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Safevî Hükümdarı Şah Süleyman’ın bü¬ 
yük oğludur. Tahta geçtiğinde yirmi beş- 
yirmi altı yaşlarında bulunduğuna göre 
1668 veya 1669'da doğmuş olmalıdır. Dinî 
(Şiî) akidelere önem vermesinden ve aza 
kanaat etmesinden dolayı Molla Hüseyin 
adıyla da anılır. Çocukluk ve gençlik yıl¬ 
larını sarayda geçirdiği için kaynaklarda 
gerek fizik gerek zihnî bakımdan hüküm¬ 
darlığa uygun bir kişi olmadığı belirtil¬ 
mektedir. 

Babasının ölümü üzerine 14 Zilhicce 
1105’te (6 Ağustos 1694) halası Meryem 
Begüm ve harem ağalarının desteğiyle 
tahta çıktı. Hüseyin de babası gibi Şeyhü¬ 
lislâm Muhammed Bakır el-Meclisî’nin 
etkisi altına girdi ve sûfîlik kılıcını onun 
elinden kuşandı; içki içmeyi, savaş tâlim¬ 
lerini ve güvercin uçurtma sporunu ya¬ 
sakladı. Mollaların etkisi altında hüküm 
sürmeye başlayan Hüseyin Mirza’nın sal¬ 
tanatının ilk yılları sakin geçti. Osmanlı- 
lar'la iyi geçinmeye çalıştı; hatta 1109’- 
da (1697-98) Basra’nın, urbân reislerin¬ 
den Benî Müntefık Şeyhi Mâni’in isyanı 
neticesinde Huveyze aşireti tarafından iş¬ 
gali üzerine burayı kurtararak o sıralarda 
batıda birçok devletle savaştığı için böl¬ 
geyle yeteri derecede ilgilenemeyen Os- 
manlılar’a geri verdi. II. Mustafa bu dost¬ 
luktan çok memnun kaldı ve Basra’nın 
anahtarlarını getiren elçi Rüstem Han’a 
değerli hediyeler verdi (Defterdar Sarı 
Mehmed Paşa, s. 636, 637). 

Şah Hüseyin idaresindeki Safevî Devle- 
ti’nde sükûnet önce Belûcistan’da çıkan 
bir ayaklanma ile bozulduysa da isyan he¬ 
men bastırıldı. Öte yandan Gürcistan’ın 
Gürcü Valisi XI. Giorgi de isyan etmiş, fa¬ 
kat daha sonra kendini affettirmek için 
İsfahan’a gitmişti. İslâmiyet’i kabul etti¬ 
ğini bildiren Giorgi, Gurgin veya Navaz 


Han adıyla Kandehar'a vali tayin edildi. 
Ancak bu tayin halkının çoğunluğu Sünnî 
olan, ayrıca öteden beri Hindistan’daki 
Bâbürlü Devleti ile Safevîler arasında tar¬ 
tışma konusu bulunan Kandehar’da bü¬ 
yük bir isyana yol açtı. Gılzey oymağının 
reisi olan ve Mekke’deki din âlimlerinden 
“dinsiz Gürcüler”le savaşmak için fetva 
alan Mîr Veys Sünnîler'i bir araya toplaya¬ 
rak 1708’de isyan etti. Kandehar Kalesi’ni 
ele geçirip Gurgin Han’ı öldürdü. Bu ha¬ 
dise Şah Hüseyin’i uzun süre uğraştırdı. 
1715’te Mîr Veys’in ölümü üzerine yerine 
geçen kardeşi Abdülazîz'in (bazı kaynak¬ 
larda Abdullah) Safevîler’le anlaşma te¬ 
şebbüsü. Safevî idaresine girmek isteme¬ 
yen Sünnî Kandehar halkının tepkisine yol 
açtı. Halkın desteğiyle Mîr Veys’in oğlu Mîr 
Mahmud Kandeharm idaresini eline ge¬ 
çirdiği gibi Herat civarındaki Abdâlî kabi¬ 
lesi de ayaklanıp ona tâbi olmuştu. Öte 
yandan kuzeydoğudan Özbekler Safevî 
topraklarına girmişler, Maskat Arapları 
ise II. Sultan İbn Seyf idaresinde Bahreyn'i 
ele geçirmişlerdi (1717). İki yıl sonra Gü¬ 
ney Dağıstan’daki Lezgiler, Gürcüler’in 
topraklarına saldırmışlar, fakat Gürcis¬ 
tan Valisi VI. Vahtang, Şah Hüseyin adına 
onları geri püskürtmüştü. 

Safevî Devleti’ndeki bu iç karışıklıklar 
OsmanlI Devleti’nin dikkatini çekmeye 
başladı. Pasarofça Antlaşması’ndan (1718) 
sonra Osmanlı-Safevî münasebetlerinde 
gerginleşme olmuş, bazı devlet adamla¬ 
rı batıda kaybedilen toprakların doğuda 
telâfi edilmesi yolunda tekliflerde bulun¬ 
muşlardı. Ancak Nevşehirli Damad İbra¬ 
him Paşa’nın sadrazamlığa getirilmesiyle 
Osmanlı-Safevî münasebetlerinde yeni 
bir döneme girildi. Öte yandan 1711 Prut 
Savaşı’ndayenilen Rusiar, Hazar-Karade- 
niz arasından güneye ilerleme siyasetine 
başlamışlardı. Dağıstan’daki Sünnî-Şiî 
mücadelesi Osmanlılar’ın bu bölgeyle ilgi¬ 
lenmesini gerektiriyordu. İran'daki olay¬ 
ların iç yüzünü iyice öğrenmek isteyen Da¬ 
mad İbrahim Paşa, 1132 Şevvalinde (Ağus¬ 
tos 1720) Dürrî Ahmed Efendi’yi elçi ola¬ 
rak bu ülkeye gönderdi. Safevî merkezin¬ 
de önce İ'timâdüddevle (başvezir), sonra 


da Şah Hüseyin Mirza ile görüşen Ahmed 
Efendi, İbrahim Paşa’dan aldığı özel emir 
gereğince Safevî Devleti’nin iç durumu 
hakkında bilgi toplayıp 15 Safer 1134’te 
(5 Aralık 1721) İstanbul’a döndü. Verdiği 
raporda Safevî Devleti'nin yıkılmaya yüz 
tuttuğunu belirtiyordu. Rusiar ise daha 
önce 1715 -1717 yılları arasında Volynsky’- 
yi göndererek Safevî Devleti’nin iç duru¬ 
mundan haberdar olmuşlardı. 

Öte yandan Safevîler’le yeniden mü¬ 
cadeleye başlayan Kandehar hâkimi Mîr 
Mahmud 1132’de (1720) Kirman’ı, ardın¬ 
dan Meşhed’i zaptederek İsfahan’a yak¬ 
laştı ve Safevî başşehrini kuşattı (1134/ 
1722). Bu esnada bazı Safevî devlet adam¬ 
ları Safevî hânedam mensuplarının esir 
düşmesinden korkarak Şah Hüseyin’in 
oğlu Tahmasb’ı Kazvin taraflarına kaçır¬ 
dılar. Aynı yıl Hacı Dâvud Bey liderliğinde¬ 
ki Şirvan Sünnîleri ise Şemâhî, Şaburan, 
Ereş vb. yerleri zaptettikten sonra Os¬ 
manlI Devleti'ne katılmak için müracaat 
etmişler, Osmanlı hükümeti de Dâvud 
Bey'i Şirvan hanlığına getirmişti. 

Bu arada 1133 Saferinde (Aralık 1720) 
Lutf Ali Han'ın başkumandanlığında Mîr 
Mahmud Han'ın üzerine yürüyen Safevî 
ordusu onu geri çekilmeye zorladı. Ancak 
onun önce Bahreyn üzerine gitmesini is¬ 
teyenler Lutf Ali Han’a gerekli mühimma¬ 
tı göndermeyince o da Kirman’dan dö¬ 
nüşte Şîraz’a kadar bütün çiftlikleri ve 
mâlikâneleri yağmalatarak aldığı levazı- 
matı askerlerine dağıttı. Böylece Mîr Mah¬ 
mud Han rahatça İsfahan'ın kuzeydoğu¬ 
sundaki Gülnâbâd'a geldi. Fakat Afganlı- 
lar'm ordusu az ve savaş aletleri eksik ol¬ 
duğundan kuşatma uzuyordu. O sırada 
başlayan kıtlık sebebiyle Şah Hüseyin tes¬ 
lim oldu ve İsfahan'ı Mahmud'a bıraka¬ 
rak onun lehine tahttan feragat etti (Mu¬ 
harrem 1135/Ekim 1722). Onun tahttan in¬ 
dirilip hapse atılması sırasında daha önce 
veliaht tayin edilmiş olan oğlu Tahmasb 
kuvvet toplamaya çalışıyordu. Ancak 
babasına yardım için geç kaldı ve Mah- 
mud'un baskısı üzerine Safevî şahı olarak 
ilân edildiği Kazvin'den kaçtı. Daha sonra 
Nâdir Han'ın desteği ve himayesi altında 
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AfganlIlar ile mücadelesini sürdürme¬ 
ye çalıştı. Mîr Mahmud’u bertaraf eden 
(1725) Gılzeyler'den Eşref Han. bu kuvvet¬ 
lere karşı başarılı olamayınca hem intikam 
almak hem de o sırada İran’ın büyük bö¬ 
lümünü ele geçirmiş olan Osmanlılar’ın 
tahta çıkarmalarını önlemek için mahpus 
bulunan Hüseyin Şah’ı öldürttü (Muhar¬ 
rem 1139/Eylül 1726). Bazı kaynaklarda 
Hüseyin Şah'm esir iken OsmanlI hüküm¬ 
darına gizlice mektup gönderdiği, İran’ın 
Afganlılar’dan, kendisinin de esaretten 
kurtarılmasını rica ettiği, bunun üzerine 
Sadrazam İbrâhim Paşa’nm Eşrefe İsfa¬ 
han'ı bırakıp Kandehar’a çekilmesi için ih¬ 
tarda bulunduğu, sadrazamın mektubu¬ 
nu alan Eşrefin de Hüseyin'in kesik başı¬ 
nı elçiye göstererek meselenin kılıçla hal¬ 
ledilebileceğini ima ettiği rivayeti naklo¬ 
lunur (İA, XI, 650). Şah Hüseyin, vesayet 
altında olmadan hüküm süren son Safe- 
vî hükümdarı olup bazı tarihçilerce müs¬ 
takil Safevî hâkimiyetinin sona eriş tarihi 
onun tahttan çekildiği 1722 yılı olarak ka¬ 
bul edilir. 
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HÜSEYİN MÛNİS 
( â*- 5 ” ) 

( 1912 - 1996 ) 

Mısırlı İslâm tarihçisi, 

gazeteci-yazar. ^ 

Süveyş'te doğdu. 1934'te Kahire Üni¬ 
versitesi Edebiyat Fakültesi’nin Tarih Bö- 
lümü’nü bitirdi ve aynı üniversitede eş- 
Şarku'l-İslâmî fi‘l- c aşri’l-hadîş başlıklı 
yüksek lisans tezini hazırladı. Daha sonra 
Fransa’ya giderek Paris Üniversitesi Or¬ 
taçağ Tarihi Kürsüsü'nden ve Ecole des 
Hautes Etudes’den mezun oldu. 1939- 
194S yılları arasında Zürih Üniversitesi 
Edebiyat Fakültesinde ders verdi ve bu 
arada Essai sur la chute du califat 
umayyade de Cordoue adlı tezle dok¬ 
tor unvanını aldı (1943). Mısır’a döndük¬ 
ten sonra 1954’te Kahire Üniversite¬ 
sinin İslâm Tarihi Kürsüsü'ne hoca ola¬ 
rak tayin edildi; ayrıca 1955'te Tâlim 
ve Terbiye Bakanlığı Kültür Dairesi genel 
müdürlüğüne getirildi. 1957-1969 yılları 
arasında İspanya’da Mısır Büyükelçiliği 
kültür ataşeliğinde bulundu ve Madrid 
İslâm Araştırmaları Enstitüsü’nün yöne¬ 
ticiliğini yaptı. 1969-1977 yıllarında Ku¬ 
veyt Üniversitesi Târih Bölümü'nde önce 
öğretim görevlisi, ardından bölüm başka¬ 
nı oldu. Hüseyin Munis Kahire'de vefat 
etti. 

Mısır'ın kültür hayatında önemli rol oy¬ 
nayan Hüseyin Mûnis, İlmî eserlerinin yanı 
sıra çok sayıda hikâye ve roman türünde 
eser kaleme aldığı gibi bazı dergi ve ga¬ 
zetelerde editörlük yapmış ve buralarda 
çok sayıda yazı yayımlamıştır. Süleyman 
Cevdet'in verdiği bilgiye göre Hey’etü’l- 
kitâb’a bağışladığı 3000 ciltlik kütüpha¬ 
nesi Mısır’da tarih ve özellikle Endülüs ta¬ 
rihi konusunda en zengin koleksiyona sa¬ 
hiptir (Cerîdetü’l-Vefd 119. IH. 19921). 



Hüseyin Munis 


Hüseyin Mûnis ‘‘İslâm tarihi” ve “İslâ¬ 
mî tarih” terimlerini tenkit ederek İslâm 
ve müslüman kavramları arasında ayırım 
yapılması gerektiği görüşünü savunmuş¬ 
tur. Çünkü söz konusu tarih din olarak İs¬ 
lâm’ın tarihi değil müslümaniarın tari¬ 
hidir. Ona göre Araplar’m ve müslüman- 
ların hatalarla dolu tarihini dine mal et¬ 
memek gerekir (Sâmî Diyâb, el-Ehrâm 
105.V. 1996]). Ayrıca müslümaniarın ken¬ 
dilerine çekidüzen vermeye ve İslâm’ı sa¬ 
vunmak için kuvvetli olmaya çaba harca¬ 
madıklarını, buna karşılık İslâm düşman¬ 
larının çok çalıştığını, bunun ise şevklerini 
büsbütün kırdığını söylemektedir. İmâd 
el-Miğzâlî, Hüseyin Mûnis’in müslüman- 
ların geri kalmasının İslâm’la bir ilgisinin 
bulunmadığını söylediğini bildirmektedir 
(Cerîdetü’l-Vefd 130.III. 1992]). 

İslâm tarihindeki bazı olayların birta¬ 
kım devlet adamlarının müdahalesi sebe¬ 
biyle yanlış aktarıldığını ileri süren Hüse¬ 
yin Mûnis'e göre bazı devlet adamları ta¬ 
rihçilere baskı yapmışlar ve gerçekleri 
yazmalarını engellemişlerdir. Hüseyin Mû¬ 
nis, bu yüzden bazı tarihçilerin kitapların¬ 
daki yanlışları düzeltmek için sonradan 
eksiltme ve ilâveler yaparak eserlerini 
tekrar kaleme aldıkları kanaatindedir 
(Muhammed Bekir, Cerîdetü’l-enbâ’i’l-Kü- 
ueytiyye (03.Xİ. 19951). 

Yerli ve yabancı birçok kuruluşun üyesi 
olan ve çeşitli ülkelerdeki üniversitelerde 
dersler veren Hüseyin Mûnis çalışmaların¬ 
dan dolayı birçok ödül aldı. Üçüncü dere¬ 
ceden Mısır cumhuriyet nişanı, Mısır dev¬ 
let takdir ödülü ve Alfonso nişanı (İspan¬ 
ya) bunların başlıcalarıdır. 

Eserleri. 1. eş-Şarku'l-İslâmî fi'l- c aş- 
ri'l-hadîş (Kahire 1935, 1938). Yüksek li¬ 
sans tezi olup hocası Muhammed Şefîk 
Gurbâi’in bir girişiyle yayımlanan eserde 
Mısır'ın Fransızlar tarafından işgalinden 
sonraki İslâm âleminin durumu anlatılır. 
2. Fethu'l-Arab li’l-Mağrib (Kahire 

1947) . 3. Essai sur la chute du califat 
umayyade d Cordoue en 1009 (Kahire 

1948) . Endülüs Emevî halifeliğinin yıkılışı 
hakkındaki doktora tezidir. 4. Şuver mi- 
ne'l-butûle (Kahire 1949, 1956). S.Mrşr 
ve risâletühâ (Kahire 1955, 1956). 6. 
Historical Atlas of Müslim Peoples 
(Amsterdam 1957; R. Rooivink v.dğr.). 
7. Fecrü'l-Endelüs; dirâse fî târî- 
hi'l-Endelüs mine'l-fethi'l-İslâmî ilâ 
kıyâmi'd-devleti'l-Emeviyye (Kahi¬ 
re 1959). 8. Nûruddîn Mahmûd (Kahire 
1378/1959, 1984). 9. Rihletü’l-Endelüs 
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(Madrid 1963; Kahire 1985). Endülüs tari¬ 
hi hakkındadır. 10. Dirâsât fî şevıe 1919 
(Kahire 1976). 11. el-Mesâcid (Küveyt 
1981). Bu kitapta mescidlerin önemi an¬ 
latılarak çeşitli mescidler üzerinde araş¬ 
tırma yapılmıştır. 12. Başavât ve suber 
başavât: Şûretü Mışr fî c aşreyn (Kahi¬ 
re 1984). Kavalalı Mehmed Ali Paşa zama¬ 
nından başlamak üzere Enver Sedat’a ka¬ 
dar Mısır’ın siyasî hayatında rol oynamış 
devlet adamları hakkındadır. 13. et-Tû- 
rîh ve'l-mir’eınhûn; dirâse fî c ilmi't- 
târîh mâhiyetühû ve mevzû c âtühû, 
mezâhibühû ve medârisühû ‘inde'l - 
ğarb ve Flâmü külli medrese ve bahş 
fî felsefeti't-târîh ve medhal ilâ fıkhi't- 
târîh (Kahire 1984). 14. Dirâsât fi's-sîre- 
ti'n-nebeviyye (Kahire 1985). IS. er-Ribâ 
ve harâbü'd-dünyâ (Kahire 1986). 16. 
Şüyûhıı'l-hşr fi'l-Endelüs (Kahire 1986). 

17 . Atlasü târîhi'l-İslâm (Kahire 1987). 

18. el-İslâmü’l-fâtih (Kahire 1987). 19. 
c Âlemü'l-İslâm (Kahire 1989). 20. ei-Kcri- 
betü'l-müşrika ve'l- c udvân c aleyhâ (Ka¬ 
hire 1991). 21. Ehâdîşü münteşıfi’l-leyl 
(Kahire 1993). 22. el-İslâm fî *ışrîn âye 
(Kahire 1993). 23. el-Câriye ve'ş-şâ c ir 
(Kahire 1993). 24. Târîhu’l-Coğrâfya 
ve'l-coğrâfiyyûn fi'l-Endelüs (Madrid 
1967; Kahire 1406/1986). İdrîsî, Bekri, Bî- 
rûnî, İbn Hazm, İbn Haldûn gibi çok sayı¬ 
da müslüman âlim ve onların Endülüs'ün 
coğrafyasıyla ilgili eserleri hakkında bilgi 
vermektedir. 25. Târîhu'l-müslimîn fi'l- 
bahri'l-mütevassıt: el-evdâ\ı's-siyâsiy- 
ye ve’l-iktişâdiyye ve'l-ictimâ c iyye (Ka¬ 
hire 1411/1991). 26. Ahbârü'l-hşr fî in- 
kıdâ’î devleti Benî Naşr (Kahire 1992). 
27. Târîhu'l-Mağrib ve hadâretühû il¬ 
li, Beyrut 1412/1992). Bu eserde Kuzey 
Afrika tarihi ve kültürü geniş bir şekilde 
ele alınmıştır. Hüseyin Mûnis, Rihletü İbn 
Bafîûîa’yı neşrettiği gibi (İbn Batfûta ue 
rehalâtühû, Kahire 1980) Corcî Zeydân’ın 
Târîhu't-temeddüni'l-İslâmî adlı eseri¬ 
ni gözden geçirerek yayımlamıştır (Kahi¬ 
re 1968). 
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HÜSEYİN NİZAMŞAH 

( »Lw jsüaj —> ) 

(ö. 972/1565) 

Nizamşâhîler Devleti’nin 
üçüncü hükümdarı 

(1554-1565). 

L. J 

Kuzey Dekken bölgesinde 748 (1347) 
yılında kurulan Behmenîler Devleti’nin 
934’te (1527) yıkılmasından sonra orta¬ 
ya çıkan beş sultanlıktan (Âdilşâhîler, Be- 
rîdşâhîler, İmâdşâhîler, Kutubşâhîler) biri 
olan ve Ahmednagar’da I. Ahmed Nizam- 
şah Barhî tarafından kurulan Nizamşâ¬ 
hîler Devleti’nin ikinci hükümdarı 1. Bur¬ 
han Şah'ın en büyük oğludur. 1554 yılın¬ 
da “el-müeyyed min indillâh” lakabıyla 
tahta geçti. Bazı kaynaklarda Şiî tema- 
yüllü olduğu yazılıdır. Saltanatının ilk yıl¬ 
larında önce kendisine rakip çıkan kar¬ 
deşi Abdülkadir'in isyanını bastırdı. Daha 
sonra diğer kardeşleri Mîrân Şah Haydar 
ve Mîrân Şah Ali ile mücadele etti. 

Taht iddiasında bulunan kardeşlerin 
Bîcâpûr'a sığınmasıyla bu defa Nizamşâ- 
hîler’Ie Âdilşâhîler arasında aralıklarla sa¬ 
vaşlar meydana geldi. Bu savaşlar sırasın¬ 
da Âdilşâhîler safında yer alan Hindû Vıca- 
yanagar racalığının Dekken’deki müslü¬ 
man varlığını tehdit etmeye başlaması 
üzerine G ülkünde, Âdiişâhî ve Bîdârlı sul¬ 
tanlıkları Nizamşâhîler ile ittifak yaptılar. 
Hüseyin Nizamşah’m da içinde bulundu¬ 
ğu müttefik ordu. Raca Râm Ray’ın idare¬ 
sindeki Vıcayanagar ordusu ile savaşmak 
üzere Talikota’ya (Rakasa-Tangadi) geldi ve 
yapılan savaşta 32.000 atlı, 300.000 yaya 
ve 1500 kadar filin bulunduğu kalabalık 
Hindû kuvvetleri bozguna uğradı (5 Ocak 
1565). Raca Râm Ray yakalanarak öldü¬ 
rüldü. Müttefiklerin ordusu racalığa gir¬ 
di ve beş ay boyunca bölge yağma edildi. 
Bu savaş Hindistan’ın güney kısmının ka¬ 
derinde önemli rol oynadı. Hüseyin Nizam- 
şah bu savaşın ardından ülkesine döndü, 
fakat kısa bir süre sonra vefat etti (7 Zil¬ 
kade 972/6 Haziran 1 565). 

Nizamşâhîler’in büyük hükümdarların¬ 
dan biri kabul edilen Hüseyin Nizamşah 
âdil ve cesur bir idareci olarak tanınır. An¬ 
cak sonu gelmeyen karışıklıklarla uğraş¬ 
mak zorunda kaldığı için Ahmednagar’¬ 
da kalıcı bir istikrar sağlanamamıştır. 
Bununla birlikte Talikota Savaşı'ndan 
sonra Ahmednagar sarayı şair ve sa¬ 
natkârların toplandığı bir merkez haline 
gelmiştir. 
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S Enver Konukçu 

HÜSEYİN PAŞA, Ağa 

(1776-1849) 

Yeniçeri Ocağı’nm kaldırılmasında 
önemli rol oynayan 
Osmanh veziri, 

Asâkir-i Mansûre-i Muhammediyye’nin 
ilk seraskeri. 

L J 

Edirne’de doğdu. Ruşçuklu bir aileye 
mensup olup babasının adı Hacı Musta¬ 
fa’dır. Ailesiyle birlikte Edirne’den Ben- 
der’e giderek burada Yeniçeri Ocağı'na 
girdi. 1203’te (1788-89) İstanbul’a gel¬ 
dikten sonra 1807'de yapılan Rusya se¬ 
ferine katıldı ve cesaretiyle dikkati çekti. 
Ardından Sadrazam Silâhdar Ali Paşa’ya 
intisap etti ve yenilikçi fikirlerle yetişti. 
Ocak içinde hızla ilerleyerek kısa sürede 
zağarcıbaşılığa yükseldi. II. Mahmud Ye¬ 
niçeri Ocağı’nı kaldırmak için yüksek rüt¬ 
beli ocak zâbitliklerine kendi fikrinde ye¬ 
nilikçi adamlar yerleştirirken Hâlet Efen- 
di’nin engellemeye çalışmasına rağmen 
Ali Paşa’nın tavsiyesiyle Hüseyin Ağa’yı 
önce kul kethüdâlığına, sonra da yeniçe¬ 
ri ağalığına getirdi (1823). 

Hüseyin Ağa, yenilik düşmanı olan ocak 
ileri gelenlerini birer bahane ile ya orta¬ 
dan kaldırdı veya iş başından uzaklaştırdı. 
Ustaların ocak içindeki nüfuzunu iyi bil¬ 
diğinden odabaşıları gizlice toplayarak 
ocak ustalarının tahriklerine alet olma¬ 
malarını söyledi. Böylece ustalarla odaba- 
şıların arasını açtı. Aynı şekilde ocaktaki 
tayın ustaları ile seğirdim aşçı ustalarını 
da birbirine düşürdü (Cevdet, XII, 72-73). 
Amacı, ocak içindeki nüfuzlu kimseleri te¬ 
mizleyip yerlerine kendi adamlarını yer¬ 
leştirmekti. Bu faaliyetleri esnasında Ket- 
hüdâyeri Celâleddin Ağa'nm büyük yar¬ 
dımlarını gördü. Yeniçeri ağalığı sırasın¬ 
da ayrıca İstanbul’un Asmaaltı, Tahtaka- 
le, Balıkpazarı gibi yerlerdeki işsiz güçsüz 
takımının barındığı bekâr odalarım ve 
kahvehaneleri yıktırdı (Lutfî, 1, 153). Böy¬ 
lece kısa süre içinde İstanbul’da büyük te¬ 
mizlik yaptı, bu arada çok sayıda düşman 
kazandı. Bu hizmetlerine karşılık 26 Ekim 
1823 tarihinde vezirlikle taltif edildi ve 
bundan böyle Ağa Paşa unvanıyla anılma- 
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ya başlandı (BA, HH, nr. 90). Fakat her¬ 
hangi bir suikasta uğramaması için yeni¬ 
çeri ağalığından alınarak aynı yılın sonla¬ 
rında, üzerinde Bursa ve İzmit sancakla¬ 
rı mutasarrıflığı da olduğu halde vezirlik¬ 
le İstanbul Boğazı'nm Rumeli yakası mu¬ 
hafızlığına getirildi (BA, HH, nr. 17480). 
İstanbul’dan uzaklaştırılmamasmın se¬ 
bebi gerektiğinde emrindeki kuvvetlerle 
hemen yardıma koşması idi. 

Hüseyin Paşa’nm asıl önemli rolü Yeni¬ 
çeri Ocağı'nın ortadan kaldırılması sıra¬ 
sında oldu. Onun kararlı tutumu ve tav¬ 
siyesiyle Eşkinci Ocağı’nın teşkilinden 
sonra, yeniçerilerin yeni tâlim şekillerini 
reddedip 1S Haziran 1826 tarihinde ayak¬ 
lanmaları üzerine emrindeki sekban as¬ 
kerleri ve topçularla yetişerek Boğaz'ın 
Anadolu yakası muhafızı Darendeli İzzet 
Mehmed Paşa ile birlikte yeniçeri kışlala¬ 
rını top ateşine tuttu (Lutfî, (X, 77). Bu 
hizmetlerine karşılık, üzerinde eski gö¬ 
revleri olduğu halde yeni kurulan Asâkir-i 
Mansûre-i Muhammediyye seraskerliği¬ 
ne getirildi. Bu görevi sırasında da özel¬ 
likle âsi yeniçerilerin bertaraf edilmesin¬ 
de önemli hizmetleri geçen Ağa Hüseyin 
Paşa, Mayıs 1827’de seraskerlikten istifa 
ettiyse de Boğaz muhafızlığı görevi üze¬ 
rinde kaldı. 1828-1829 Osmanlı-Rus sa¬ 
vaşında ordu seraskeri olarak Şumnu ve 
Balkanlar’ın savunmasıyla görevlendiril¬ 
di (a .g.e., il, 25). Şumnu’yu azimle müda¬ 
faa etti, fakat Ruslar’ın Aşağı Tuna’daki 
istihkâmları ele geçirmesine engel olama¬ 
dı. Daha sonra “sevâhil seraskeri" unva¬ 
nıyla Kamçı Suyu’na, ardından Rusçuk 
muhafızlığına tayin edildi, savaştan son¬ 
ra Edirne valiliğine getirildi (1831). İşkod- 
ra’dakı Arnavut isyanı dolayısıyla Üsküp’e 
gönderildi. 1832’de Mehmed Ali Paşa’nın 
oğlu İbrâhim Paşa kumandasındaki Mı¬ 
sır kuvvetlerine karşı gönderilen ordunun 
başında serdar olarak Halep’e gitti. Bazı 
kaynaklara göre Hüseyin Paşa bu göreve 
sadâret pâyesiyle getirilmiştir (Sicill-i Os- 
mânî, II, 226). Ancak Osmanlı kuvvetleri¬ 
nin önce Humus civarında, sonra da Be¬ 
len Geçidi’nde arka arkaya mağlûp olması 
üzerine aynı yıl içinde serdarlık görevin¬ 
den ve Edirne valiliğinden alındı (Lutfî, İV, 
17). Bir süre İstanbul'da ikamet etti ve 
bu sırada Ii. Mahmud tarafından “iftihar” 
nişanıyla ödüllendirildi. Halep’ten döner¬ 
ken yanında bulunan pek çok para, mü¬ 
cevherat, değerli eşya ve birkaç kölesinin 
hazine memurlarınca bir ecnebi gemisi¬ 
ne yüklenmesine ve bu geminin de firar 
etmesine çok üzülen Hüseyin Paşa 1833 
Ağustosunda Vidin muhafızlığına getiril¬ 
di. Uzunca bir süre bu görevde kaldıktan 


sonra 1843 yılında İstanbul’a çağrıldı. Bu¬ 
rada Kılâ-i Hâkâniyye nâzırlığı yaptı ve bazı 
meclislerde görev aldı. 1847’de ikinci de¬ 
fa tayin edildiği Vidin muhafızlığı sırasın¬ 
da 25 Nisan 1849 tarihinde vefat etti. Ön¬ 
ce burada kale içine defnediidiyse de Vi¬ 
din ve dolaylarının Bulgarlar tarafından 
işgaîi üzerine kemikleri Şûrâ-yı Devlet 
âzasından oğlu Ali Şevket Paşa tarafından 
İstanbul'a getirildi ve Topkapı Mezarlığı’- 
na gömüldü. 

Zeki, gayretli, cesur, sadık, ciddi bir kim¬ 
se olan Hüseyin Paşa’nın geceleri huzu¬ 
runda kitap okutup dinlediği, Sultan Ab- 
dülmecid’in kendisini huzuruna kabulde 
ona saygı gösterdiği ve oturmasına mü¬ 
saade ettiği nakledilmektedir [a.g.e., I, 
236; VIII, 180). 

Hüseyin Paşa’nın görev yaptığı yerler¬ 
de pek çok hayratı vardır. Boğaz muhafı¬ 
zı iken “Kılâ-i Hâkâniyye” denilen yirmi se¬ 
kiz kaleyi. Baltalimanı ve Çakalburnu tab¬ 
yalarını tamir ettirmiş, bazısına yeni sar¬ 
nıçlar yaptırmış. Kalender Kasrı’na dağ¬ 
dan tatlı su getirtmiştir. Bâb-ı Seraske- 
ri’deki kagir yangın kulesini de (bk. BEYA¬ 
ZIT YANGIN KULESİ) II. Mahmud’un em¬ 
riyle Ağa Hüseyin Paşa yaptırmıştır. Hatta 
kule inşaatının tamamlanmasına tarih 
düşüren Keçecizâde İzzet Molla’ya görevli 
bulunduğu Şumnu’dan câize göndermiş¬ 
tir (a.g.e., VIII, 18i). İstanbul Emirgân’da 
iskele başında kâgir bir muvakkithânesi 
de bulunan Hüseyin Paşa Şumnu’ya dört 
saatlik mesafeden tatlı su getirtmiş ve 
bunun için bir çeşme, yine Şumnu’da kâ¬ 
gir olarak Fedâi ve Çengel adlarında iki 
tabya yaptırmıştır. Ayrıca Semendire’- 
de köprüsü, Silistre’de cami, mektep ve 
medresesi, Lom kasabasında iç kalede 
camisi ve Lom Suyu üzerinde yedi gözlü 
kâgir bir köprüsü de mevcut olup Niğbo- 
lu’da iki çeşme, iki erzak ambarı inşa et¬ 
tirmiş ve Niğbolu Kalesi’ni onartmıştır. 
Aynı şekilde Belgradcık kazasındaki Eski 
Kale’yi stratejik önemi sebebiyle yeniden 
inşa edip genişletmiş, burada yeni tab¬ 
yalar ve yirmi topu alacak büyüklükte bir 
kale ile çeşme yaptırmıştır. Vıdin’de “koç” 
denilen büyük ambarlarla otuz iki topu 
alacak şekilde cephaneli bir karakolhane 
ile Kumbayırı Kapısı’nda yirmi sekiz topu 
alacak kapasitede kâgir bir kale yaptıran 
Hüseyin Paşa Vidin ve Varna'da askerî 
hastahaneler inşa ettirmiştir. Filibe'ye iki 
buçuk saat mesafeden getirttiği tatlı su 
için kırk üç adet çeşme ile kâgir büyük bir 
şadırvan, Edirne’de Havâss-ı Mahmud Pa- 
şa’da (Hasköy) çeşme ve şadırvan yaptır¬ 
dığı gibi Lüleburgaz Camii’ni tamir ve bu¬ 
rası için de yine bir şadırvan inşa ettir¬ 


miştir (a.g.e., VIII, 182). Hüseyin Paşa, 
Edirne valiliği sırasında şehrin manzaralı 
bir yerinde inşa ettirdiği büyük konakta 
1846 yılında Sultan Abdülmecid’i ağırla¬ 
mıştır (DİA, X, 433). 
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S Abdülkadİr Özcan 


HÜSEYİN PAŞA, Amcazade 
(bk. AMCAZADE HÜSEYİN PAŞA). 

HÜSEYİN PAŞA, Cezayirli 
(bk. CEZAYİRLİ HÜSEYİN PAŞA). 


HÜSEYİN PAŞA, Deli 

(ö. 1069/1658) 

Girit serdarı ve sadrazam. 


Bursa Yenişehir'de doğdu (Silâhdar, 1, 
178). Genç yaşta İstanbul’a gitti. Önce Es¬ 
ki Saray’da, ardından Topkapı Sarayı’nda 
eğitildi. Zülüflü baltacılar sınıfına girerek 
burada ağa dairesinde hizmet etti. Ende¬ 
run'da bulunan pehlivanlar arasında adı 
geçen ve bedenen çok güçlü bir yapıya sa¬ 
hip olan Hüseyin Ağa, İran elçisinin kim¬ 
senin kuramayacağını iddia ettiği yayı ku¬ 
runca IV. Murad'ın dikkatini çekti ve onun 
yakınları arasında yer aldı. Daha sonra kü¬ 
çük mîrâhurluğa, ardından da büyük mî- 
râhurluğa getirildi, buradan vezirlik rüt¬ 
besiyle kaptan-ı deryâlığa tayin edildi (Ha¬ 
ziran 1634). Donanma işlerini kethüdası 
Piyâle Bey'e bırakarak “derya kalemi"ne 
bağlı zeâmet ve timar sahipleriyle birlik¬ 
te IV. Murad’ın yanında Revan Seferi’ne 
katıldı (1635). Revan Kalesi’nin fethinde 
özellikle topçuluktaki maharetiyle padi¬ 
şahın gözüne girdi. Daha sonra katıldığı 
Tebriz Seferi sırasında Mısır valisi oldu ve 
bu görevde bir yıl dokuz ay kadar kaldı. 
Mısır’da adı bazı suistimallere karışınca 
görevinden alındı, bir süre Çinili Köşk’te 
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hapsedildi, mal ve emlâkinin müsâdere 
edilmesiyle cezalandırıldı. 

Kısa süre sonra eski itibarını elde ede¬ 
rek padişahın nedimi olan Hüseyin Paşa 
vezirlik rütbesini yeniden kazandı. 1638 
Bağdat Seferi’ne padişah musâhibi ola¬ 
rak katıldı ve ordu Konya'ya yaklaşırken 
Anadolu beylerbeyiliğine getirildi. Bağ¬ 
dat muhasarasında iki kulenin ele geçi¬ 
rilmesinde, Bağdat sokaklarındaki çarpış¬ 
malarda ve iç kaledeki Narin Kule'nin alın¬ 
masında büyük hizmetleri görüldü. IV. 
Murad tarafından sefer dönüşünde tek¬ 
rar kubbe vezirliğine tayin edildi. O sırada 
Sadrazam Kemankeş Mustafa Paşa aley¬ 
hindeki faaliyetlerde önemli rol oynadı ve 
sadâret kaymakamı Tabanıyassı Mehmed 
Paşa’nın öldürülmesi hadisesinde etkili 
oldu; ardından ondan boşalan kaymakam¬ 
lığa getirildi (16 Aralık 1639). Ocak 1640'- 
ta ikinci defa kaptanpaşalığa tayin edil¬ 
di; aynı yıl içinde Karadeniz’de ticareti en¬ 
gelleyen Rus-Kazak korsanlarını takiple 
görevlendirildi. Ele geçirdiği otuz kadar 
korsan gemisini İstanbul'a gönderdi. Se¬ 
kiz ay sonra Özi muhafızı oldu. Bu görev¬ 
de iken Rus işgaline uğrayan Azak Kale- 
si’n'ı kurtarmakla vazifelendirildi. Maiye¬ 
tinde Silistre kuvvetleriyle Kaptanıderyâ 
Siyavuş Paşa, yeniçeri kethüdâsı Haydar 
Ağazâde, Kırım Hanı Bahadır Giray ve Ke¬ 
fe Valisi Yûsuf Paşa olduğu halde Azak’ı 
kuşattı; ancak mühimmatın bitmesi ve 
Siyavuş Paşa ile olan anlaşmazlık yüzün¬ 
den üç ay kadar sonra muhasarayı kaldır¬ 
mak zorunda kaldı. 

1642 Şubatında Bosna, ardından Bağ¬ 
dat valiliklerine getirilen Hüseyin Paşa, 
buralarda bir süreden beri bozulmuş 
olan asayişi sağladığı gibi Bağdat'ta Şat 
üzerindeki Kameriye Camii'ni onarttı. Ta¬ 
yin edildiği yerlerdeki başarılı hizmetle¬ 
rinden dolayı itibarı yükseldi ve padişah 


musahipliği için Bağdat'tan çağrıldıysa da 
rakiplerinin tesiriyle İstanbul’da fazla ka¬ 
lamadı, Budin valiliğine tayin edildi. Bu 
arada Girit seferi başlamış, tayinler de 
hızlanmıştı. Hanya'nın fethi üzerine ikinci 
vezir rütbesiyle Hanya muhafızlığına ge¬ 
tirildi. Emrindeki kuvvetlerle Anabolu’- 
dan Girit'e hareket eden Hüseyin Paşa 
kuvvetli bir fırtına çıkması üzerine Benef- 
şe Limanı’na sığındı. Venedik donanması¬ 
nın tehdidinden orada kışlayacağı söylen¬ 
tisini yayarak kurtuldu; bir süre sonra İs¬ 
tanbul’dan gönderilen yedi kadırga ve on 
Rodos gemisinin himayesinde üç günde 
Hanya’ya ulaştı (1646). Burada önce de¬ 
vam etmekte olan Venedik saldırılarını 
önledi, özellikle Hanya-Tuzla arasında 
güvenliği sağladı; bu arada da Venedikli- 
ler’in teşvikiyle çeteler kurarak etrafı ra¬ 
hatsız eden atlı dağ köylülerine karşı 
adada 300 kişilik bir süvari birliği meyda¬ 
na getirdi. Daha sonra Girit serdarı Civan 
Kapıcıbaşı Mehmed Paşa'nın maiyetinde 
Suda kuşatmasına katıldı. Bu sırada ser¬ 
darın ölümü üzerine vekâleten kuşatmayı 
sürdürdü, bir süre sonra da Girit serdar- 
lığına getirildi (1646). Hüseyin Paşa he¬ 
men ordu erkânını toplayarak çok muh¬ 
kem olmasından ve deniz tarafından do¬ 
nanmanın yetersiz kalmasından dolayı Su¬ 
da Kalesi’nin muhasarasının kaldırılma¬ 
sını teklif etti ve bu teklifi benimsendi. 
Daha sonra bu kalenin civarında bir mik¬ 
tar kuvvet bırakılarak Resmo’nun kuşa¬ 
tılması kararlaştırıldı. Hüseyin Paşa ku¬ 
mandasındaki OsmanlI kuvvetleri kırk 
günlük bir kuşatmadan sonra 14 Kasım 
1646’da Resmo Kaiesi'ni fethetti. İstan¬ 
bul’da büyük sevinçle karşılanan bu başa¬ 
rısı üzerine Sultan İbrâhim bazı hediyeler 
göndererek Hüseyin Paşa’yı tebrik etti. 
Böylece Hüseyin Paşa’nın Girit’e gelişin¬ 
den sonra Kisamo, Apokorano, İstirni, De- 
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ğirmenlik, Granbosa, Milapotomo ve Res¬ 
mo gibi kale ve müstahkem mevkiler alı¬ 
narak adanın doğu kısmı Türk hâkimiye¬ 
tine girmiş oldu. Hüseyin Paşa Resmo’da 
bir kiliseyi Sultan İbrâhim adına camiye 
çevirip kendi adına da bir cami, medrese 
ve hamam inşa ettirdi. Ayrıca şehrin ima¬ 
rı için çeşitli tedbirler aldı. 

Nisan 1647’de Kandiye'yi kuşatmak için 
Resmo’dan ayrılan Hüseyin Paşa önce şe¬ 
hir civarındaki müstahkem yerleri ele ge¬ 
çirdi. Kandiye adanın en müstahkem ka- 
lesiydi, içinde bol miktarda top ve tüfek 
vardı. Durum İstanbul’a bildirilmiş, top 
ve cephane istenmişti. Ancak Çanakkale 
Boğazı’nı kapatan Venedikliler Girit’teki 
OsmanlI kuvvetlerine yapılacak yardımı 
engelliyorlardı. Ayrıca o sıralarda hükü¬ 
met merkezindeki karışıklıklar devlet er¬ 
kânına Girit’teki sıkıntıyı âdeta unuttur¬ 
muştu. Böylece bir yıldan fazla zaman 
geçti. Hüseyin Paşa bütün bunlara rağ¬ 
men kuşatmayı sürdürdü. 13 Eylül 1649’- 
da Kandiye Kalesi'ne yapılan üçüncü hü¬ 
cumdan da olumlu bir sonuç alınamadı. 
Fakat kale abluka altında tutulmaya de¬ 
vam edildi. Bu arada Hüseyin Paşa müs¬ 
tahkem Kandiye Kaiesi'ni kontrol altında 
tutabilmek için yeni yapılacak bir kale¬ 
nin planlarını ve masraf defterini İstan¬ 
bul’a gönderdi. Fakat merkezden gerekli 
250.000 kuruşu ödemenin imkânsız oldu¬ 
ğu belirtilerek masrafı Girit vâridâtından 
karşılanmak üzere kalenin inşası husu¬ 
sunda serdar serbest bırakıldı. Bunun 
üzerine Hüseyin Paşa dört buçuk ayda 
İnâdiye Kaiesi’ni inşa ettirdi. 

Beş yıldır Girit’te bulunan Hüseyin Pa¬ 
şa bütün imkânsızlıklara rağmen yavaş 
yavaş adanın fethini gerçekleştirirken al¬ 
dığı yeni idari tedbirler, düzenlemeler ve 
âdil vergi sistemiyle halkı Türk idaresine 
ısındırmış, hatta bazılarının müslüman 
olmasını sağlamıştı. Onun bu faaliyetle¬ 
rini kıskanan İstanbul'daki rakipleri tek¬ 
rar entrikalara başladılar. İnâdiye Kalesi'- 
nin inşası dolayısıyla eksilen Girit gelirle¬ 
rini gözden geçirmek üzere adaya müfet¬ 
tiş gönderilmesi onu oldukça etkiledi. Bu 
arada uzunca bir süreden beri ulûfe ala¬ 
mayan asker de otağını yağmaladı. Bu is¬ 
yanın planlayıcısı o sırada Rumeli beyler¬ 
beyi olan Zurnazen Mustafa Paşa idi. Bu 
hadise üzerine Hüseyin Paşa istifa ettiy¬ 
se de kendisine görevinde kalması bildi¬ 
rildi; az sonra da 28 Şubat 1656'da Sü¬ 
leyman Paşa’nın yerine sadrazamlığa ta¬ 
yin edildi, mührü Girit’e gönderildi. Zur¬ 
nazen Mustafa Paşa da sadâret kayma¬ 
kamı oldu. Ancak sadâret mührü daha 
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Girit’e ulaşmadan Mustafa Paşa asaleten 
vezîriâzamlığa getirildi; böylece Hüseyin 
Paşa haberi bile olmaksızın azledilmiş sa¬ 
yıldı. 

Hüseyin Paşa, Köprülü Mehmed Paşa’- 
nın sadrazamlığı zamanında Kandiye mu¬ 
hasarasında başarısız olduğu ithamıyla 
Girit serdarlığından alınarak merkeze 
çağrıldı. Edirne’de IV. Mehmed tarafın¬ 
dan huzura kabulü sadrazamı tedirgin 
etmişti. Köprülü, Girit’teki kuvvetlere 
gönderilen parayı kötüye kullanma ve 
Kandiye’nin fethinde gevşeklik gösterme 
gibi suçlamalarla kendisine rakip olarak 
gördüğü Hüseyin Paşa’yı ortadan kaldır¬ 
mak istiyordu. Hatta bunun için dönemin 
şeyhülislâmı Bolevî Mustafa Efendi’den 
fetva istemiş, fakat alamamıştı. Şeyhülis¬ 
lâmdan başka Dârüssaâde ağasının ve Vâ- 
lide Turhan Sultan’m da himayesi sayesin¬ 
de Köprülü rakibini kaptan-ı deryâlığa ta¬ 
yine mecbur kaldı. Bu onun üçüncü kap- 
tanpaşalığı idi. 

Hüseyin Paşa, Köprülü’nün kendisi 
aleyhindeki emellerini bildiği için kaptan- 
paşalığı esnasında çok dikkatli davranıp 
herhangi bir şikâyete fırsat vermemeye 
çalışmış, hatta derya beylerinin kaptan-ı 
deryaya sunmaları gelenek olan hediyele¬ 
ri bile almamıştı. Bunun üzerine Köprülü 
onu 13 Aralık 1658’de geniş yetkilerle Ru¬ 
meli beylerbeyiliğine tayin etti. Bu görevi 
sırasında Hüseyin Paşa, kapı halkının mas¬ 
raflarını karşılamak üzere halktan bir 
miktar cerime talep etmişti. Köprülü ta¬ 
rafından her hareketi takip edilen Hüse¬ 
yin Paşa’nm bu talebi üzerine Filibe Kadı¬ 
sı Süleyman Efendi merkeze bir şikâyet- 
nâme gönderdi. Ayrıca Rumeli’den bazı 
şikâyetçilerin de gelmesi üzerine Hüseyin 
Paşa görevden alınarak İstanbul'a çağrıl¬ 
dı. Aslında bu şikâyet olaylarının sadâret¬ 
te rakipsiz kalmak isteyen Köprülü’nün 
bir tertibi olduğu anlaşılmaktadır. Padi¬ 
şahın huzurunda sorgulanan Hüseyin Pa¬ 
şa, suçu sabit görülerek dostlarının rica¬ 
sına rağmen Yedikule Zindanı’nda idam 
edildi (3 Rebîülâhir 1069/29 Aralık 1658). 
Bu olay halk arasında büyük bir infiale se¬ 
bep olmuştur. Hüseyin Paşa’nm mezarı 
Yedikule dahilindeki has bahçede Yaldızlı 
(Mücevher) kapıdadır. Mezartaşı Üsküf ser- 
puşlu olup kitâbesizdir. Oğlu Sarı Musta¬ 
fa Paşa III. Ahmed'in kızı Sâliha Suitan'la 
evlenmiştir. 

Halk arasında “Er", atılganlığı, cesare¬ 
ti ve pervasızlığından dolayı da “Deli" la¬ 
kabıyla tanınan Hüseyin Paşa güçlü vü¬ 
cut yapısına sahip bir vezirdi. Revan ve 
Bağdat kuşatmalarında özellikle Girit’in 


fethinde gösterdiği kahramanlıklarla halk 
arasında haklı bir şöhret kazanmıştı. Han¬ 
ya, Kandiye ve Ayatodori kaleleri dışında 
Girit’in fethinde büyük payı olduğunda 
şüphe yoktur. Harp sanatında mahir, ka¬ 
rarlarında isabetli bir kumandan olan 
Hüseyin Paşa Hanya, Resmo ve İnâdi- 
ye’de cami, mektep, medrese, tekke, ha¬ 
mam, çeşme vb. eserler yaptırmıştır (Si- 
lâhdar, I, 178 vd.). Köprülüzâde Fâzıl Ah- 
med Paşa Kandiye’nin fethini tamamla¬ 
dıktan sonra bir kiliseyi Deli Hüseyin Paşa 
adına camiye çevirterek kadirşinaşlık ör¬ 
neği göstermiştir. 
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kümdar olunca (7 Nisan 1789) mâbeyin- 
cilik ve tebdilcilik göreviyle hâne-i hassaya 
nakledildi ve beş altı ay kadar sonra baş- 
çuhadarlık makamına getirildi. Cevdet 
Paşa bu tayinin usule aykırı olduğunu be¬ 
lirtmektedir. Hüseyin Ağa bu görevde 
iken hükümdarın Beşiktaş’ta Ihlamur’- 
daki nişan tâlimlerinde bulunduğu gibi 
Fransız elçisi H. Sebastiani ile İshak Bey 
arasında Osmanlı ordusuna verilecek ye¬ 
ni nizam çalışmalarına da katıldı. Böylece 
IH. Seiim’in sevgi ve takdirini kazanarak 
16 Receb 1206’da (10 Mart 1792) vezâret 
rütbesiyle kaptan-ı deryâlığa tayin edildi 
ve ölümüne kadar bu görevde kaldı. Ay¬ 
rıca I. Abdülhamid’in kızı Esmâ Sultan’- 
la nikâhlanarak (7 Şevval 1206/29 Mayıs 
1792) saraya damat olmuştur (düğün ta¬ 
rihi 5 Cemâziyelevve! 1207/19 Aralık 1792). 

Hüseyin Paşa’nın kaptan-ı derya ve ve¬ 
zir olarak faaliyetlerini dört grupta top¬ 
lamak mümkündür. Bunlardan ilki Ege 
denizinde korsanlarla yaptığı mücadele¬ 
dir. Bu sıralarda Ege denizinde bazısı Rus 
bandıralı pek çok korsan Osmanlı tüccar 
gemilerinin seyrü seferine engel olmak¬ 
ta, bunları yağmalamakta, kıyılara da 
baskınlar düzenlemekteydi. Bu sebeple 
Küçük Hüseyin Paşa görevi devralır al¬ 
maz denize açılmış ve korsanlardan on 
beş parça tekne iie etrafı kasıp kavuran 
Lambro isimli korsanı etkisiz hale getir¬ 
miş, Karakaçan adlı bir diğeri de yakala¬ 
narak idam edilmişti. Onun kısa sürede¬ 
ki bu başarıları padişah nezdinde itibarı¬ 
nı arttırmakla birlikte diğer devlet adam¬ 
larını kıskandırmıştır. İkinci görev alanını 
Vidin seraskerliği sırasındaki faaliyetleri 
oluşturur. 1794’ten sonra âsilerin merke¬ 
zi haline gelen Vidin’de Pazvandoğiu Os¬ 
man’ın itaate alınmasına çalışılmış, fakat 
başarılı olunamayınca 27 Kasım 1797’de 
Bâbıâli’de toplanan Meclis-i Umûmî’de 
onun bertaraf edilmesine karar verilmiş- 
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Osmanlı kaptan-ı deryası 

ve veziri. ^ 

Vefatında kırk altı yaşlarında olduğu 
belirtildiğine göre 1172’de (1758-59) doğ¬ 
muş olmalıdır. Bazı kaynaklarda Çerkez 
veya Gürcü asıllı olduğu, asien Ahıskalı 
olan Vezir Silâhdar İbrahim Paşa tarafın¬ 
dan 1181'de (1767-68) ili. Mustafa’ya 
takdim edildiği belirtilir. Enderun’da öğ¬ 
renim gördükten sonra Şehzade Meh- 
med’in hizmetinde bulundu. III. Selim hü¬ 
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ti. Bunun üzerine 1 Aralık 1797’de Kapta- 
nıderyâ Küçük Hüseyin Paşa Vıdin’e se¬ 
rasker tayin edildi. Onun İstanbul’dan 
uzaklaştırılmasını isteyen rakipleri bu ta¬ 
yinde etkili olmuşlar ve başarısızlığı halin¬ 
de de itibarının azalacağını düşünmüşler¬ 
di. Hüseyin Paşa bu görevi ilkbahardan 
önce cepheye hareket etmemek, görevi 
sona ermeden donanmaya dönmesi is¬ 
tenmemek ve Anadolu Valisi Seyyid Ali 
Paşa (Alo Paşa) Eflak'a gönderilmek kay- 
dıyla kabul etti. Kendisine seraskerlik 
kürkü ve unvanı verilmemesi teklifi ise 
uygun bulunmadı. Küçük Hüseyin Paşa, 
23 Şevval 1212'de (10 Nisan 1798) Vidin’e 
hareket ederek22 Nisan’da kale yakınla¬ 
rına ulaştı. Rumeli Valisi Mustafa Paşa, 
Anadolu Valisi Seyyid Ali Paşa ve Tepede- 
lenli Ali Paşa ile diğer civar vilâyet valileri 
de orada toplanmışlardı. Vidin Kalesi ka¬ 
radan ve ince donanma vasıtasıyla Tuna’- 
dan muhasara edildi. Etkili topçu ateşi 
şehirdeki bazı binaların yıkılmasına, yan¬ 
gınlar çıkmasına yol açtıysa da yeterli as¬ 
ker ve malzeme bulunmadığından bekle¬ 
nen sonuç alınamadı ve muhasara uzadı. 
Soğuk ve hastalıklar asker arasında ölüm¬ 
leri arttırdı, kumandanlar arasında geçim¬ 
sizlikler de kuşatmayı etkiledi. 2 Temmuz 
1798’de Napolyon'un Mısır'a çıkması üze¬ 
rine Hüseyin Paşa geri çağrıldı. Bunun 
üzerine Hüseyin Paşa, Pazvandoğlu Os¬ 
man’ın af taleplerini merkezî hükümet 
nezdinde destekleyerek hakkında idam 
fetvası olan âsiyi bağışlattı ve ona kapıcı- 
başılık rütbesi verdirdi. Böylece bu mese¬ 
leyi halletmiş ve başarısızlığını örtbas ede¬ 
rek Ocak 1799’da İstanbul’a dönmüştü. 

Onun üçüncü faaliyet sahasını Mısır 
meselesi teşkil eder. Küçük Hüseyin Pa¬ 
şa, Vidin dönüşü donanma ile Akdeniz’e 
açılarak Mısır sahillerini abluka altına alan 
İngiliz donanmasına katıldı. Ancak bu ab¬ 
lukaya rağmen Napolyon'un Mısır’dan giz¬ 
lice Fransa’ya kaçması önlenemedi (Ağus¬ 
tos 1799). Hüseyin Paşa Mart 1801’de ket¬ 
hüdası Hüsrev Ağa’yı 6000 kişilik bir kuv¬ 
vetle karaya çıkarttı. Reşîd ve Rahmâni- 
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ye şehirleri alındı, Fransızlar mağlûp edi¬ 
lerek teslim olmaya zorlandı. 27 Haziran 
1801’de ise antlaşma yapıldı. Kahire’de 
Kansu Gavri Sarayı’nda Mısır ulemâsı 
toplanarak 111. Selim adına fetih hutbesi 
okunduğu gibi kale anahtarları da İstan¬ 
bul’a hükümdara yollanmıştı. Hüseyin Pa- 
şa’nın bu faaliyetleri ve kazandığı başarı¬ 
lar 111. Seiim’i çok memnun etmiştir. 

Hüseyin Paşa’nın dördüncü grupta zik- 
redilebilecek en önemli faaliyetini donan¬ 
mada yapılan ıslahat oluşturur. Bu yolda 
öncelikle tersane ve donanma nizamın¬ 
da birtakım değişiklikler yaptı. Seferden 
dönüşte gemi mürettebatı bahriyelilerin 
memleketlerine gönderilmeleri usulü kal¬ 
dırılarak bunların kış aylarında da tersa¬ 
nede kalıp tâlim ve terbiyelerinin deva¬ 
mının sağlanması, donanma kaptanları¬ 
nın ehliyetlerine göre sınıflandırılması, 
kabahati olmayanların rütbelerinin indi¬ 
rilmesinin önlenmesi, marangozların do¬ 
nanma gediklileri arasına alınıp usta-işçi 
sınıfı meydana getirilmesi, kalyonların 
büyük ve küçük olarak ayrılması sağlan¬ 
dı. Ayrıca eğitime büyük önem verilerek 
1793’te gemi inşasındaki uzmanlığı her¬ 
kesçe kabul edilen Fransız gemi mimarı 
Jacques Balthasard !e Brun, iki asistanı 
Jean Baptiste Benoit ve Toussaint Petit 
ile birlikte İstanbul’a getirildi. Le Brun’ün 
teklifiyle tersanedeki miihendishânede 
eğitim hesap-hendese, gemi resim ve 
planı ile öğrenilen nazarî bilgilerin tatbi¬ 
katı olmak üzere üç grupta düzenlendi. 
Öğrencilere coğrafya ve harita bilgisi de 
veriliyordu. Öğrenci sayısı yirmi olarak sa¬ 
bit tutulmuştu. Herhangi bir boşalma du¬ 
rumunda tersane mensuplarının çocuk¬ 
larının onların yerlerine alınması öngö¬ 
rülmüştü. Öğrencilere aylık da bağlan¬ 
mıştı. Eğitim hizmetleri yarımda bu dö¬ 
nemde gemi yapımına hız verildi. Osmanlı 
donanması 1789-1798 arasında kırk beş 
yeni savaş gemisiyle takviye edildi. Bun¬ 
lardan 1796’da denize indirilen Selimiye 
122 top, 1200 mürettebata, 1797’de ta¬ 


mamlanan Bâdî-i Nusret ve ertesi sene 
donanmaya katılan Tâvûs-i Bahrî seksen 
iki topa ve 900 bahriyeliye sahipti. Do¬ 
nanmanın ateş gücü 2156 topa, asker 
sayısı da 40.000’e ulaşmıştı. Böylece Os¬ 
manlI donanması Avrupa’nın en güçlü do¬ 
nanmalarından biri haline gelmişti. Has- 
köy’deki Bahriye Mühendishânesi’nde le 
Brun’ün yanında Türk mühendisler yetiş¬ 
ti ve bunlar başka tersanelerde görevlen¬ 
dirildi. Tersanede birkaç havuz inşa edil¬ 
miş, Tersane Sarayı da onarılmıştı. 

Bütün bu faaliyetler sürerken Küçük 
Hüseyin Paşa 1803 Kasımında verem has¬ 
talığına yakalandı. Öleceğini hissettiği için 
bir vasiyetnâme yazıp bunu 111. Selim’e 
sundu. Burada esas olarak borçlarının 
ödenmesi için hükümdardan ricada bu¬ 
lunmuş ve mallarının satışını istemişti. 
Çok geçmeden aynı yılın 8 Aralığında ve¬ 
fat ederek Eyüp'te Mihrişah Vâlide Sul¬ 
tan Türbesi’nin yanına defnedildi. “Gül- 
şen-i aden ola mesken Kapudan Paşa’ya" 
mısraı Tarihçi Vâsıfm onun ölümüne dü¬ 
şürdüğü tarihtir. 

Hüseyin Paşa’nın Napolyon'un Mısır’¬ 
dan ayrılmasından sonra Fransızlar’la Os¬ 
manlI Devleti arasındaki dostluk müna¬ 
sebetlerinin tesisinde katkısı büyüktür. 
Bundan dolayı ölümü Paris’te üzüntü ile 
karşılanmış, bizzat Napolyon Osmanlı el¬ 
çisi Hâlet Efendi'ye en sadık dostlarının 
Hüseyin Paşa olduğunu, onun ölümüyle 
111. Selim'den başka dostlarının kalmadı¬ 
ğını söylemişti. 

Kaynakların bildirdiğine göre Küçük 
Hüseyin Paşa kendini beğenmiş, haris, 
çabuk kızan bir mizaca sahipti. Bu sebep¬ 
le vezirler arasında pek çok düşmanı var¬ 
dı. Onun tersanedeki faaliyetleriyle ilgili 
olarak G. A. Ollivier tenkidi bir yaklaşımla 
bir devlet adamına yaraşır görüşlere ve 
bilgiye sahip bulunmadığını, iyi niyetli ol¬ 
duğunu, en ince ayrıntıyla bizzat uğraşıp 
işçilerin başından ayrılmadığını ve onları 
teşvik ettiğini, ancak sınırlı bilgi ve dü¬ 
şünceleri sebebiyle pek çok gemi yaptır¬ 
makla bahriyeyi ihya ettiğini zannettiği¬ 
ni, tayfa yetiştirilmesinde herhangi bir 
planı bulunmadığını, ticareti teşvik etme¬ 
diğini, tersanedeki mektebe de gereken 
himayeyi göstermediğini belirtir. Bunun¬ 
la birlikte 111. Selim'e sunduğu, ona atfe¬ 
dilen lâyihada yer alan bilgiler tersane ve 
donanma hakkmdaki görüşlerini, bu ko¬ 
nudaki derinliğinin derecesini ortaya ko¬ 
yar. Ayrıca 1801'de Mısır'da Fransızlar’a 
karşı giriştiği harekâtı konu alan Gaza- 
vât-ı Hüseyin Paşa adlı bir risâlenin var¬ 
lığı bilinmektedir (Levend, s. 159). Meh- 
med Hafîd Efendi eserini onun denizcilik- 
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HÜSEYİN PASA, Küçük 


teki başarılarından dolayı kaleme almıştır. 
Kasımpaşa'da Hastahane Yokuşu'nda bir 
çeşme yaptırdığı belirtilir. 
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S Nejat Göyünç 

HÜSEYİN PAŞA, Mere 

(ö. 1033/1624) 

Osmanlı veziriazamı. 

L J 

Arnavut asıllıdır. Bazı eserlerde Merre 
(o y >) imlâsıyla yazılan lakabının, cezalan¬ 
dırılmasını istediği kimseler için yakın 
adamlarına, Arnavutça “alın götürün” 
anlamındaki bu kelimeyle seslenme âde¬ 
ti dolayısıyla verildiği belirtilir. 

Muhtemelen Enderun'da yetiştikten 
sonra çavuş olarak 1S97 Haziranının ilk 
günlerinde Macar seferi serdarlığına ge¬ 
tirilen Satırcı Mehmed Paşa’nın hizmeti¬ 


ne girdi ve onun aşçıbaşılan arasında yer 
aldı (Topçular Kâtibi Abdülkadir Efendi, s. 
158). Ardından Enderun'da aşçı olduğu¬ 
na dair bilgi gibi (Sicilli Osmânî, II, 188) 
sipahiliğe geçtikten sonra sokak silâhda- 
rı olduğu yolundaki ifadeler de ( Hadıka- 
tü’l-uüzerâ, s. 69) ihtiyatla karşılanmalı¬ 
dır. Satırcı Mehmed Paşa'nın azledilip 6 
Temmuz 1599’da öldürülmesine kadar 
onun maiyetinde bulundu. Daha sonra 
Defterdar Ekmekçizâde Ahmed Paşa ve 
Dârüssaâde ağalarına intisap etti. Mal¬ 
koç Ali Paşa’nın 16 Ekim 1603’te vezîriâ- 
zamlığa ve Macar seferi serdarlığına ta¬ 
yininde koyun emini. Kara (Öküz) Meh¬ 
med Paşa'nın aynı makama gelişinden (17 
Ekim 1614) hemen sonra çavuşbaşı, Kay¬ 
serili Halil Paşa’nın vezîrâzam oluşu sıra¬ 
sında (17 Kasım 1616) kapıcıbaşı olmuş¬ 
tu. Ardından kapıcılar kethüdâlığına. mî- 
râhûr-ı sânîliğe ve Kara Mehmed Paşa’- 
nın 18 Ocak 1619’daki ikinci vezîriâzam- 
lığında mîrâhûr-ı evvelliğe getirildi (Top¬ 
çular Kâtibi Abdülkadir Efendi, s. 196,207, 
326, 446, 504, 506, 519). Bu son vazifede 
iken Başdefterdar Bekir Paşa'nın teftişin¬ 
de bulundu. Nisan 1620’ye kadar bu gö¬ 
revde kaldığı anlaşılmaktadır (BA, MAD, 
nr. 7027, s. 60). 

II. Osman’ın dikkatini çekerek Şâban 
1029’da (Temmuz 1620) Mısır beylerbeyi- 
liğine tayin edilen Hüseyin Paşa 23 Ağus- 
tos’da Kahire'ye vardı (Abdülkerîm b. Ab- 
durrahman, nr. 705, vr. 39 a ). Burada yiyecek 
maddeleri darlığı, fiyatlarının kontro¬ 
lü ve uzun süren veba salgınıyla meş¬ 
gul oldu. Ancak aşırı harcamalar sebebiy¬ 
le tenkide uğradı. Beylerbeyilik gelirlerini 
alıkoyduğuna ve diğer bazı suistimalleri- 
ne dair şikâyetlerin İstanbul’a ulaşması 
üzerine azledildi. Halefi Mustafa Paşa'nın 
buraya7 Ocak 1622'de tayin edilmesi (BA, 
KK, nr. 257, s. 47, 63, 84) bu tarihten bir 
süre önce görevden alındığını gösterir. 

Hüseyin Paşa İstanbul’a geldiğinde 
kendisini II. Osman’ın saltanatına karşı 
meydana gelen olayların içinde buldu. 1. 
Mustafa'nın 19 Mayıs 1622'de ikinci defa 
cülusu, Vezîriâzam Kara Dâvud Paşa'nın 
isyancılarla olan bağı karışıklıkları sona 
erdiremedi. Bu sırada gizlice Şeyhülislâm 
Zekeriyyâzâde Yahyâ Efendi'nin konağı¬ 
na giderek askerlerin kontrolünün temi¬ 
ni vb. taahhütlerde bulunan Hüseyin Pa¬ 
şa sadârete tâlip oldu. Şeyhülislâmın vâ- 
lide sultana yazdığı ve devrinde de garip 
karşılanan bu tezkirenin ardından 3 Şâ¬ 
ban 1031’de(13Haziran 1622) vezîriâzam- 
lığa getirildi (BA, KK. nr. 372, vr. 2 b ). Vezî- 
riâzamlığa tayininde Mısır’da iken elde 
ettiği paraların rolü olduğu belirtilir. 


Vezîriâzam olduktan sonra iyice sarsıl¬ 
mış olan idarenin ve düzenin yeniden ku¬ 
rulması için birtakım tedbirler aldı. Uzun 
zamandır toplanamayan Dîvân-ı Hümâ- 
yun’a işlerlik kazandırdı. Yeniçeri ve sipa¬ 
hilere “koyun bahası” adıyla para dağıta¬ 
rak onları yatıştırdığı ve kendisine bağla¬ 
maya çalıştığı gibi II. Osman'ın ihmal et¬ 
tiği cuma selâmlığına 1. Mustafa’yı bü¬ 
yük merasimlerle çıkararak padişah hak- 
kmdaki olumsuz fikirleri bertaraf etme¬ 
ye gayret etti. Erdel Beyi Bethlen’e (Ga- 
bor) yardım için Sarhoş İbrâhim Paşa’yı 
Bosna beylerbeyiliğine getirdi. Bunun 
sonucunda önemli bir Avusturya taburu 
Sokol yakınlarında yenilgiye uğratılarak 
kumandanlarıyla birlikte esir alındı. An¬ 
cak hâzineden hesapsız para sarfına en¬ 
gel olunamadı. Ayrıca onun, sultanların 
vakıflarının tevliyet ve nezâretlerinin si¬ 
pahilerin eline geçerek harap olmasına 
göz yumduğu, silâhdar ve sipahi mülâ¬ 
zımlarının sürekli tartışma konusu olan 
dirlik meselelerine önem vermeyip bun¬ 
ları birer bahane ile İstanbul’dan uzaklaş¬ 
tırmaya çalıştığı belirtilir. Bu arada yeni¬ 
çeri ağası Derviş’i Karaman beylerbeyili¬ 
ğine tayin etmesi, 7 Temmuz gecesi bir 
Mudanya kayığı ile Burgazada’ya gönder¬ 
diği yeniçeri ağasının öldürüldüğü yolun¬ 
daki yalan haberler, azliyle neticelendi. 
Nitekim eski sadrazam Kara Dâvud Pa- 
şa’nın tahrikiyle hareket eden ocak ihti¬ 
yarlarının onun azlini temin için I. Mus¬ 
tafa'nın adı bilinmeyen annesiyle (“mes- 
tûre” olarak) emsaline daha önce rastlan¬ 
madığı üzere görüştükleri bilinmektedir 
(28Şâban 1031/8Temmuz 1622; Hüseyin 
Tûg'ı Çelebi, s. 47-48). Bir gün sonra Lef- 
keli Mustafa Paşa vezîriâzam olurken 
Derviş Ağa da vezâretle eski görevine iade 
edildi (BA, KK, nr. 257, s. 106-107). Haya¬ 
tından endişe ettiği için saklanan Hüse¬ 
yin Paşa, II. Osman’ın katline karışanları 
ortadan kaldırmaya çalışan Gürcü Meh¬ 
med Paşa’nın sadâreti sırasında yeniden 
bu makamı elde etmek için birtakım ter¬ 
tiplere girişti. Vezîriâzamın kendilerine 
yönelik hareketlerinden memnun olma¬ 
yan yeniçeri ve sipahileri para dağıtmak 
suretiyle elde etti (Hüseyin Tûgi Çelebi, 
s. 81; Solakzâde, s. 730). Nitekim divanın 
toplandığı gün hazırlanan plan uyarınca 
yeniçeriler isyan edip sadrazamın azli ve 
Hüseyin Paşa'nın tayinini istemişler, Meh¬ 
med Paşa da mührü iade ederek görev¬ 
den çekilmişti. Saraydan çıkan hatt-ı şe¬ 
rifte Kayserili Halil Paşa'nın vezîriâzamlı- 
ğa uygun görüldüğü, Hüseyin Paşa’nın 
kabul edilmediğinin yazılı olduğu olay¬ 
ların içinde bulunan Bostanzâde Yahyâ 
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Efendi tarafından aktarılmaktadır. Bos- 
tanzâde yine Kaptanıderyâ Kayserili Ha¬ 
lil Paşa'nın kargaşa dolayısıyla bunu ka¬ 
bule yanaşmadığını, reîsülküttâb ile bir¬ 
likte yazdıkları yeni bir telhisle ortalığın 
yatışması için vezîriâzamlığm Mere Hü¬ 
seyin Paşa’ya tevcihinin gerekli olduğunu 
belirttiklerini, cevabî hattın da bu yönde 
verildiğini kaydeder ( Vak‘a-i Sultan Os¬ 
man Han, vr. 50 a b ). Böylece adamlarından 
haber beklemekte olan Hüseyin Paşa, kısa 
sürede buraya gelip 4 Rebîülâhir 1032’- 
de (5 Şubat 1623) ikinci defa sadâreti ele 
geçirmiş oldu (BA, KK, nr. 372, vr. 61 b ). 

Bu ikinci vezîriâzamlığında ilkinin aksi 
bir yol takip eden Hüseyin Paşa, yeniçeri 
ve sipahilerin desteğinin devamını sağla¬ 
maya itina gösterdi. Evkaf tevliyetlerinin 
birçoğunu bunlar arasında paylaştırdığı 
gibi ocağın bulunduğu Etmeydanı'nı sıkça 
ziyaret ederek aşçılarına ayrıca ilgi gös¬ 
terdi ve buradaki Orta Cami’yi ibrişim ha¬ 
lılarla döşetip cuma namazlarını da çok 
defa burada kıldı. Ayrıca kendisini de ye¬ 
niçeri yazdırdı. Bu sırada uzun süredir Ka- 
maniçe’de bekleyerek İstanbul’a gelmeyi 
geciktiren Leh elçilik heyeti zorla getirtil¬ 
di ve İngiliz elçisi T. Roe’nin de katkısıyla 
daha önceki Hotin Muahedesinin hüküm¬ 
lerine uygun on dokuz maddelik bir ant¬ 
laşma 18 Şubat’ta imzalandı. 

Bu arada II. Osman’ın kanını dava ede¬ 
rek Anadolu’da hükümet merkezine kar¬ 
şı büyük bir isyan çıkaran Abaza Paşa üze¬ 
rine Cigalazâde Mahmud Paşa serdar ola¬ 
rak gönderildi. Beypazarı’na kadar giden 
Cigalazâde, Ankara’yı kuşatmış bulunan 
Abaza Paşa ile birtakım temasların so¬ 
nunda Bursa’ya çekilmek zorunda kaldı. 
Eski vezîriâzam Gürcü Mehmed Paşa 
merkezden uzaklaştırıldı; Halil Paşa da 
Malkara'ya gönderildi (Nisan 1623). Kırım 
hanlığı Mehmed Giray’a tevcih edilirken 
11. Osman’ı hacca gitmeye teşvik ettiği bi¬ 
linen hocası Ömer Efendi’ye Mekke şey- 
hülharemliği verildi. Bu arada Bağdat’ta 
beylerbeyinin öldürülmesiyle başlayan çe¬ 
kişmeler Diyarbekir Beylerbeyi Hafız Ah- 
med Paşa tarafından yatıştırıldı. 

Bu olaylar cereyan ederken Hüseyin Pa¬ 
şa malî işlerle uğraşıyordu. Artan akçe ta¬ 
lebine karşılık vâlide sultanla anlaşarak 
darphâneyi Enderun’a taşıttı ve altın, gü¬ 
müş eşyanın eritilmesiyle askerin mevâ- 
ciblerini karşıladı. Yerinde bırakılmasına 
karşılık yüklü bir meblağ göndereceğini 
bildiği Eflak beyinden böyle bir girişim 
sonucunda istediğini elde etti (Hammer, 
VIII, 255). Ancak ayarı düşük akçeden do¬ 
layı sıkça toplanarak seslerini yükselten 
sipahi mülâzımlarını yatıştırmakta zor¬ 


landı. Ardından divanda mîr-i mîrân pâ- 
yeli bir ihtiyara dayak attırmasının ölüm¬ 
le sonuçlanması, sâdâttan olduğu belirti¬ 
len bir kadıyı ikindi divanı sırasında tah¬ 
kir etmesi ve dövdürmesi ulemânın bü¬ 
yük tepkisine yol açtı. İlmiye mensuplan 
Fâtih Camii’nde toplanarak sadrazamın 
azlini ve muhakeme edilmesini istediler. 
Eski kazaskerlerin İstanbul kadısının ve 
diğer ileri gelen müderrislerin aralarında 
bulunduğu kalabalık bir ulemâ toplulu¬ 
ğunun bu nümayişi büyük bir yankı uyan¬ 
dırdı. Buradaki toplantıya istemeyerek 
gelen şeyhülislâmın önce azlin gerektiği¬ 
ni söylemesi saray ve ocakla temasa ge¬ 
çilmesine yol açtı. Ağakapısı'ndan geliş¬ 
meleri takip etmekte olan Hüseyin Paşa, 
ulemânın dağıtılması için içlerinde Ab- 
dülmecid Sivâsî ile Nakîbüleşraf Gubârî 
Kasım Efendi’nin de bulunduğu nasihat 
heyetleri gönderdi. 6 Haziran 1623’te ce¬ 
reyan eden ve benzerine pek rastlanma¬ 
yan bu olaya dair devrin kaynaklarına yan¬ 
sıyan birçok haber arasında, I. Mustafa’¬ 
nın cülûsunu gecikmeyle kabullenmiş olan 
ulemânın Abaza Paşa ile mektuplaştığı¬ 
na, Şehzade Murad'ı tahta çıkarmak dü¬ 
şüncesinde olduklarına dair bilgiler de 
yer alır. Aynı gün ikindi vaktinde vezîriâ- 
zamın şeyhülislâm, kazaskerler, mülâzım¬ 
lar, acemi oğlanları ile birlikte Şehzade 
Camii avlusuna kadar geldiği, ulemânın 
bir kısmını kendi yanma çektiği, ancak bu 
sırada Fâtih Camii’nde başlayan mücade¬ 
le sonucu on dokuz kişinin öldüğü kaynak¬ 
larda tafsilâtlı şekilde anlatılır. 

Yine sert tedbirlerle otorite kurmak is¬ 
teyen Hüseyin Paşa, kendisini de zaman 
zaman zor durumda bırakan sipahileri 
ortadan kaldırma planları kurdu. Hazır¬ 
lanan plana göre Mısır askerleri gibi do¬ 
natılan bostancı ve yeniçeriler saraya yer¬ 
leştirilerek elçi kabulü ve dirlik tevcihi ba¬ 
hanesiyle bir divan günü toplanan sipa¬ 
hileri ortadan kaldıracaklardı. Fakat kur¬ 
ban bayramı dolayısıyla ertelenen bu pla¬ 
nın açığa çıkması üzerine Hüseyin Paşa 
Ağakapısı’na sığındı. Taşrada ve seferde 
sipahilerin çok olduğunu ve kendilerine 
düşman olacaklarını anlayan yeniçeriler 
vezîriâzama destek vermekten vazgeçti, 
bunun üzerine mührü vermemekte dire¬ 
nen Hüseyin Paşa makamını bırakmak zo¬ 
runda kaldı, yeniçeri ağasının kefaletiyle 
hapisten kurtuldu ve saklandı (4 Zilkade 
1032/30 Ağustos 1623). Ancak IV. Mu- 
rad’m cülûsuyla birlikte entrikalarından 
çekinildiği için, Vezîriâzam Kemankeş Ali 
Paşa’nın ısrarlı aramaları sonucunda 8 
Şevval 1033’te (24 Temmuz 1624) yakala¬ 
narak öldürüldü (Atâî, s. 679). Mezarının 


Karacaahmet'te Miskinler yakınlarında 
bulunduğu belirtilmektedir. 

Osmanlı müelliflerinden ilmiye men¬ 
subu olanlar Hüseyin Paşa’yı kaba, cahil, 
zalim gibi ağır ifadelerle anarlar (a.g.e., 
s. 679; Mehmed b. Mehmed, vr. 34 b ; Kara 
Çeiebizâde Abdülaziz Efendi, s. 552). Bun¬ 
da Fâtih Camii’ndeki hadise etkili olmuş¬ 
tur. Şiddet ve hiddetle hareket ettiği be¬ 
lirtilen (Hasanbeyzâde Ahmed, II, 347) Hü¬ 
seyin Paşa’yı “seyfiyye’’ye mensup tarih¬ 
çiler âdil bir vezir olarak tanıtırlar (Hüse¬ 
yin Tûgi Çelebi, s. 85; Topçular Kâtibi Ab- 
dülkadir Efendi, s. 623). Mısır’da kendisi¬ 
ni tanıyanlara göre ise göründüğü kadar 
sert bir kimse değildi (Abdülkerîm b. Ab- 
durrahman, nr. 4877, vr. 33 a ). Bostanzâde 
Yahyâ Efendi, başına buyruk olmakla be¬ 
raber akıllıca hareketlerine ve fitneye izin 
vermediğine, ancak yanlış işlerinin çoklu¬ 
ğuna işaret etmektedir ( Vak‘a-i Sultân 
Osman Hân, vr. 5 l b - 52 b ). Hüseyin Paşa 
İpek'te (Pec) bir cami, han ve hamam yap¬ 
tırmıştır. 
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Aykut, doçentlik tezi, 1988, İÜ Ed. Fak.), s. 43- 
44, 46-49, 81-86, 89-95; Atâî. Zeyl-i Şekâik, 
s. 678-680, 715; Bostanzâde Yahyâ Efendi, 
Vak‘a-i Sultan Osman Han, Süleymaniye Ktp., 
Halet Efendi, nr. 611, vr. 31 b -32», 34 b , 42» b , 
47 b -62 b ; Hasanbeyzâde Ahmed. Tarih (haz. Ne¬ 
zihi Aykut, doktora tezi, 1980), İÜ Ed. Fak. Genel 
Kitaplık, nr. TE 57, II, 345-353, 356; III, 599; 
Topçular Kâtibi Abdülkadir Efendi, Târih (haz. 
Ziya Yılmazer, doktora tezi, 1990), İCİ Ed. Fak. 
Genel Kitaplık, nr. TE 80, s. 158, 196, 207, 326, 
446, 504, 506, 519, 547, 555-556, 559, 606, 
609-624, 629-631; Mehmed b. Mehmed, Tâ- 
rîh-iÂl-i Osman, Süleymaniye Ktp., Lala İsma¬ 
il Efendi, nr. 300, vr. 34 b -35"; Peçuyiu İbrâhim, 
Târih, II, 352, 374, 389-393, 397-398; Ahmed 
b. Hemdem Süheylî, Târih-i Mısri’l-cedîd (nşr. 
İbrâhim Müteferrika), İstanbul 1142, s. 62 b -63»; 
Rıdvanpaşazâde Abdullah, Tarih-1 Mısır, Süley¬ 
maniye Ktp., Hamidiye, nr. 900, vr. 110 b , 118”; 
Abdülkerim b. Abdurrahman, Teoârih-i Mısır, 
Süleymaniye Ktp., Hekimoğiu Ali Paşa, nr. 705, 
vr. 39"‘ b ; a.e.. Hacı Mahmud Efendi, nr. 4877, 
vr. 33- b ; Kâtib Çelebi, Fezleke, II, 25-26, 34-38, 
46; Solakzâde, Târih, s. 721-723, 730-738; Ka- 
raçeiebizâde Abdülaziz Efendi, Rauzatü'l-ebrâr, 
Bulak 1248, s. 550-555; Abdurrahman Hibrî 
Efendi, Defter-i Ahbâr, İCİ Ktp., TY, nr. 3648, vr. 
22» b , 23»; Naîmâ, Târih, II, 176, 206, 233-236, 
241, 250-269, 291-292; Hadikatû’l-üüzerâ, s. 
68-70; Hasîb Üsküdârî, Vefeyât-ı Ekâbir-i Islâ- 
miyye, Millet Ktp., Ali Emîri, Tarih, nr. 620, vr. 
40 b ; Ayvansarâyî, Vefeyât-ı Selâtîn, s. 49; Ced- 
uel-i uüzerâ, Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, 
nr. 3622/2, vr. 46»; Hammer (Atâ Bey), VIII, 232- 
235, 239, 245-248, 252-261; Kâmûsü'l-a'lâm, 
III, 1956; Sicill-i Osmânî, il, 188; Danişmend, 
Kronoloji, 111, 313-323; Ayverdi, Avrupa’da Os¬ 
manlI Mimari Eserleri, 111/3, 44-45. 
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HÜSEYİN PASA, Mezemorta 


HÜSEYİN PAŞA, Mezemorta 

(bk. MEZEMORTA HÜSEYİN PAŞA). 

L J 


~ı 

HÜSEYİN PAŞA, Tunus Beyi 

(ö. 1152/1739) 

Tunus’ta hüküm süren 
Hüseynî hânedanımn kurucusu 
(1705-1735). 


Babası, Girit'in Kandiye şehrinden gel¬ 
diği rivayet edilen ve Tunus’ta uzun za¬ 
man Arap kabilelerine karşı yaptığı çar¬ 
pışmalarla şöhret kazanan Ali et-Türkî 
adlı bir OsmanlI sipahisidir. Hüseyin Tunus 
beyleri Mehmed, Ramazan ve Murad’ın 
dönemlerinde tecrübeli bir asker ve ida¬ 
reci olarak temayüz etti. Murâdîler sülâ¬ 
lesine son verip (1702) dayı, bey ve paşa 
unvanlarını şahsında toplayan İbrâhim 
Şerif zamanında önemli bir kumandan 
oldu ve 1116 (1704) Tunus-Cezayir sa¬ 
vaşı esnasında sipahi ağalığı görevini yü¬ 
rüttü. Cezayir beylerbeyinin Tunus'u is¬ 
tilâsı ve İbrâhim Şerifin esir düşmesi üze¬ 
rine ileri gelenler ve ocak ağalarından olu¬ 
şan emâret meclisi (divan) 20 Rebîülevvel 
1117(12 Temmuz 1705) tarihinde Muham- 
med Hoca’yı dayı, Hüseyin'i de bey seçti. 
Hüseyin Bey, aynı yıl Cezayirliler’in saldı¬ 
rısını püskürttükten sonra Muhammed 
Hoca'yı ve serbest bırakılan İbrâhim Şe¬ 
rifi öidürtüp Tunus'un idaresini tek başı¬ 
na ele geçirdi (1117/1705). İstanbul’daki 
Osmanlı idarecileriyle kurduğu iyi müna¬ 
sebetler sayesinde kendisine paşalık un¬ 
vanıyla birlikte Tunus beylerbeyiliğinin ve¬ 
rilmesi (1708) nüfuzunu daha da arttırdı. 
Başlangıçta çocuğu olmadığından yeğeni 
Ali Bey'i kendisinden sonra beyliğe aday 
göstermesine rağmen daha sonra bir câ- 
riyesinden çocuğu doğunca meclisi topla¬ 
yarak iktidarın kendi çocuklarına intikali 
için karar aldırdı (1710). Böylece Tunus’ta 
kısa bir kesintiden sonra 1957’ye kadar 
hüküm süren Hüseynî hânedanı kurul¬ 
muş oldu. 



Tunus Beyi 

Hüseyin 

Paşa'nın 

temsilî 

bir resmi 

(Atilla 

Çetin 

fotoğraf 

arşivi) 


Hüseyin Paşa’nın otuz yıl süren iktida¬ 
rını iki dönemde incelemek mümkündür. 

1705-1729 arasındaki ilk dönem sükûnet 
içinde geçti. İmar işleriyle bizzat uğraşan 
Hüseyin Paşa iç karışıklıklar sırasında za¬ 
rar gören Kayrevan’ın surlarını yükseltti; 
birçok camiyi ve su yollarını tamir ettir¬ 
diği gibi pek çok köprü ve sarnıçla Tunus, 
Sefâkus, Kafsa, Nefta ve Süs şehirlerin¬ 
de cami ve medreseler yaptırdı. Halkın 
vergi yükünü hafifletti. Yakın yardımcıla¬ 
rından biri Raynaud adlı bir Fransız olan 
Hüseyin Paşa Avrupa ülkeleri ile iyi müna¬ 
sebetler içerisindeydi. Osmanlı Devleti’- 
nin himayesi altında Fransa (1710, 1728), 
İngiltere (1716), İspanya (1720), Avustur¬ 
ya (1725) ve Hollanda ile (1728) deniz ti¬ 
careti ve korsanlık konusunda ikili ant¬ 
laşmalar yaptı. Ancak Tunuslu korsanlar 
faaliyetlerini sürdürdüler, hatta Fransa 
1728 ve 1731 ’de Goletta önüne donanma 
göndererek bu durumu protesto etti. 

1729-1735arası, Hüseyin Paşa’nın bü¬ 
tün gücünü iktidarını koruma savaşına 
harcadığı dâhilî karışıklık yıllarıdır. Hüse¬ 
yin Paşa’nın, on beş yıl önce emâret mec¬ 
lisinden çıkarttığı iktidarın kendisinden 
sonra çocuklarına geçeceğine dair karar 
çerçevesinde büyük oğlu Mehmed’i res¬ 
men veliaht tayin edip ülkede yılda iki de¬ 
fa yapılan vergi toplama işiyle görevlen¬ 
dirmesi yeğeni eski veliaht Ali Bey’in infi¬ 
aline sebep oldu. Hüseyin Paşa, Sultan 
III. Ahmed ve sadrazamı Damad İbrâhim 
Paşa’ya müracaatla Tunus beylerbeyili¬ 
ğinin yeğenine verilmesini sağladı (1138/ 
1725). Ancak İstanbul’dan gelen paşalık 
fermanı ve kaftan Ali Bey’in hoşnutsuzlu¬ 
ğunu gidermeye yetmedi. Çünkü beyler- 
beyilik sadece isimden ibaret bir makam¬ 
dı. Asıl güç ve nüfuz ise Tunus Ocağı bey¬ 
lerinin başında bulunan ve vatan beyi olan 
amcasının elindeydi ve ondan sonra bu 
görev çocuklarına geçecekti. Bu durumu 
kabullenemeyen Ali Paşa, oğlu Yûnus’la 
birlikte bazı kabileleri de ayaklandırarak 
Cebelüssalât mevkiinde direnişe geçti 
(1729). Hüseyin Paşa’nın karşısında yeni¬ 
lince de Cezayir’e kaçtı (İlter, 11, 24, 31) ve 
1734’e kadar orada kaldı. Bâbıâli, Ali Pa¬ 
şa ile oğlunun İstanbul’a gönderilmesi 
için Cezayir beylerbeyine emir verdi. Fakat 
emre uyulmadı. Cezayir Dayısı Kör Abdi, 
Hüseyin Paşa ile anlaşarak kendisini hap¬ 
se attırdıysa da halefi İbrâhim serbest bı¬ 
raktı ve onunla birlikte Tunus toprakları¬ 
na girdi. Emrindeki Arap birliklerinin bir 
kısmı tarafından terkedilen Hüseyin Pa¬ 
şa, 4 Eylül 1735’te Simence’de mağlûp 
oldu ve Kayrevan’a çekilmek zorunda kal¬ 


dı. Böylece Ali Paşa hem beylerbeyiliği 
hem de vatan beyliğini ele geçirdi; yardı¬ 
mını gördüğü Cezayir dayısına da daha 
önce söz verdiği gibi yıllık haraç ödemeyi 
taahhüt etti. Bu sırada Hüseyin Paşa Kay- 
revan’da kuvvet toplayıp tekrar saldırıya 
geçerek Ali Paşa’nın oğlu Yûnus’u yendi 
(3 Kasım 1735) ve Tunus surlarına kadar 
ilerledi; fakat şehri kuşatma cesaretini 
gösteremeyip tekrar Kayrevan’a çekildi. 
Kayrevan’da beş yıl kuşatma altında ya¬ 
şayan Hüseyin Paşa, 16 Safer 1152’de (25 
Mayıs 1739) şehrin düşmesi üzerine Ceza¬ 
yir’e kaçarken yakalandı ve Yûnus tara¬ 
fından öldürüldü. Bu gelişmeler karşısın¬ 
da fiilen bir şey yapamayan Bâbıâli, Ali 
Paşa’nın beylerbeyiliğini ve Vatan beyliği¬ 
ni kabul ve tasdik etmek zorunda kaldı 
(1739). Hüseyin Paşa’nın oğulları Mehmed 
ve Ali beyler sahil şehirlerinde tutunma¬ 
ya çalıştılarsa da bir sonuç elde edeme¬ 
diklerinden Cezayir'e çekildiler (bk. HÜ¬ 
SEYNÎLER). 

BİBLİYOGRAFYA : 

A. Rousseau. Annales tunisiennes, Alger 
1864, IV, 93 vd.; İbn Ebü'd-Diyâf. Ithâfü ehli’z- 
zamân bl-atjbari mülâki Tânis ve c ahdi’l-emân 
(nşr. Ahmed Abdüsselâm), Tunus 1964, II, 83-84, 
98-99, 117 vd.; Aziz Samih İlter, Şimali Afrika’¬ 
da Türkler, İstanbul 1937, 11, 24, 31, 150-155; 
Ziriklî, el-AHâm, II, 269; M. H. Cherif, Pouvoir 
et societe dans la Tunisie de Husayn Ben Ali: 
1705-1740, Tunis 1984-86, I-1I; Muhammed b. 
el-Hoca, Safahat min târihi Tûnis (nşr. Hammâ- 
dî es-Sâhilt- Cîlânî b. Yahya), Beyrut 1986, bk. 
İndeks; Hüseyin Munis. Târîhu'l-Mağrib ve ha- 
dâratüh, Beyrut 1412/1992, 11/2, s. 370; Ab- 
durrahman Çaycı, La question tunisienne et la 
politigue ottomane: 1881-1913, Ankara 1992, 
s. 4; İ. Hakkı Uzunçarşılı, “Tunus’un 1881’de 
Fransa Tarafından İşgaline Kadar Burada Va¬ 
lilik Eden Hüseynî Ailesi", TTK Belleten, XVIII/ 
72 (1954), s. 547-549; Mehmet Maksudoğlu, 
“Tunus’un Osmanlı Devletinden Ayrılması”, 
MÜİFD, IV (1986), s. 143-145; G. Yver, “Hüse¬ 
yin”, İA, V/l, s. 640-641; R. Mantran, “al- 
Husayn”, £/ 2 (ing.), III, 604-605. 

B Atİlla Çetin 

r . n 

HÜSEYİN RACI EFENDİ 

(ö. 1902) 

Daha çok 

Târihçe-i Vak ‘a-i Zağra 
adlı eseriyle tanınan 
Osmanlı âlimi. 

1_ J 

Günümüzde Bulgaristan sınırları içinde 
kalan Karinâbâd kasabasına bağlı Moila- 
şeyh köyünde doğdu. Babasının adı Ha¬ 
cı Hasan’dır. Râci Efendi, memleketinde 
başladığı tahsilini İstanbul’un çeşitli med¬ 
reselerinde tamamladı. Tasavvuf terbiye- 
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HÜSEYİN RÂCİ EFENDİ 


sini, Çırpan'da kütüphanecilik yapan ve 
daha sonra şehid olan Nakşı şeyhi el-Hâc 
İsmâil Efendi'den aldı. Birçok mektepte 
hoca ve müdür olarak görev yaptı. Doksa- 
nüç Harbi devam ederken başlayan bü¬ 
yük göç sırasında Eski Zağra'dan ailesiy¬ 
le birlikte önce Edirne’ye, oradan da İs¬ 
tanbul'a gitti (28 Ağustos 1877). Eski Zağ- 
ra ve çevresinde olduğu kadar İstanbul’¬ 
da da sevilip sayılan Râci Efendi bu sıra¬ 
da diğer muhacirler gibi oldukça sıkıntılı 
günler geçirirken Eski Zağra'da ve göç 
sırasında başından geçenleri kaleme aldı. 
Râci Efendi’nin göçten sonra İstanbul’da 
çok kalmadığı anlaşılmaktadır. 13 Tem¬ 
muz 1878’de imzalanan Berlin Antlaş¬ 
ması ile. Ruslar ve Bulgarlar’ın büyük zu¬ 
lümler yaparak işgal ettikleri bölgenin 
Eski Zağra sancağının da bulunduğu gü¬ 
ney kısmında Rume!i-i Şarkî Vilâyeti ku¬ 
rulunca 1879 Eylülünden itibaren muha¬ 
cirler eski topraklarına dönmeye başladı¬ 
lar. Râci Efendi de bu sırada Eski Zağra’ya 
dönmüş olmalıdır. Nitekim 17 Ekim 1881 ’- 
de Eski Zağra müftülüğüne tayin edildi¬ 
ği ve ihtiyaç sebebiyle 22 Mart 1883'te 
müftülükten ayrılıp muallim olarak rüş- 
diyeye geçtiği bilinmektedir (Aydın, s. 
207, 225). Ayrıca Bulgarlar'ın vilâyeti ilhak 
faaliyetleri, müslüman ahaliye yapılan zu¬ 
lümler ve bunlara karşı alınması gereken 
tedbirlerle ilgili olarak Bulgaristan Ce- 
mâat-i İslâmiyyesi tarafından BabIâli’ye 
sunulan 1302 (1885) tarihli lâyihanın al¬ 
tında “Müftü ve Cemâat-i İslâmiyye Rei¬ 
si" unvanıyla imzasının bulunması 1885 
yılı sonlarında Eski Zağra’da bulundu¬ 
ğunu göstermektedir (Derviş Vahdetî, 
s. 170). Râci Efendi'nin Ma'lûmat’ta Yu¬ 
nan harbi dolayısıyla yazdığı tebrik ve 
tarih manzumesinde de (12 Haziran 
1897) “Zağra-i Atîk Cemâat-i İslâmiy¬ 
yesi Reisi” imzası vardır. Ancak aynı 
derginin 27 Zilhicce 1317 (27 Nisan 1900) 
tarihli sayısındaki şiiri “Meclis-i Kebîr-i 
Maârif âzâsından" unvanıyla yayımlandı¬ 
ğından 1897’den sonraki bir tarihte İs¬ 
tanbul’a geldiği anlaşılmaktadır. Eski 
Zağra Müftüsü olarak tanınan Râci Efen¬ 
di Meclis-i Kebîr-i Maârif üyeliği görevin¬ 
de iken vefat etti ve Eyüpsultan Mezarlı¬ 
ğında toprağa verildi. 

Eserleri. Manzum ve mensur bazı eser¬ 
leri bulunan Râci Efendi’nin yayımlanan 
kitapları şunlardır: 1. Telhîsü’l-inşâ (İs¬ 
tanbul 1313). Sağlığında yayımlanan tek 
eseri olan bu kitabı müellif, Zağra’da rüş- 
diye mektebinde muailim-i evvel olarak 
çalıştığı sırada kaleme almıştır. Güzel 
okuma ve doğru yazmayı öğretmek ama¬ 


cıyla orta öğrenim seviyesine uygun tarz¬ 
da hazırlanmış bir ders kitabıdır. 2. 7a- 
rihçe-i Vak'a-i Zağra (İstanbul 1326). 
Müellifi hayatta iken basımı için gerekli 
izin alındığı halde savaş yüzünden yayım- 
lanamayan eser daha basılmadan oku- 
yanlarca çok beğenilmiş, bazı nüshaları 
Nâmık Kemal, Recâizâde Ekrem gibi dev¬ 
rin tanınmış edebiyatçılarına da gönde¬ 
rilmiş ve onlar tarafından takdir edilmiş¬ 
tir. Râci Efendi'nin son şeklini 1897’de 
verdiği, ölümünden sonra oğlu topçu bin¬ 
başısı Necmi Râci tarafından yayımlanan 
eser “Târihçe-i Vak‘a-i Zağra", “Hercü- 
merc-i Kıt‘a-i Rumeli" ve "Hicretnâme" 
başlıkları altında üç bölümden meydana 
gelmektedir. Başında Necmi Râci ve mü¬ 
ellifin kısa birer sunuş yazısı bulunan ilk 
bölüm hâtıra tarzında kaleme alınmış 
olup Ruslar'ın 21 Haziran 1877 tarihinde 
Tuna’yı geçerek OsmanlI topraklarına gir¬ 
mesiyle başlamakta: Eski Zağra’ya ula¬ 
şan işgal haberleri, buradaki tedirgin 
bekleyiş, Bulgarlar'ın Rus işgali sırasında 
yaptıkları zulüm, Süleyman Paşa yöneti¬ 
mindeki OsmanlI ordusunun kasabayı 
kurtarması anlatılmakta, arkasından baş¬ 
layan göç ve yaşanan faciaların tasviriyle 
son bulmaktadır. Bu ilk bölüm yazarın 
bizzat şahit olduğu veya duyduğu olayla¬ 
rın hikâyesidir. Kitapta yer alan birçok 


Hüseyin Râci Efendi'nin Târihçe-i Vak'a-i Zağra adlı ese¬ 
rinin oğlu Necmi Râci imzalı nüshasının iç kapağı (İstanbul 
1326) 



trajik olayın anlatılışı esere edebî bir hü¬ 
viyet kazandırmaktadır. İkinci bölümün 
ilk kısmında Doksanüç Harbi esnasında 
Rumeli cephesindeki askerî harekât özet¬ 
lenmekte, bu sırada yapılan hatalar ve 
bunların nelere mal olduğu anlatılmak¬ 
tadır. Eserin nüshalarından biri o sırada 
Bağdat’ta sürgünde bulunan Doksanüç 
Harbi kumandanlarından Süleyman Pa- 
şa’ya gönderilince paşa eserde yer alan 
askerî konularla ilgili olarak tenkidî ma¬ 
hiyette bir mektup göndermiştir (bu mek¬ 
tup Râci Efendi'nin oğlu Binbaşı Necmi 
Bey tarafından ayrıca yayımlanmıştır). M. 
Ertuğrul Düzdağ, Hüseyin Râci’nin bu bö¬ 
lümün ilk kısmını, Süleyman Paşa’nm bu 
mektubunda verdiği bilgileri bazı değişik¬ 
liklerle iktibas suretiyle hazırladığını be¬ 
lirtmektedir. Râci Efendi’nin kaleminden 
çıkan ikinci kısımda, Ruslar’ın Zağra’yı ve 
çevresindeki beldeleri ikinci defa işgal et¬ 
tikleri 1878 yılı Ocak ayı başından itibaren 
meydana gelen olaylar, müslümanların 
katledilişi ve ikinci göçün acıklı manzara¬ 
ları anlatılmakta, bu faciayı gören yaban¬ 
cı gazetecilerin yazılarından da parçalar 
nakledilmektedir. Eserin üçüncü bölümü 
364 beyittik bir manzumeden oluşmak¬ 
tadır. “Müfteilün müfteilün fâilün” vez¬ 
niyle yazılan bu manzumede göç ve göç 
sırasında yolda çekilen sıkıntılarla İstan¬ 
bul’a gelen yüz binlerce muhacirin bura¬ 
da karşılaştığı zorluklar dile getirilmek¬ 
tedir. Henüz yayımlanmadan Recâizâde 
Ekrem’in Ta'lîm-i Edebiyyât (İstanbul 
1299/1882, s. 185-186) ve Mehmed Ce- 
lâl’in Osmanlı Edebiyatı Numuneleri 
(İstanbul 1312, s. 64) adlı eserlerine bazı 
parçalarını aldıkları Târihçe-i Vak'a-i 
Zağra, Yahya Kemal’in çocukluğunda 7a'- 
lîm-i Edebiyyât'ta okuduğu bölümüyle 
dikkatini çekmiştir. Yayımlandıktan son¬ 
ra ise şair kitabın başındaki, “Azîz-i kavm 
idik a’dâ zelîl kıldı bizi / Esîr-i bend-i be¬ 
lâ vü setti kıldı bizi” beytini uzun zaman 
dilinden düşürmemiştir. Yahya Kemal, 
“Türkler’in vatan edebiyatında en sami¬ 
mi, yüksek bir şâheseri” olarak nitelediği 
eseri Falih Rıfkı Atay gibi nesir üstatlarına 
da tavsiye etmiştir (Dergâh , 11/14 11921], 
s. 17-20). Arif Nihat Asya bu mısralardan 
ilham alarak her bendin sonunda ilk mıs¬ 
raın tekrar edildiği bir mersiye yazmıştır 
( Şiirler ; İstanbul 1976, II, 47). Târihçe-i 
Vak'a-i Zağra, M. Ertuğrul Düzdağ ta¬ 
rafından sadeleştirilerek “Hercümerc-i 
Kıt’a-i Rumeli” bölümündeki Süleyman 
Paşaya ait kısım çıkarılıp geniş açıkla¬ 
malarla birlikte yayımlanmıştır (İstanbul 
1973). 
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HÜSEYİN RÂCİ EFENDİ 


M.a'lûmat' ın 11 Muharrem 1315(11 
Haziran 1897) ve 27 Zilhicce 1317(28 Ni¬ 
san 1900) tarihli sayılarında dört manzu¬ 
mesi yayımlanan Hüseyin Râci Efendi'nin 
Eser-i Aşk, Bedreka, İlzâm-ı Avam, İl- 
câm-ı Hisân adlı manzum eserleriyle bir 
kısım şiirlerini topladığı divançesinin ne 
olduğu bilinmemektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Hüseyin Râci Efendi, Zağra Müftüsünün Ha¬ 
tıraları: Tarihçe-i Vak’a-i Zağra (haz. M. Ertuğ- 
rul Düzdağ), İstanbul 1990; Süleyman Paşa, 1293 
Türk-Rus Muharebesi Hakâyıkından Hulâsa-i 
Vuküât-ı Harbiyye{ nşr. Necmi Râci), İstanbul 
1324, s. 55; Derviş Vahdeti, Volkan (İstanbul 
1908-1909; nşr. M. Ertuğrul Düzdağ), İstanbul 
1992, s. 134, 140, 154, 170; Osmanlı Müellifle¬ 
ri, II, 207; Mahir Aydın, Şarki Rumeli Vilâyeti, 
Ankara 1992, s. 207, 225; Yahya Kemal, “Bal¬ 
kan’a Seyahat", Dergâh, 11/14, İstanbul 1921, 
s. 17-20; Ali Canip Yöntem, "Yakın Tarihimizin 
Tek Bir Faslına Dair Küçük, Fakat Değerli Bir 
Eser: Târihçe-i Vak’a-i Zağra”, Yakın Tarihimiz, 
VI/41, İstanbul 1962, s. 39-41; M. Ertuğrul Düz¬ 
dağ, “93 Hicreti ve Bulgar Zulmüne Dair Man¬ 
zum Bir Risale”, İslâmî Edebiyat, sy. 13, İstan¬ 
bul 1991, s. 12-16; “Râci Hüseyin Efendi”, 
TDEA, VII, 265. nn 

lHsl Mustafa Uzun 


HÜSEYİN RAHMİ GÜRPINAR 
(bk. GÜRPINAR, Hüseyin Rahmi). 


HÜSEYİN ŞAH 


n 


(bk. HÜSÂMEDDİN HÜSEYİN ŞAH). 


_! 


HÜSEYİN ŞAH, Alâeddin 

(oli ) 

(ö. 925/1519) 

Bengal’de hüküm süren 
Hüseyinşâhîler hânedanının kurucusu 
ve ilk hükümdarı 
(1494-1519) 

(bk. HÜSEYİNŞÂHÎLER). 


HÜSEYİN ŞAH ARGUN 

(ö. 962/1555) 

Argun hanedanı hükümdarlarından 
^ (1524-1554). 

876’da (1471-72) veya 896'da (1491) 
Kandehar’da doğdu. Şah Haşan Argun ve 
Mirza Şah Haşan adlarıyla da anılır. Soyu 
Cengiz Han’a kadar ulaşmaktadır. Bâ- 
bürlüler Kandehar’ı ele geçirince Hüseyin 
Şah'ın babası Şah (Şah Şücâ) Bey İndus kı¬ 
yısındaki Bakkar’ı başşehir yaptı (1522). 
Şah Bey’in 1524’te ölümü üzerine yerine 
daha önce Sultan Bâbür'ün hizmetine 
girmiş olan oğlu Hüseyin Şah geçti ve Bâ- 
bür adına hutbe okutarak bağlılığını bil¬ 
dirdi. Daha sonra hâkimiyetini tanıma¬ 
yan Câm Fîrûz üzerine yürüdü ve onu 
mağlûp ederek Tatta’yı ele geçirdi. Ve- 
köyî'de Hüseyin Şah’ın faaliyetlerinden 
sık sık bahsedilmektedir. 

Müitan’daki Lengâh hanedanı Argun- 
lular için tehlike arzetmekte ve zaman za¬ 
man Argunlu arazisine saldırmaktaydı. 
Mültan sıkı bir muhasaraya alındı ve uzun 
süren bir kuşatmadan sonra şehir zapte- 
dildi (1526). Hüseyin Şah, kalenin idaresi¬ 
ni güvenilir bir kimse olan Hâce Şemsed- 
din Mâhûnî’ye bırakarak geri döndü. Da¬ 
ha sonra da Argunlular’a karşı hücum ha¬ 
zırlığı içinde olan Kutç hâkimi Rây Han- 
gâr’a karşı sefere çıkarak onu da ağır bir 
bozguna uğrattı. Bu dönemde Bâbürlü 
Sultanı Hümâyun ile Delhi Sultanı Şîrşah 
arasındaki mücadele Argun Hânedanı’nı 
da etkiledi. Şîrşah karşısında mağlûp olan 
Hümâyun Sind’e sığındı, fakat Hüseyin 
Şah Şîrşah’tan çekindiği için ona yardım 
edemedi. Hümâyun daha sonra Sind’e 
saldırıp Sihvân’ı kuşattı. Hüseyin Şah, Ar- 
gun’un başarılı müdafaası karşısında hiç¬ 
bir sonuç alamadan Cûn’a çekildi. Hüse¬ 
yin Şah hayatının son yıllarında aklî den¬ 



Saray köyünde 
Hüseyin 
Sah Camii 
ve Türbesi 
ile planı - 
Üsküp / 
Makedonya 


gesini kaybetti. Bunun üzerine devlet ile¬ 
ri gelenleri onu tahttan indirdiler ve ye¬ 
rine geçecek oğlu bulunmadığından aynı 
soya mensup Mirza Muhammed îsâ Tar- 
han’ı sultan ilân ettiler (1554). 

Osmanlı kaptan-ı deryâlarından Şeydi 
Ali Reis Hint sahillerine yaptığı sefer sıra¬ 
sında fırtınaya tutulup Gucerât’a sığın¬ 
mıştı. Geri dönüşü esnasında Hüseyin Şah 
tarafından huzura kabul edilmiş, ondan 
ilgi ve itibar görmüştür (Mir’âtü’l-memâ- 
lik [nşr. Ahmed Cevdet], s. 37). 

el-Melikü’l-Müeyyed unvanıyla anılan 
Hüseyin Şah 12 Rebîülevvel 962’de (4 Şu¬ 
bat 1555) Alipoto köyünde öldü ve Tatta 
yakınında Maklî’de toprağa verildi. İki yıl 
sonra naaşı Sind’den alınarak Mekke’ye 
nakledildi ve Cennetü’l-Muallâ’da baba¬ 
sının yanma defnedildi. Onun ölümüyle 
Argun hânedanı sona ermiş oldu. Hüse¬ 
yin Şah ilimle de meşgul olup Muslihud- 
dîn-i Lârî ve Şeyh Yûnus es-Semerkan- 
dî gibi âlimlerden ders okumuştu. İlim 
adamlarını sever, onlara ihsanda bulu¬ 
nurdu. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Bâbür, VekâyV (Arat), II, 238, 244, 253, 257, 
262, 266, 267, 271, 273, 275-276, 374; Şeydi 
Ali Reis, Mir’âtü'l-memâlik (trc. A. Genceli),Tah¬ 
ran 2535 şş., s. 78-88; a.e. (nşr. Ahmed Cevdet), 
İstanbul 1313, s. 36-37; Nizâmeddin Ahmed, 
Tabakât-ı Ekberîl nşr. B. De), Kalküta 1935,111, 
520, 541-544; Gülbeden Begüm. Hümâyunna- 
me (trc. Abdürrab Yelgar- Eymen Manyas), An¬ 
kara 1944, s. 51, 72-73, 80-81, 82-84, 87, 89, 
99, 170-171, 173-174, 178, 184, 196, 211; Mîr 
Muhammed Ma'sûm, Târîh-iMa c şûmî(nşr. U. M. 
Duodpota), Poona 1938, s. 144-184; Abdülkâdir 
Bedâûnî, Müntehabü’t-teoârîh, Kalküta 1886, 
i, 436-442; Abdülhay el-Hasenî, Hüzhetü’l-ha- 
uâtır, IV, 92-93; C. Collin Davies, "Arghün”, El 2 
(İng.), 1, 627-628; A. S. Bazmee Ansari, “Husayn 
Silâh Arghün". a.e., III, 632-633; Abdülkerim 
Özaydın, “Argun”, DİA, 111, 357. 

B Enver Konukçu 

HÜSEYİN ŞAH CAMİİ 
ve TÜRBESİ 

Üsküp yakınında 

XVI. yüzyıl ortalarında inşa edilen 

cami ile bânisinin türbesi. 

L J 


Makedonya’da Üsküp şehrinin 10 km. 
kadar dışında, Kalkandelen’e giden eski 
anayolun kenarındaki Saray köyünde bu¬ 
lunan cami, kapısı üstündeki dört beyit- 
lik Arapça kitâbeye göre 961 (1554) yılın¬ 
da Hüseyin Şah tarafından yaptırılmıştır. 
Ancak kitâbede bâni için kullanılan “mer¬ 
hum” ibaresi kabir taşındaki 974 (1566- 
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67) tarihiyle tezat teşkil etmekte, bazı 
araştırmacılar, buradan hareketle ilk 
tarihin inşaata başlama yılı olabilece¬ 
ğini ve mâbedin muhtemelen 974’ten 
sonra bitirilmiş bulunduğunu ileri sür¬ 
mektedir (Lidija Kumbaradzi-Bogoevic, 
s. 76-77). 

Caminin bânisi Hüseyin Şah Rumeli'de 
vakıfları bulunan Karlı-ili beyleri soyun- 
dandır. Bulgaristan’da Karlova kasabasın¬ 
da da vakıfları vardır (bk. ALİ BEY CAMİİ). 
Yine aynı ailenin Ösküp’te 1925'te yıktırı¬ 
lan bir camisiyle bir türbesi vardı. Elezo- 
vic, bu aileye dair inanılması güç bazı söy¬ 
lentilere dayanarak Toko adında Mağribli 
bir Fransız soyundan geldiğini bildirir ve 
caminin Avusturyalılar'ın istilâsı sırasın¬ 
da XVII. yüzyıl sonlarında harap olarak 
o tarihten beri öylece kaldığına işaret 
eder. Ayrıca 1915’te Üsküp’ün Bulgar is¬ 
tilâsına uğraması sırasında caminin mih¬ 
rap ve mahfeli yıkıldığı gibi türbe de tah¬ 
rip edilmiştir. 1963 Üsküp depreminde 
zarar gören mâbed, ancak 1977'de Târi¬ 
hî Eserler Koruma Kurumu’nun hazırlat¬ 
tığı proje uyarınca restore edilmiştir. Ca¬ 
mi ile kurucusunun türbesinin Saray adı¬ 
nı taşıyan bir köyde olması Karlı-ili bey¬ 
lerinin saraylarının burada bulunduğunu 
gösterir. Nitekim buranın eskiden Hüse¬ 
yin Şah adıyla anıldığını Bogoevic de be¬ 
lirtmektedir (a.g.e., s. 76). 

Hüseyin Şah Camii 8,25 x 8,25 m. öl¬ 
çülerinde kare planlı bir yapı olup harimi 
basık sekizgen, sağır bir kasnağa oturan 
bir kubbe örter. Duvarların kubbe kas¬ 
nağı eteğinde dört köşesi aşağıya doğ¬ 
ru meyillidir. Bu pahlar ve kubbe 1160 
(1747) yılına ait bir bilgiye göre kurşunla 
kaplı iken şimdi alaturka kiremitle örtül¬ 
müştür. Moloz taşlardan inşa edilen bi¬ 
nanın dış cepheleri sıvanmıştır. Mâbed 
oldukça gösterişli bir eser olmasına rağ¬ 
men kâgir bir son cemaat yerine sahip 
değildir. Fakat giriş cephesinde görülen 
kiriş deliklerinden ahşaptan bir son ce¬ 
maat yerinin varlığı anlaşılmaktadır. Ha- 
rimde kareden kubbeye geçiş köşelerde 
tromplarla sağlanmıştır. Bunların altın¬ 
da köşeyi trompun alt kenarına yediren 
birkaç dizi mukarnas görülür. Mekân üç 
cephede açılmış pencerelerle aydınlan¬ 
mıştır. Bunlar altta iki, ortada iki ve en 
üstte tek olmak üzere beşer adettir. Alt 
sıra pencerelerin sivri biçimli boşaltma 
kemerleri beyaz ve kırmızı renkli taşlar¬ 
dan yapılmıştır. Mukarnaslı mihrap kav- 
sarasının dışında içeride sanat değeri¬ 


ne sahip başka bir mimari unsur yoktur. 
Minber ise alelâde tahtalardan yapılmış 
çok basit ve perişan görünüşlüdür. Cami¬ 
nin belki bir yangın geçirdiği ve bu yüz¬ 
den mimarisiyle bağdaşmayan bu duru¬ 
ma girmiş olduğu düşünülebilir. 

Çok köşeli bir kürsü üstünde yükselen 
minare 22,5 m. olup Rumeli’deki birçok 
benzeri gibi yanındaki camiye nisbetle çok 
uzundur. Çok köşeli gövdesi yassı taşlar¬ 
dan yapılmış, şerefe altı çıkmaları ise mu- 
karnaslı olarak işlenmiştir. 1929’da yayım¬ 
lanan eski fotoğrafında şerefe korkuluk¬ 
ları yokken sonraları bu eksiklik gideril¬ 
miştir. 

Caminin yanında yer alan türbenin ka¬ 
pısı üstünde vakfın kurucusu olan Hüse¬ 
yin Şah’ın adını veren 974 (1566-67) ta¬ 
rihli, dört kartuş içine istiflenmiş sekiz 
satırlık bir kitâbe yer almıştır. Sekizgen 
biçiminde ve üstü kiremit kaplı bir kub¬ 
be ile örtülü olan türbe, yanındaki cami 
ile yarışırcasına hemen hemen onunla ay¬ 
nı yüksekliktedir. Bunun da her cephesin¬ 
de altlı üstlü iki pencere vardır ve altta 
olanların kemerleri camidekiler gibi çift 
renkli taşlardandır. Kubbe sekizgen bir 
kasnağa oturur. Yanındaki hazîrede Hü¬ 
seyin Şah'ın 1032'de (1622-23) vefat 
eden oğlu Ali Bey’in üstüvâne biçiminde, 
kavuksuz ve çok sade mezar şâhidesi bu¬ 
lunmaktadır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Siclll-i Osmânî, II, 183; Giisa ElezoviC, "Turski 
Spomnenici u Skoplju”, Glasnik Srpskog hauc- 
nog Drustva, Skopje 1929, s. 254-267, rs. 5-7; 
Ayverdi, Avrupa’da OsmanlI Mimari Eserleri 
III, s. 308, nr. 6382-6383, rs. 1473-1478; Z. 
Palov, Evidencija na Nedvizno Kulturno Nas- 
ledstvo na Teritorja na Republika Makadoni- 
ja Islamski Sakralni Spomenici, Skopje 1994, 
111/1, s. 18; Lidija Kumbaradzi-Bogoevic. Osman- 
l'ıski Spomenici o o Skopje, Skopje 1998, s. 
76-78; Mehmed İbrahimi, “Burmali Dzamija vo 
Skopje”, el-Hilâl, 111/13, Skopje 1989, s. 12;01ga 
Colancevska, “Islamskite Spomenici na Arhtek- 
turata vo Skopje", a.e.,!ll/14 (1989), s. 12; Dra- 
gica Zivkova, “Nekolku Natpisi na Turbinjata 
vo Skopje”, Miada Mesecina, X/80, Skopje 
1996, s. 6. rrı 

1*1 Semavi Eyİce 

HÜSEYİN ŞAH LENGÂH 

(ol&l oU> ) 

(ö. 908/1502) 

Mültan’da hüküm süren 
Lengâh hanedanının kurucusu 
ve ilk hükümdarı 
(1469-1502) 

(bk. LENGÂHLAR). 

L_ J 


HÜSEYİN ŞAH ŞARKİ 

oli 

Hüseyn Şâh b. Mahmûd Şâh Şarkî 
(ö. 911/1505) 

Cavnpûr’da hüküm süren 

Şarkî Sultanlığının son hükümdarı 
(1458-1495). 

Delhi Sultanı Behlûl-i Lûdî’ye karşı baş¬ 
latılan bir savaşta ölen ağabeyi Muham- 
med Şah'ın yerine tahta geçti (863/1458) 
ve hemen ardından Behlûl ile dört yıllık 
bir antlaşma imzaladı. Bundan faydala¬ 
narak Tirhut ve Orissa'ya doğru güçlü bir 
ordu şevketti. Her iki yeri de ele geçirip 
Orissa Hindû emîrini yüklü bir fidye öde¬ 
meye mahkûm etti. 871’de (1466) Rac- 
pût veliahdı Mân Singh’in elindeki Gval- 
yor Kalesi’ni muhasara altına aldı ve sa¬ 
vaş tazminatını ödeterek barış yaptı. Mül¬ 
teci Delhi Sultanı Alâeddin’in kızı olup 
Melike-i Cihân diye mâruf olan gözde me¬ 
likesi Bîbî Hunza'nın babasının tahtını 
tekrar ele geçirmesi yönündeki baskıları 
neticesinde 878’de (1473) Behlûl’ün Pen- 
cap’tan uzakta olmasını fırsat bilerek Del¬ 
hi üzerine yürüdü. Oldukça kalabalık bir 
orduya sahip olmasına rağmen barış is¬ 
teyen Behlûl'ün bu talebini reddetti. Fa¬ 
kat çatışmalar sonunda şartlar aleyhine 
dönünce canını kurtarmak için kaçmak 
zorunda kaldı. Aralarında melikenin de 
bulunduğu haremi Behlûl’ün eline geçti. 
Hüseyin Şah. 879 (1474) yılında bu yenil¬ 
ginin intikamını almak için Kutub Han Lû- 
dî’nin elindeki Etâve’ye saldırdı ve yine 
yenildi. Üçüncü girişiminin sonunda da 
aynı âkıbete uğradı. 883’te ise (1478) as¬ 
keri taktikleriyle Lûdîler’i yenmeyi başar¬ 
dı. Ancak ordusu geri dönerken Behlûl ta¬ 
rafından arkadan vuruldu ve Kanplî, Pa- 
tiâlî ve Doâb'daki diğer şehirlerden çekil¬ 
mek zorunda kaldı. Bu darbeden sonra 
Hüseyin 892’de (1487) Sunhar'da (Etâve 
bölgesi) Behlûl ile karşılaştıysa da bozgu¬ 
na uğradı. Bunun üzerine Cavnpûr düştü 
ve ilkönce MübârekHan’ın, sonra da Beh- 
lûl'ün oğlu Bârbek Şah’ın eline geçti. Zor 
durumda kalan Hüseyin Bihâr’a kaçtı. 
Behlûl tarafından Ganj üzerindeki Hal- 
di’ye kadar takip edildi. Bihâr’da kaldığı 
müddet zarfında, Cavnpûr’a hâkim olan 
Bârbek Şah ile Delhi Sultanlığı'nın başın¬ 
daki kardeşi İskender-i Lûdî’yi birbirine 
düşürmek için entrika çevirmeye devam 
etti. Sonunda İskender başarılı bir ma¬ 
nevra ile Bârbek’i yendi ve esir alman Bâr- 
bek'in hâkimiyetindeki topraklar Delhi Lû- 
dî Sultanlığı’na katıldı. 900 (1495) yılında 
Bihâr’da İskender-i Lûdî’ye mağlûp ola- 
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rak kaybettiği tahtını ele geçirmekten 
ümidini kesen Hüseyin Şah Bengal'deki 
Kahlgaon’a (Colgong) çekildi ve 911 (1505) 
yılında ölümüne kadar Bengal Sultanı Alâ- 
eddin Hüseyin Şah’ın emanı altında yaşa¬ 
dı. Onun 905'te (1500) öldüğü de rivayet 
edilir [El 2 [İng.l, III, 632). Böylece Şarkî 
Sultanlığı da (mülûkü’ş-Şark) sona ermiş 
oldu. Arzusu üzerine naaşı Cavnpûr’a 
nakledilerek Şeyh îsâ Tâc b. Ahmed îsâ’- 
nın el-Câmiu'ş-Şark’m yakınındaki hanka- 
hı içinde bulunan aile kabristanına defne¬ 
dildi. Hüseyin Şah döneminde tamamla¬ 
nan bu cami Şarkî Sultanlığı mimarisinin 
en güzel örneğidir. Güzel sanatlara düş¬ 
kün olan ve kültürlü bir emîr olarak te¬ 
mayüz eden Hüseyin Şah aynı zamanda 
bir müzisyendi ve Hint mûsikisinde “ha¬ 
yâl" adıyla bilinen nağmeyi icat etmişti. 
Mûsiki alanındaki kabiliyet ve ehliyeti ona 
“Nâik” (mûsiki üstadı) lakabını kazandır¬ 
mıştır (S. İkbâl Ahmed, s. 548-555). 

BİBLİYOGRAFYA : 
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İSİ DİA 


HÜSEYİN TEVFİK PAŞA 

(1832-1901) 

Osmanlı devlet adamı 
I— ve matematikçisi. ^ 

Günümüzde Bulgaristan sınırları için¬ 
de yer alan Vidin'de doğdu. Hem bundan 
dolayı hem de kendisi gibi matematikçi 
olan sınıf arkadaşı Tevfik Paşa’dan ayırt 


edilmek için daha çok Vidinli lakabıyla 
anıldı. Babası Haşan Tahsin Efendi’dir. İlk 
okulu ve rüşdiyeyi Vidin’de okuduktan 
sonra on beş-on altı yaşlarında iken İs¬ 
tanbul’a giderek Hasköy’deki Mühendis- 
hâne-i Berrî-i Hümâyun’un resim sınıfı¬ 
na kaydoldu. Resim hocasının perspektif 
üzerine yaptığı açıklamaları kavrayama¬ 
dığından şikâyet etmesi üzerine daha ön¬ 
ce Öklid geometrisi okumadığı anlaşılın¬ 
ca Maçka’daki askerî idâdîye gitmesi uy¬ 
gun görüldü. Bu okulu bitirdikten sonra 
Mekteb-i Harbiyye’ye girdi. Burada Cam¬ 
bridge Üniversitesi mezunu matematik 
öğretmeni Tâhir Paşa onun üstün mate¬ 
matik yeteneğini farkederek kendisine 
özel dersler verdi ve yanma yardımcı alıp 
bazı günler kendi yerine derslere girme¬ 
sini sağladı. Böylece Hüseyin Tevfik bir 
yandan öğrenim görürken bir yandan da 
küçük sınıflara öğretmenlik yaparak kısa 
sürede hem hocalar hem öğrenciler ara¬ 
sında şöhrete kavuştu. Sonraları Hüseyin 
Tevfik, “Her ne elde ettimse Tâhir Paşa 
sayesinde olmuştur” diyerek ona karşı 
beslediği minnet duygusunu dile getir¬ 
miştir. 18S9’da diplomasını alınca Erkân-ı 
Harbiyye'ye girdi ve 1860 yılında buradan 
mezun olduktan sonra muallim kadro¬ 
suyla Harbiye’ye ve muallim muavini kad¬ 
rosuyla Erkân-ı Harbiyye’ye tayin edildi. 
Tâhir Paşa’nın vefatı üzerine üst sınıfla¬ 
ra cebir, yüksek cebir, geometri, analiz, 
diferansiyel ve entegral hesap, mekanik 
ve astronomi derslerini de o verdi. Bu sı¬ 
ralarda Tâhir Paşa'nm Avrupai) matema¬ 
tikçiler tarzında yazdığı cebir kitabına da 
türevler ve seriler bahislerini eklemiştir 
(aş. bk.). 

Hüseyin Tevfik 1863 yılında kolağasılı- 
ğa, 1867’de binbaşılığa ve 1869'dak.ay- 


Hüseyin 
Tevfik Pasa 



makamlığa yükseltilmesinden sonra pek 
iyi geçinemediği sınıf arkadaşı Şevket Pa- 
şa’nm Harbiye kumandanı olması üzeri¬ 
ne Harbiye’deki dersleri de uhdesinde 
kalmak şartıyla Tophâne-i Âmire’de kuru¬ 
lan Tecrübe ve Muayene Komisyonu’na 
üye tayin edildi. Bunun üzerine Harbiye’- 
den Bahriye’ye geçmek istediyse de ken¬ 
disinden çok şey bekleyen yeni serasker 
Hüseyin Avni Paşa onu, önce balistik ve 
tüfek imalâtı üzerine incelemelerde bu¬ 
lunmak üzere Fransa'ya göndereceğini 
söyleyerek ikna etti. Hüseyin Tevfik iki yıl 
Paris’te kaldı ve bu süre zarfında bir silâh 
fabrikasının yanı sıra Paris Üniversitesi’- 
ne ve Coliege de France’a da devam ede¬ 
rek matematik bilgisini geliştirdi; bu ara¬ 
da Nâmık Kemal başta olmak üzere ora¬ 
da bulunan zamanın aydınlarından da bü¬ 
yük itibar gördü. 1872 yılında geri döndü¬ 
ğünde miralaylığa terfi etti ve Tophâne-i 
Âmire’deki görevine başladı. Bu görevi 
sırasında silâhlar hakkında Paris’te elde 
ettiği bilgileri daha da geliştirmiş, ayrıca 
dürüstlüğü ve çalışkanlığı ile de tanınmış¬ 
tır. 1 Ağustos 1872’de VVinchester Şirke- 
ti’ne 200.000 ve 1873'te de Providence 
Tool Kumpanyası'na 500.000 adet Mar¬ 
tini - Henry tüfeği sipariş edilmişti. Tüfek¬ 
lerin şartlara uygun imal edilmesini de¬ 
netlemek ve silâhlan teslim almak üzere 
görevlendirilen komisyonda bulundu. 
İmalâtın başlamasından altı ay önce İngi¬ 
lizce öğrenmek amacıyla Amerika’ya git¬ 
ti. Bu görevi esnasında mirlivâlık rütbe¬ 
sini aldı. Söz konusu silâhlar 1876'da Hü¬ 
seyin Avni Paşa’nın seraskerliği zamanın¬ 
da askerlere dağıtılmaya başlanmıştı. 

Silâhlarla birlikte geriye döndüğünde 
ferikliğe yükseltilen Hüseyin Tevfik Paşa 
Mühendishâne-i Berrî-i Hümâyun nâzır- 
lığına, henüz bir yıl dolmadan Tophâne-i 
Âmire Meclisi reisliğiyle beraber Umûr-ı 
Nâfia Komisyonu üyeliğine tayin edildi. 
Ardından 23 Aralık 1880'de Maliye nâzır- 
lığına getirildiyse de 27 Temmuz 1881'de 
görevden alındı. 15 Ağustos 1882’de Top- 
hâne-i Âmire fabrikaları müfettişliğine 
ve 1883 yılında ortaelçilikle Washington 
sefirliğine gönderildi. Üç yıl sonra Askerî 
Teftiş Kurulu üyeliğine getirildi. Bu görev 
çerçevesinde Mauser tüfeklerinin (mav¬ 
zer) muayenesi için Almanya’ya yollanan 
komisyonun başkanlığını yürütürken bir 
jurnal üzerine geri çağrılıp Roma sefirli¬ 
ğine tayin edildi, fakat bu göreve gitme¬ 
di; 1891'de Ticaret ve Nâfia nazırlığına 
getirildi. 1893’te müşir oldu ve beş yıl ka¬ 
dar Nâfıa nâzırlığı yaptıktan sonra Dîvân-ı 
Muhâsebât reisliğine tayin edildi. 2 Ekim 
1897’de ikinci defa Maliye nâzın oldu ve 
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HÜSEYİN TÛCÎ 


Hüseyin 
Tevfik Paşa'nm 
Eyüp 

Mezarlığındaki 
kabir tası 

ertesi yıl yine Askerî Teftiş Kurulu üyeli¬ 
ğine getirildi ve bu görevde iken 16 Hazi¬ 
ran 1901'de vefat etti; mezarı Eyüp'te 
Beybaba sokağı kenarındaki kabristan¬ 
dadır. 

Fransızca ile İngilizce’yi çok iyi bilen ve 
büyük bir matematikçi olan Hüseyin Tev¬ 
fik Paşa resmî görevleri dışında kalan za¬ 
manlarını özellikle Amerika Birleşik Dev- 
letleri'nde bulunduğu yıllarda tamamen 
matematiğe ayırmıştır. Linear Algebra 
adlı İngilizce eserini Amerika’da yazmış, 
üzerinde çok çalıştığı halde bir sonuca 
ulaştıramadığı Argand sistemindeki ek¬ 
siklikleri de ikinci defa Amerika'ya gider¬ 
ken yolda tamamlamıştır. Ünlü matema¬ 
tikçi Salih Zeki, Hüseyin Tevfik Paşa'nın 
bu problemi kamarasında âdeta Allah’¬ 
tan gelen bir ilhamla bir sigara paketinin 
arkasında çözdüğünü ve kendisinin bu 
sigara paketini gördüğünü, ancak bunun 
paşanın vefatından sonra evrakı arasın¬ 
dan çıkmadığını yazmaktadır. Hüseyin 
Tevfik Paşa, Amerika’da bulunduğu yıllar¬ 
da uğraştığı İlmî konulara ait bütün kitap¬ 
ları toplayıp Türkiye’ye getirmiştir; bun¬ 
lardan 1873’te Kelland ve Taid tarafın¬ 
dan yayımlanan kuaterniyonlara (üstün 
karmaşık sayılar) dair kitabın hemen her 
sayfasına çeşitli açıklama ve ilâveler yap¬ 
tığı görülür. 

Hüseyin Tevfik Paşa Yûsuf Ziyâ Paşa, 
Gazi Ahmed Muhtar Paşa, Sakızlı Ahmed 
Esad Paşa ve Ali Naki Efendi ile beraber 
fakir müsiüman çocukların eğitim ve öğ¬ 
retimlerine yardımcı olmak amacıyla 30 
Mart 1864'te Cem’iyyet-i Tedrîsiyye-i İs- 
lâmiyye’yi kurdu. Bu cemiyetin 1867 yılın¬ 
dan itibaren aylık olarak neşretmeye baş¬ 
ladığı Mebâhıs-i İlmiyye adlı dergide 
makaleler yayımladı. 

Eserleri. 1. Linear Algebra. XVII. yüz¬ 
yıldan itibaren İslâm âleminde fen alanın¬ 
da yazılan eserlerin tamamının Doğu’dan 


veya Batı’dan yapılmış derlemelerden r 
ibaret olmasına karşılık 1882'de İngilizce 
olarak kaleme alman ve o dönemdeki ma¬ 
tematiğin en yeni konularından kuater- 
niyonları işleyen kitap tamamen orijinal 
içeriğiyle önemli bir istisna teşkil etmiş ı_ 
ve 1920’lere kadar bu niteliğini korumuş¬ 
tur. Hüseyin Tevfik Paşa bu eserinde, 

1843’te İrlandalI matematikçi-astronom 
VVilliam Rowan Hamilton tarafından bu¬ 
lunan ve fiziğe uygulanmasıyla büyük 
önem kazanan kuaterniyonlar üzerinde 
yoğunlaştırdığı çalışmasının sonunda, 
kompleks sayılar cebrini içine alan ve üç 
boyutlu uzay vektörleri kümesini oluştu¬ 
ran üç boyutlu cebiri inşâ etmiştir. Bu me¬ 
todun elemanter geometriye ait çeşitli 
problemlere tatbikini de gösteren bu ori¬ 
jinal eser Türk ve İslâm bilim tarihi bakı¬ 
mından çok önemli bir yere sahiptir. 1882 
yılında İstanbul’da yayımlanan kitabın bi¬ 
rinci baskısı 68, 1892'de gerçekleştirilen 
genişletilmiş ve düzeltilmiş ikinci baskısı 
ise 185 sayfa olup Kâzım Çeçen tarafından 
bu baskının ofset neşri yapılmıştır (bk. 
bibi.). Eserin çok az sayıda yapıldığı an¬ 
laşılan ilk baskısının bir örneği Kandilli 
Rasathânesi Kütüphanesi’nde (nr. A 401/ 
1776), ikinci baskısının iki örneği de İstan¬ 
bul Teknik Üniversitesi Merkez Kütüpha¬ 
nesi’nde (nr 2635/236) bulunmaktadır. 2. 
Zeyi-i Usûl-i Cebr. Tâhir Paşa’nın Usûl-i 
Cebr adlı taş basması kitabına yazdığı tü¬ 
revler ve Taylor, Mc. Lauren serileri gibi 
konuları içeren ektir (İstanbul 1278,2. bas¬ 
kısı dayapılaneser bulunamamıştır). 3. 
Cebr-iAlâ (bulunamamıştır). 4. Fenn-ı 
Makina (İstanbul, ts ). 5. Usûl-i İlm-i 
Hisâb (yalnız 224 sayfası basılan eser bu¬ 
lunamamıştır). 6. Mahsûsât ve gayr-i 
mahsûsât (felsefe ile ilgilidir, bulunama¬ 
mıştır). Hüseyin Tevfik Paşa'nm bunlardan 
başka astronomi ve rubu’ tahtasına dair 
iki kitap daha kaleme aldığı ve Mebâhıs-i 
İlmiyye dergisinde çeşitli yazılarının ya¬ 
yımlandığı bilinmektedir (bu dergi İstan¬ 
bul Belediyesi Atatürk Kitaplığı katalogun¬ 
da olmasına rağmen bulunamamıştır). 
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HÜSEYİN TÛGİ 

(ö. 1032/1623’ten sonra) 

II. Osman Vak’ası’na dair 
Musîbetnâme adlı 
eseriyle tanınan müellif. 

Daha ziyade şiirlerinde kullandığı Tûgi 
mahlasıyla tanınır. Musîbetnâme 'nin baş 
kısmında künyesini Hüseyin b. Sefer b. 
Abdullah olarak kaydeder. Eserin son kı¬ 
sımlarında yer alan ve “Arz-ı Hâl-i Fakir 
Tûgi-i Kesîrü’t-taksîr” başlığını taşıyan 
altmış bir beyitlik şiirde hayat hikâyesini 
anlatan müellif Belgrad civarında Srem 
bölgesinde Egre- beli adlı yerde doğduğu¬ 
nu, kul asıllı olduğunu belirtir. Kendisini 
kul oğlu kul olarak tanıtması, babası Se- 
fer’in muhtemelen bu bölgeden devşiril- 
miş ve daha sonra buraya yerleşmiş ol¬ 
duğunu gösterir. Küçük yaşlarda İstan¬ 
bul’a giderek Yeniçeri Ocağı’na giren Hü¬ 
seyin, yine bu şiirinden anlaşıldığına göre 
Kuyucu Murad Paşa’nm sadrazamlığı za¬ 
manında (1606-1611) Canbolatoğlu Ali Pa¬ 
şa ve Kalenderoğlu Mehmed gibi Celâlî- 
ler’e karşı yapılan savaşlara katıldı. Mu¬ 
rad Paşa’nm 1610 yılında çıktığı İran sefe¬ 
rine de iştirak etti, bu seferden sonra so¬ 
laklığa yükseltildi. Padişah muhafızı olan 
solaklar cesur, kuvvetli, boylu poslu, sözü 
dinlenir ve güvenilir yeniçeriler arasından 
seçildiğinden Hüseyin Tûgi’nin de bu va¬ 
sıfları taşıdığı anlaşılmaktadır. Sekiz yıl 
devam eden solaklık hizmetinden sonra 
emekliye ayrılan Tûgi Yeniçeri Ocağı çev¬ 
resiyle yakın münasebetini sürdürmüş ve 
bazı ileri gelen ocak mensuplarının mad¬ 
dî desteğiyle emeklilik yıllarını geçirmiş¬ 
tir. Bu yıllar zarfında başka bir görev al¬ 
dığına dair bir bilgi bulunmayan ve hangi 
tarihte vefat ettiği bilinmeyen müellif 
muhtemelen IV. Murad’ın hükümdarlık 
döneminin ilk yıllarını idrak etmiştir. 

II. Osman’ın öldürülmesiyle sonuçlanan 
olayların görgü şahidi olan Hüseyin Tû¬ 
gi’nin Musîbetnâme si İbretnümâ (Hü¬ 
seyin Tûgi, Tûgi Târihi, s. 489; Kütükoğ- 
lu, s. 42), Vak‘a-i Sultan Osman (Ba- 
binger, s. 173), Târîh-i Tûgi (Kâtib Çele¬ 
bi, Fezleke, II, 9) ve Tûgi Târihi (Naîmâ, 
II, 209) gibi adlarla da anılır. Babinger'e 
göre eser IV. Murad’ın cülûsundan bir sü¬ 
re sonra yazılmıştır. Ttelif tarihi veya bu¬ 
nu ima eden bir kayıt yoksa da bazı ipuç¬ 
larından eserin 10 Receb 1031 (21 Mayıs 
1622) - 1 Şevval 1031 (9 Ağustos 1622) 
tarihleri arasında yazıldığı, ancak daha 
sonra birkaç defa müellifi tarafından ele 
alındığı ve IV. Murad'm cülûsunun ardm- 
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Hüseyin 

Tûgi'nin 

Vak‘a-i 

Sultan 

Osman adlı 

eserinin 

ilk ve son 

sayfaları 

(Bibliothecae 

Regiae 

Dresdensis, 

nr. 178) 


dan muhtemelen Zilhicce 1032’ye (Ekim 
1623) doğru son şeklinin verildiği anlaşıl¬ 
maktadır. 

Musîbetnâme de esas olarak II. Os¬ 
man’ın hal’i ve katliyle ilgili vak’alar anla¬ 
tılmaktaysa da I. Mustafa’nın birkaç aylık 
ikinci saltanatı dönemi olayları hakkında 
da bilgi verilmekte ve eser IV. Murad’ın 
cülusunu müteakip sona ermektedir. Ese¬ 
rin birkaç telif merhalesi vardır. İlk yazı¬ 
mında bulunan mukaddime diğer telifler¬ 
de mevcut değildir. Muhteva bakımından 
Musîbetnâme İstanbul’da ve taşrada 
vuku bulan hadiseler olarak iki bölüme 
ayrılabilir. İlk bölümde gün gün II. Os¬ 
man’ın cülûsu ve hafiyle sonuçlanan olay¬ 
lar, ikinci bölümde Sultan Osman’ın ül¬ 
kenin her tarafına gönderdiği gizli emir¬ 
ler üzerine taşradaki yeniçerilere karşı ta¬ 
kınılan tavır ele alınmıştır. Eserde ayrıca 
bazı tayin, azil ve ölümler de yer almak¬ 
tadır. 

Kâtib Çelebi, Solakzâde Mehmed Hem- 
demî, Karaçelebizâde Abdülaziz Efendi 
ve Müneccimbaşı Ahmed Dede gibi XVII. 
yüzyıl tarihçileri Musîbetnâme' yi kay¬ 
nak olarak kullanmışlardır. Ancak bunlar 
eserden alıntılar yaparken bazan tarih ka¬ 
yıtlarını, mansıb, şahıs adı, sıfatı ve lakap¬ 
larını belirtmeyip yer yer olaylar arasında 
takdim - tehirler yaparak bazı tasarruflar¬ 
da ve hatalı nakillerde bulunmuş, hadi¬ 
selerin anlaşılmasını güçleştirmişlerdir. 
Hammer-Purgstall, 11. Osman ve 1. Mus¬ 
tafa dönemleri için kendi koleksiyonun¬ 
daki müellif hattı nüshayı kullanmıştır. 
Hüseyin Tûgi olayları kronolojik sırayla ak¬ 


tarmakta, bazan da olaylar arasında se- 
bep-sonuç ilişkisi kurmaktadır. Musî- 
betnâme, diğer OsmanlI tarihçilerinin ele 
almadığı bu olayın yeniçeri muhitindeki 
görünüş ve yorumunu yansıtması bakı¬ 
mından ayrıca önem kazanmaktadır. Eser 
sade bir üslûpla yazılmış, yer yer mısra, 
beyit, kıta, gazel, mersiye, methiye ve 
müseddes gibi manzum parçalarla süs¬ 
lenmiştir. 

Musîbetnâme'nm İstanbul, Konya, 
Avusturya, Almanya, Fransa ve İngilte¬ 
re'de dokuz yazma nüshasının varlığı bi¬ 
linmektedir. İstanbul’dakiler Nuruosma- 
niyefnr. 3134, vr. 175 a -222 b ) ve Râgıb Pa¬ 
şa (nr. 987, vr. 36P-389 3 ) kütüphanelerin¬ 
de mevcut Hasanbeyzâde tarihlerinin için¬ 
de, Konya'daki İzzet Koyunoğlu Müze ve 
Kütüphanesi’nde (nr. 13316), Avusturya’- 
dakiler Wien Nationaibibliothek’te (nr. H. 
O. 74, H. O. 19, vr. 303 b -326 b , nr. H. O. 65, 
vr 144 b - 185 a ), Almanya'daki yazma Dres- 
den Landesbibliothek’te (nr. 178, vr. 27 a - 
51 b ) bulunmaktadır. Bunlardan Wien Na¬ 
tionaibibliothek’te kayıtlı nüsha (nr. H. O. 
74) bizzat müellif tarafından yazılmış ve 
yer yer tashih edilmiştir. Fransa’daki yaz¬ 
ma Bibliotheque Nationale'de (Suppl. 
Turc.nr. 871) kayıtlıdır (Blochet, II, 80). Bu 
nüsha, İstanbul’daki Fransız elçiliği tercü¬ 
manlarından Philibert Deval tarafından 
Nev’î diye birine izâfe edilerek 1733'te is¬ 
tinsah edilmiş ve Fransızca’ya çevrilmiş¬ 
tir (Vak‘a-i Sultan Osman Han [nşr. Fahir 
İz], s. 120). İngiltere'deki nüsha ise Cam- 
bridge Üniversitesi Kütüphanesi’nde bu¬ 
lunmaktadır (Babinger, s. 173). 


Musîbetnâme, ilk olarak Antoine Gal- 
land tarafından Relation de la mort du 
sultan Osman et du couronnement sul¬ 
tan Mustapha adıyla Fransızca’ya çevri¬ 
lerek neşredilmiştir (Cologne 1678). Nev'î 
adlı bir kişiye izâfe edilen eser M. A. Da- 
non tarafından da Fransızca’ya çevrilmiş 
ve “Contributions â l’histoire des Sultans 
Osman 11 et Moustafa I” adıyla yayımlan¬ 
mıştır (JA, XIV11919], s. 68-139, 244-310). 
Danon, sadece Tûgi'nin Musîbetnâme’- 
sini değil aynı yerde II. Osman dönemiy¬ 
le ilgili dört belge de neşretmiştir. Daha 
sonra İsmail Hami Danişmend tarafından 
Türkçe’ye çevrilen Danon’un bu makalesi 
İzahlı OsmanlI Tarihi Kronolojisi’ nin 
yeni tertip basımının (1971) VI. cildinde 
yayımlanmıştır (s. 282-321). İbretnümâ 
adıyla Midhat Sertoğlu tarafından da neş¬ 
redilen eseri (bk. bibi.) Fahir İz, Dresden 
ve Danon nüshalarına dayanarak Vak‘a-i 
Sultan Osman Han adıyla yayımlamış¬ 
tır (bk. bibi.). Son olarak Nezihi Aykut ese¬ 
rin tenkitli metnini yayıma hazırlamıştır. 
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H NezM Aykut 

HÜSEYİN VÂİZ-i KÂŞİFİ 

Mevlânâ Kemâlüddîn Hüseyn 
b. Alî-i Beyhaki-yi Sebzevârî 
(ö. 910/1504-1505) 

İranlı müfessir, mutasavvıf ve şair. 

L J 

İran’ın Horasan bölgesinde Sebzevâr’- 
da doğdu. 860’ta (1456) Meşhed’e git¬ 
tiği sıralarda otuz yaşlarında olduğu 
kabul edilirse 830 (1427) yılı civarında 
doğduğu söylenebilir. Vaazlarıyla tanın¬ 
dığı için "Vâiz” lakabı ve şiirlerinde kul¬ 
landığı Kâşifi mahlasıyla tanınır. Çocuk¬ 
luk ve gençlik yıllarını Sebzevâr ve yöre- 
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resinde geçiren Hüseyin Vâiz’in iyi bir öğ¬ 
renim gördüğü, Herat’a gittiğinde ilmi 
ve vaazları ile kendisini kısa sürede kabul 
ettirmesinden anlaşılmaktadır. Hüseyin 
Vâiz, geniş bilgisi ve etkili vaazlarıyla şöh¬ 
reti etrafa yayılınca ülkesinden ayrılıp Nî- 
şâbur'a gitti, oradan Meşhed’e geçti. Dö¬ 
nemin büyük Nakşibendî şeyhi Sa'ded- 
dîn-i Kâşgarî'nin Herat’ta öldüğünü (Ma¬ 
yıs 1456) öğrendiği günlerde rüyasında 
onu görmesi, mezarını ziyaret etmek üze¬ 
re Herat’a gitmesine sebep oldu. Burada 
Sa’deddîn-i Kâşgarî’nin müridi ünlü sûfî 
ve şair Abdurrahman-ı Câmî ile tanıştı ve 
onun vasıtasıyla Nakşibendî tarikatına in¬ 
tisap etti. Herat'ta verdiği vaazlarla kısa 
zamanda meşhur olan Hüseyin Vâiz, bir 
süre sonra Hüseyin Baykara ve Ali Şîr Ne- 
vâî’nin himayesine girdi. Onların teşvikiy¬ 
le çeşitli kitaplar telif etti. Câmî'nin ölü¬ 
münden (898/1492) sonra Herat’tan ayrı¬ 
lan Kâşifî 910(1504-1505) yılında Sebze- 
vâr’da vefat etti. Türbesi Sebzevâr’ın gü¬ 
neybatısında Dervâze-i Nîşâbûr denilen 
yerdedir. Hüseyin Vâiz halkın çoğunluğu 
Şiî olan Sebzevâr’da Sünnîlik, Herat’ta ya¬ 
şadığı dönemde ise Şiîlik’le itham edilmiş¬ 
tir. Şiî olarak tanınmasında daha çok Rav- 
iatü'ş-şühedtf adlı eserinin etkisi vardır. 
Bu eserin bir beytinde, "Ali içinde doğdu¬ 
ğu için müslümanlara Kâbe’yi tavaf et¬ 
mek vâcip olmuştur" diyen Kâşifî’nin Ehl-i 
beyt'e duyduğu büyük sevgi ondaki Şiîlik 
eğiliminin daha kuvvetli olduğunu göste¬ 
rir. Nakşibendiyye tarikatının temel eser¬ 
lerinden Reşehât-ı Aynü'l-hayât adlı 
eserin müellifi Fahreddin Ali Safî (ö. 939/ 
1532-33) onun oğludur. 

Eserleri. Hüseyin Vâiz tefsir, tasavvuf, 
edebiyat ve gizli ilimler başta olmak üze¬ 
re çeşitli konularda eserler kaleme almış¬ 
tır. Kâşifî mahlasıyla şiirler yazmakla bir- 



Hüseyin 
vâiz-i 
Kâşifî'nin 
Ertüâr-ı 
Süheylî adli 
eserinden 
minyatürlü 
bir sayfa 
(Treasures 
of Islâm 
fed. T. Faik], 
Singapore 1985, 
s. 113) 


likte şair olarak önemli bir varlık göstere¬ 
memiştir. Kâşifî’nin başlıca eserleri şun¬ 
lardır: 1. Cevûhirü't-teisîr li-tuhîeti'l- 
emîr (Tefsîrü’Harûs, Tefsîrü’z-zehrâueyn). 
Müellif, dört cilt olarak planlayıp ancak 
ilk cildini yazabildiği eseri Ali Şîr Nevâî’ye 
ithaf etmiştir. Kur’an’ın başından Nisâ sû¬ 
resinin 84. âyetine kadar olan kısmının 
tefsirini ihtiva eden eserin giriş bölümün¬ 
de dört ana başlık altında Kur’an ilimle¬ 
rine dair yirminin üzerinde konu ele alın¬ 
mıştır. Eserin birçok yazma nüshası bu¬ 
lunmaktadır (Storey, 1/1, s. 12). 2. Mevâ- 
hib-i ‘Aliyye (Tefstr-i Hüseynî). Hüseyin 
Vâiz, Cevâhirü’t-tefsîr’in geri kalan 
kısmını yazmaktan vazgeçerek 897-899 
(1492-1494) yılları arasında daha sade bir 
dille ve daha kısa olarak bu eseri kaleme 
almıştır. Birçok baskısı yapılan eser (Bom¬ 
bay 1268, 1279, 1290, 1295, 1303, 1312; 
Delhi 1294, 1304,Agra 1308;Leknev 1313; 
I-1V, Tahran 1329 hş.) Ebülfazl Mehmed 
Efendi (ö. 982/1574) tarafından Türkçe’¬ 
ye çevrilmiş (Atâî, s. 189), İsmâil Ferruh 
Efendi de 1830’da eseri bazı ilâve ve kı¬ 
saltmalarla M evûkib adıyla Türkçe’ye ter¬ 
cüme etmiştir. Bu çevirinin 1282 (1865) 
tarihinden itibaren birçok baskısı yapıl¬ 
mıştır (Özeğe, III, 1128). Mevâhib-i c Aliy- 
ye’nin Urduca ve Peştuca tercümeleri de 
mevcuttur (Storey, 1/1.s. 13). 3. Câmihı's- 
sittîn. Yûsuf sûresinin tasavvufî tefsiri¬ 
dir ( a.g.e ., 1/2, s. 1195). 4. Ravzatü'ş-şü- 
hedff. Ehl-i beyt’e yapılan zulümleri ve 
Kerbelâ Vak’ası’nı anlatan eser, 908’de 
(1502) Hüseyin Baykara’nın kız tarafın¬ 
dan torunu Mirza Mürşidüddin için yazıl¬ 
mıştır. On bölümden meydana gelen Rav- 
iatü'ş-şüheda 1 müellifin en tanınmış ese¬ 
ridir. İlk defa Bombay’da basılan eserin İl¬ 
mî neşri Muhammed Ramazan ve Ebü’l- 
Hasan Şa’rânî tarafından yapılmıştır (Tah¬ 
ran 1331 hş., 1349 hş.). Eseri Âşık Çelebi 
Tercüme-i Ravzatü'ş-şühedâ, Câmî-i 
Rûmî Saâdetnûme adıyla Türkçe'ye ter¬ 
cüme etmiş, Fuzûlî de Hadîkatü's-sua- 
dâ’sını yazarken bu eserden geniş ölçü¬ 
de faydalanmıştır. Eserin Deh Meclis ve 
M üntehab-ı Ravzatü'ş-şühedâ 3 adıyla 
kısaltılmış şekilleri de vardır (Storey, 1/ 
1, s. 212). 5. Ahlâk ı Muhsinî*. Hüseyin 
Baykara’nın oğlu Ebü’l-Muhsin Mirza adı¬ 
na 900 (1495) yılında yazılan eser birçok 
defa basılmış (Bombay 1298, 1312, 1313; 
Leknev 1271, 1279;Tahran 1321, 1326, 
1328) ve çeşitli dillere çevrilmiştir. 6. En- 
vâr-ı Süheylî. Müellif, Kelîle ve Dim- 
ne’yi Hüseyin Baykara'nm emîrlerinden 
Şeyh Ahmed Süheylî’nin isteği üzerine bu 
adla yeniden kaleme almıştır. On dört bö¬ 
lümden meydana gelen Envâr-ı Sühey- 
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İfnin birçok yazma nüshası vardır. Müel¬ 
lifin sağlığında istinsah edilen 897 (1492) 
tarihli bir nüshası Süleymaniye Kütüp- 
hanesi’nde bulunmaktadır (Ayasofya, nr. 
4215). Eser ilk defa Kalküta’da basılmış 
(1804), bunu J. W. J. Ouseley’in neşriyle 
(Hertford 1851) Kalküta (1916) ve Berlin 
(1301 hş./l922) baskıları takip etmiştir 
(diğer baskıları için bk. Hânbâbâ, I, 581 - 
583). Envâr-ı Süheylî Alâeddin Ali Çe¬ 
lebi tarafından Hümâyunnâme adıyla 
Türkçe’ye çevrilmiştir. Avrupa’da çok ta¬ 
nınan ve eserin ilk Fransızca tercümele¬ 
rine esas teşkil eden bu çeviriden sonra 
E. B. Eastwick(Hertford 1854) ve A. N. 
VVollaston tarafından (London 1877) İngi¬ 
lizce’ye tercüme edilmiştir. Urduca’ya da 
çevrilen Envâr-ı Süheylıye Ekber Şah’ın 
veziri Ebü'1-Fazl el-Ailâmî c İyâr-ı Dâniş 
adıyla bir nazîreyazmıştır. 7. Mahzenü’l- 
inşâ ’. Kâşifî, Hüseyin Baykara ve Ali Şîr 
Nevâî için kaleme aldığı mektup yazma 
sanatıyla ilgili bu eseri 907 (1501-1502) 
yılında tamamlamıştır (Rieu, 11, 528). 8. 
Esrâr-ı Kâsımî. Sihir, tılsım ve kimyaya 
dair olan eser ilki Bombay’da (1302) ol¬ 
mak üzere dört defa basılmış, oğlu Fah¬ 
reddin Ali Safî esere Keşi-i Esrâr-ı Kası¬ 
mı adıyla bir şerh yazmıştır (Bombay 
1894, 1910). 9. Fütüwetnâme-i Sultânı. 
Fütüvvet ve fütüvvet erbabı hakkında ya¬ 
zılmış olan bu eseri Muhammed Ca’fer 
Mahcûbyayımlamıştır (Tahran 1348 hş.). 
Eser Abdülbaki Gölpınarlı tarafından ta¬ 
nıtılıp özet bir tercümesi yapılmıştır (İFM, 
XVI1/1 -4 [1956), s. 127-155). 10. Bedâ- 
yi c u’l-efkâr fî şanâyil'l-âşâr. Edebî sa¬ 
natlardan bahseden eser Rahim Müslü¬ 
man Ali tarafından Rusça bir önsözle neş¬ 
redilmiştir (Moskova 1977). 11. Risâle-i 
Hâtimiyye (Kısas u Âşâr-i Hâtim-i Tâ’î) 
Müellifin 891’de (1486) Hüseyin Baykara 
adına yazdığı bu eser cömertliğiyle efsa¬ 
neleşmiş Hâtem et-Tâî ile ilgili hikâyeleri 
içerir. Schefer(Paris 1883) ve M. R. Celâlî 
(Tahran 1320) tarafından yayımlanan eser 
Dâstân-ı Hâtim-i Tâî (Hâtem-i Tâî Hikâ¬ 
yesi) adıyla Türkçe’ye çevrilmiş ve birçok 
defa basılmıştır (Özeğe, I, 253; II, 517). 
Eserin Kuzey Türkçesi'ndeki bir versiyonu 
Kazan’da yayımlanmış (1876), Hint, Urdu. 
Felemenk ve Malay dillerine de çevrilmiş¬ 
tir. 12. Letâyifü't-tavâ’if. Fıkralardan 
ibarettir (Tahran 1957). 13. Lübb-i Lü- 
bâb-i Ma'nevî. Müellifin Mevlânâ Celâ- 
leddîn-i Rûmî'nin Meşnevfsinden yaptı¬ 
ğı seçmeleri ihtiva eder (nşr. Saîd-i Nefîsî, 
Tahran 1319 hş./1940). 14. er-Risûletü'l- 
c aliyye fi'l-ehâdîşi'n-nebeviyye. Kırk 
hadis konusunda 875 (1470) yılında Fars¬ 
ça yazılmış bir şerh olup Şemseddin Ebü’l- 
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Meâiî Ali el-Muhtâr en-Nessâbe en-Na- 
kib'e ithaf edilmiştir. Eser Abdurrahman 
Hibrî ve Taşköprizâde Kemâleddin Meh- 
med Efendi tarafından Türkçe'ye çevril¬ 
miştir. IS. Şahîfe-i Şâhî. Müellifin Arap¬ 
ça ve Farsça mektuplarını ihtiva eden bu 
risalenin taş basması yapılmıştır (Leknev 
1844; Cawnpore 1848). 

Hocası Fahreddin Hâce Ehad’ın astro¬ 
nomiyle ilgili Lübâbü'l-ihtiyârât ü ta '- 
yîni'l-evkât adlı eserini tamamlayan Hü¬ 
seyin Vâiz’in astronomi ve astrolojiye dair 
Mevâhibü'z-Zuhal, Meyâminü'l-Müş- 
terî, KavâüTl-Mirrih, Levâmfu'ş-Şems, 
Mebâhicü 'z-Zühre, Menûhicü 'I- c Utâ- 
rıd ve Levâ'ihu'l-Kamer adlı risâleleri 
vardır. 
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S Adnan Karaİsmaİloğlu 


HÜSEYİN VASSÂF 

(1872-1929) 


Sefîne-i Evliyâ-i Ebrâr 
adlı eseriyle tanınan 
tasavvuf tarihçisi, mutasavvıf. 


8 Mart J872'de İstanbul Aksaray’da 
doğdu. Hayatı hakkında bilinenler Sefî- 
ne-i Evliyû-i Ebrâr m sonunda verdiği 
bilgilere dayanmaktadır (V, 280-299). Ba¬ 
bası Ürgüplü Hacı Osman Efendi, Mısır 
Valisi Mehmed Ali Paşa’nın ve oğlu İbra¬ 
him Paşa'nm hizmetinde bulunmuş, bun¬ 


ların vefatından sonra Mehmed Ali Paşa’- 
nın damadı Yûsuf Kâmil Paşa’nm hizme¬ 
tine girerek uzun yıllar Mısır ve İstanbul’¬ 
da görev yapmış, Yûsuf Kâmil Paşa’nın eşi 
Zeyneb Hanım tarafından Fatma Emsâl 
Hanım’la evlendirilmiştir. 

Hüseyin Vassâf Ağayokuşu İbtidâî Mek¬ 
tebi, Medrese-i Hayriyye, Mekteb-i Osmâ- 
nî, Aksaray Vâlide Rüşdiyesi ve Mekteb-i 
Mülkiyye İdâdîsi’nde öğrenim gördü. Rü- 
sûmat Emaneti Evrak Kalemi’nde çalışan 
ağabeyi vasıtasıyla burada göreve başla¬ 
dı (Nisan 1892). Ertesi yıl Şirket-i Hayriyye 
Tahrîrat Kalemi’ne girdi. Burada bir yıl 
kadar çalıştıktan sonra eski görevine dön¬ 
dü. Rüsûmat Mektûbî Kalemi mümeyyizi. 
Galata Emtia-i Dâhiiiyye Gümrüğü kont¬ 
rol memuru, müskirat, zahire ve ihracat 
gümrükleri müdürü ve Sirkeci Gümrüğü 
müdürü olarak görev yaptıktan sonra İs¬ 
tanbul Rüsûmat başmüdürlüğüne tayin 
edildi (Mart 1920). 1922 yılı sonunda ken¬ 
di isteğiyle emekli oldu. 

Tâsavvufa karşı ilgisi küçük yaşlarda aile 
çevresinde başlayan Hüseyin Vassâf ın an¬ 
nesi Fatma Emsâl Ahmed Ziyâeddin Gü- 
müşhânevî’ye mensuptu. Babası Hacı Os¬ 
man Efendi ise Şehremini’nde bulunan 
Ümmî Sinan Tekkesi’nin şeyhi Sâlih Efen- 
di’nin dervişiydi. Hüseyin Vassâf da Aksa¬ 
ray Vâlide Rüşdiyesi’ne devam ettiği yıl¬ 
larda Mehmed Esad Dede’den Farsça 
dersleri aldı. Gümrük memuru olarak ça¬ 
lışmaya başladığı yıllarda İstanbul’a ge¬ 
len Kerbelâ hatibi Şeyh Nâsır Efendi’den 
SüleymaniyeCamii’nde biryı! kadar Şa- 
hîh-i Buhârî okudu. Beyazıt Camii’nde 
Hoca Hüsnü Efendi’nin Buhârî dersleri¬ 
ne devam etti. Nakşibendî şeyhi Abalı Hâ- 
fız ile Sünbül Efendi Dergâhı şeyhi Ziyâ¬ 
eddin Efendi’nin sohbetlerinden fayda¬ 
landı. 1896’da Şam’dan İstanbul’a gelen 
ve evinde misafir kalan Şâbânî - Bekri şey¬ 
hi Muhammed Sultan Efendi’ye intisap 
etti. Birkaç yıl sonra icâzetnâme aldı. Kü¬ 
çük Ayasofya’da oturan Şâbânî şeyhi Ha- 



Hüseyin 

Vassâf 


cı Kâmil Efendi’nin sohbetleriyle Sünbül 
Efendi ve Seyyid Nizâm dergâhlarındaki 
zikir ve sohbetlere düzenli olarak katıldı. 
Şeyhi Muhammed Sultan Efendi’nin ve¬ 
fatından sonra sürekli mektuplaştığı Güi- 
şenî şeyhi Şuayb Şerefeddin Efendi’nin 
daveti üzerine Edirne’ye giderek kendi¬ 
sine intisap etti. On yıl kadar hizmetinde 
bulunduğu Şerefeddin Efendi’nin vefatın¬ 
dan sonra da damadı Şeyh Ahmed Müs¬ 
lim Efendi’ye biat etti. Ahmed Müslim 
Efendi'nin emriyle halifesi Şeyh Şehrî 
Efendi’den Gülşenî hilâfetnâmesi aldık¬ 
tan sonra Kasımpaşa’da Hüsâmeddin Uş- 
şâki Dergâhı şeyhi Mustafa Hilmi Efen¬ 
di’nin yanında yeniden seyrü sülûke baş¬ 
ladı. Mustafa Hilmi Efendi’nin vefat et¬ 
mesi üzerine halifelerinden İnegöl müf¬ 
tüsü Mehmed İzzet Safiyyullah Efendi İs¬ 
tanbul’a gelip Hüseyin Vassâf ın seyrü sü- 
lûkünü tamamlattı ve şeyhinin taç, hır¬ 
ka ve kemerini bir icâzetnâmeyle birlikte 
kendisine teslim etti (Haziran 1925). Kâ- 
dirî şeyhlerinden Müştak Baha’nın oğlu 
Edhem Baha’nın halifesi Mehmed Kem- 
terî Efendi de ona teberrüken Kâdirî icâ- 
zeti verdi. Böylece Şâbâniyye, Gülşeniyye, 
Uşşâkıyye ve Kâdiriyye tarikatlarından hi¬ 
lâfeti olan Hüseyin Vassâf dört kişiye (Pö- 
türgeli Ali Rızâ, SivaslıÖmerRüşdü.Göre- 
leli Osman Sıdkı, Ankaralı Mehmed Mecdi) 
Uşşâkıyye tarikatından hilâfet vermiştir. 

Hüseyin Vassâf telifi için yirmi yıl çalış¬ 
tığı Sefîne-i Evliyâ-i Ebrâr' a malzeme 
toplamak için birçok yer dolaştı, buralar¬ 
da bulunan mutasavvıflarla görüştü, tek¬ 
ke ve türbelerde incelemelerde bulundu. 
2000’e yakın sûfî biyografisini ihtiva 
eden eserini 192S’te tamamladı. 21 Ekim 
1929’da Arnavutköy’deki evinde vefat et¬ 
ti; vasiyeti üzerine Rumelihisarı Kabris- 
tanı’na defnedildi. 

Tâhirülmevlevî, İbnülemin Mahmud 
Kemal, Ahmed Remzi Akyürek, Bursalı 
Mehmed Tâhir. Tâhir Ağa Tekkesi şeyhi 
Ali Behçet Efendi, Halil Nihat Boztepe, 
Mehmet Ali Ayni gibi devrin birçok tanın¬ 
mış siması ile dostluk kuran Hüseyin Vas¬ 
sâf bunların bazıları hakkında müstakil 
eserler kaleme almıştır. Kitaplarının mü¬ 
ellif hattı nüshalarının çoğu oğlu Suat Er¬ 
ler tarafından Süleymaniye Kütüphane- 
si’ne bağışlanmıştır. Tâhir Ağa Dergâhı’n- 
dan intikal eden bazı eserleri ise Çember- 
litaş’taki Karababa Tekkesi’ndedir. 

Eserleri. Hüseyin Vassâf, Sefîne-i Ev- 
liyâ-i Ebrâr ın sonunda ikisi tercüme ol¬ 
mak üzere otuz iki eserinin adını zikret¬ 
miş, muhtevaları hakkında kısa bilgiler 
vermiştir. Bu eserleri şunlardır: 1. Sefi- 
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HÜSEYİN VASSÂF 



Hüseyin Vassâf'ın Seftne-i Eüliyi-i Ebrâr adlı eserinin ilk 
sayfası (Süleymaniye Ktp., Yazma Bağışlar, nr. 2305) 


ne-iEvliyâ-i Ebrâr*. Hüseyin Vassâf, ta¬ 
rikat silsileleriyle meşâyih biyografilerini 
ihtiva eden bu önemli eseri Mehmed Sa¬ 
mi’nin Esmâr-ı Esrâr' ını şerhetmek ama¬ 
cıyla yazmaya başlamışsa da yirmi yıl sü¬ 
ren bir çalışma sonunda beş büyük cilt¬ 
ten oluşan telif bir eser meydana gelmiş¬ 
tir. Müellif hattı tek yazma nüshası Süley- 
maniye Kütüphanesi’nde bulunan (Yaz¬ 
ma Bağışlar, nr. 2305-2309) eserin ilk cildi 
Mehmet Akkuş ve Ali Yılmaz tarafından 
yayımlanmıştır (İstanbul 1990). 2. Divan. 
Müellifin, birçoğu Sefîne-i Evliyâ-i Eb- 
râr’ı yazarken dolaştığı türbe ve tekke¬ 
lerde medfun tarikat büyükleri ve devri¬ 
nin meşhur şeyhleri hakkında yazdığı şi¬ 
irlerle tanıdıklarının vefatı münasebetiy¬ 
le kaleme aldığı tarih manzumelerini ih¬ 
tiva eden eserde tekkelerin, camilerin in¬ 
şa ve tamirine dair şiirler ve düşürülen ta¬ 
rihler de önemli yer tutmaktadır. Şiirler 
büyük boy 265 sayfalık bir deftere harf 
sırasıyla yazılmaya başlanmış, ancak 
bu düzen daha sonra sürdürülmemiştir. 
504 şiir ihtiva eden defterin bazı sayfala¬ 


rı daha sonra doldurulmak üzere boş bı¬ 
rakılmıştır (Süleymaniye Ktp., Yazma Ba¬ 
ğışlar, nr. 2311). 3. Gülzâr-ı Aşk. Süley¬ 
man Çelebi’nin Meviid'inin şerhidir (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Yazma Bağışlar, nr. 2315). 
4. Vesîletü'n-necât. Bursalı Mehmed Tâ- 
hir’in isteği üzerine Sırât-ı Müstakim’de 
yayımlanan Süleyman Çelebi ve mevlidiy¬ 
le ilgili iki makalesinin genişletilmesiyle 
meydana gelmiştir (İstanbul 1329). S. Ki- 
tâb-ı Külliyyât. İslâmî edep ve faziletlere 
dair bazı konuları ihtiva etmektedir (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Yazma Bağışlar, nr. 2318). 
6. Müntehabât-ı Ezhâr-ı İrfan. Dinî-ta- 
savvufî eserlerden aldığı notlardan oluşan 
beş defterlik bir çalışmadır (Süleymani¬ 
ye Ktp., Yazma Bağışlar, nr. 2314). 7 .Mü- 
râselât. Şeyh Şuayb Şerefeddin Efen- 
di’nin biyografisini ve mektuplarını ihti¬ 
va eder (Süleymaniye Ktp., Yazma Bağış¬ 
lar, nr. 2310). 8. Es'adnâme. Mesnevîhan 
Mehmed Esad Dede hakkındaki eser Esad 
Dede’nin şiirlerini ihtiva etmesi bakımın¬ 
dan önemlidir (Süleymaniye Ktp., Yazma 
Bağışlar, nr. 2098, 2324). 9. Risâle-i Hay- 
riyye. Yahyâ Efendi Dergâhı şeyhi Haşan 
Hayri Efendi’nin hayatı hakkındadır (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Yazma Bağışlar, nr. 2326). 
10. Risâle-i Müştâkiyye. Müştak Baba 
ve oğlu Edhem Baha'nın hayatı ve halife¬ 
leri hakkındadır (Süleymaniye Ktp., Yazma 
Bağışlar, nr. 2320). 11 . Risâle-i Salâhiy- 
ye. Selâhaddin Uşşâki'ye dairdir. Önceki 
risâleyle aynı cilt içindedir. 12. Kemâlnâ- 
me-i Şeyh Hakkı. İsmâil Hakkı Burse- 
vî’nin hayatı ve eserleri hakkındadır (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Yazma Bağışlar, nr. 2324). 
13. Gülzâr-ı Şâdî der Beyân-ı Menâ- 
kıb-ı Mehmed Emin Tokadı (Süleyma¬ 
niye Ktp., Yazma Bağışlar, nr. 2315). 14. 
Ravza-i Sâdâttan Bir Şemme. Müellif. 
Ahmed er-Rifâî’nin hayatını ve menâkıbı- 
nı ihtiva eden bu eserinin bir Rifâî şeyhin¬ 
de kaldığını söyler. IS. Bursalı Mehmed 
Tâhir Bey (Süleymaniye Ktp., Yazma Ba¬ 
ğışlar, nr. 2324). 16. Kemâlü'l-Kemâl. İb- 
nülemin Mahmud Kemal hakkındaki 600 
sayfalık bu eserin yazma nüshası İstan¬ 
bul Üniversitesi Kütüphanesi’nin İbnüle- 
min bölümündedir. 17. Aynü'l-hayât. 
Hüseyin Vassâf, Mehmed Ali Ayni hakkın- 
daki bu eseri okuyup değerlendirmesi için 
kendisine gönderdiğini belirtir. 18. Lü- 
cec-i Asri Şerh-i Kelâm-ı Mısrî. Niyâzî-i 
Mısrî’nin. “İlm bahr vücûd esdâf onun 
dürdânesiyem ben” mısraıyla başlayan 
şiirinin şerhidir (Süleymaniye Ktp., Yaz¬ 
ma Bağışlar, nr. 2319). 19. Mir'ât-ı İnci- 
lâ-yı Hakikat. Niyâzî-i Mısrî'nin, "Halk 
içre bir âyîneyem herkes bakar bir an 
görür”; “İbn-i vaktem ben ebü’l-vakt ol- 


mazam” mısralarıyla başlayan iki gazeli¬ 
nin şerhidir. Eserin sonunda Sefîne-i Ev¬ 
liyâ-i Ebrâr için yazdığı biyografi son¬ 
dan birkaç paragraf eksiğiyle yer almak¬ 
tadır (Süleymaniye Ktp., Yazma Bağışlar, 
nr. 2313). 

Diğer eserleri şunlardır: Tertîb-i Cedîd 
Coğrafyâ-yı Umûmî, Hulûsa-i Coğraf- 
yâ-yı Umûmî (İstanbul 1309), Hâtıra-i 
Hicâziyye, Suriye'de Bir Cevelân 
(1913‘te Halep, Humus, Hama, Trablus- 
şam, Yafa ve Kudüs’e yaptığı seyahati an¬ 
latır), Bursa Hâtırası, Vâkı'ât (Seyrü sü¬ 
lük sırasında yaşadığı manevî halleri anla¬ 
tan risâleyi şeyhi Mustafa Hilmi'nin em¬ 
riyle kaleme almıştır), Mir'âtü'l-Kemâl, 
Feyzü'l-Kemâl (bu iki risâle İbnülemin'in 
bir na'tıyla bir kıtasının şerhidir), Tevfik- 
nâme (İbnülemin'in kardeşi Tevfik Bey 
hakkında yazılmış manzum birrisâledir), 
Risâle-i Şevkiyye (Kaygusuz Dergâhı 
şeyhi Mustafa Şevki Efendi hakkındadır), 
Remzînâme (Üsküdar Mevlevîhânesi şey¬ 
hi Ahmed Remzi Dede hakkındadır), Es- 
râr-ı Kur'âniyye'den Bir Nebze (İsmail 
Hakkı Bursevî’nin Rûhu’l-beyân adlı tef¬ 
sirinin Yâsîn sûresiyle ilgili bölümünün 
tercümesidir, Süleymaniye Ktp., Yazma Ba¬ 
ğışlar, nr. 2312), Güldeste-i Hakîkat(Rû- 
hu’l-beyân' dan iki cüzün tercümesidir). 
Hüseyin Vassâf ın ayrıca Mahfel, Sırât-ı 
Müstakim, Cerîde-i Sûfiyye gibi dergi¬ 
lerde şiir ve makaleleri yayımlanmıştır. 
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HÜSEYİNŞÂHÎLER 


HÜSEYİNŞÂHİLER 

1494-1538 yılları arasında 
Bengal’de hüküm süren 
bir İslâm hânedanı. 

Hanedanın kurucusu Seyyidü's-sâdât 
Ebü'l-Muzaffer Alâeddin Hüseyin Şah'tır. 
Babası Seyyid Eşref Hüseynî ve Mekkî nis- 
beleriyle anılır. Hüseyin Şah’m Bengal'de 
yerleşmiş Hz. Hüseyin'in soyundan gelen 
bir aileye mensup olduğu ileri sürülmek¬ 
te ve bundan dolayı kurduğu hânedana 
Seyyidîler de denilmektedir. Mahallî riva¬ 
yetlere göre ise ailesinin aslı Kuzey Ben- 
gal'in Rangpûr bölgesindendir. Çândpûr 
eyaletinin küçük Râdh kasabasına yerle¬ 
şen babasının Tirmiz’den geldiği de söy¬ 
lenir. 

Hüseyin Şah ilk eğitimini Râdh kadısın¬ 
dan aldı ve daha sonra onun kızıyla evlen¬ 
di. Ardından Bengal'de hüküm süren Ha- 
beşîler’den Şemseddin Muzaffer Şah’ın 
hizmetine girerek üstün kabiliyet ve me¬ 
ziyetleri sayesinde vezirliğe kadar yüksel¬ 
di. Ancak daha sonra ordunun başına ge¬ 
çerek hükümdarın baskıcı tutumu karşı¬ 
sında ayaklanan halkın yanında yer aldı 
ve sarayı zaptedip öldürttüğü Şemseddin 
Muzaffer Şah’ın tahtına oturdu. Adına 
basılmış 900 (1494) tarihli bir altın sikke¬ 
ye dayanarak tahtı bu tarihte veya biraz 
önce ele geçirdiği söylenebilir. Hüseyin 
Şah, ilk iş olarak sarayın zaptından sonra 
şehri yağmalamaya devam eden asker¬ 
lere durmaları için bir ferman çıkardı ve 
emrine uymayan yaklaşık 12.000 kişiyi öl¬ 
dürttü. Arkasından daha önceki yönetim¬ 
de saray muhafızlığı yapan kimseleri da¬ 
ğıttı ve onun yerine yeni güvenlik birim¬ 
leri oluşturdu. Ayrıca iş başında bulunan 
Habeşîler’i ülkeden uzaklaştırdı ve Şem¬ 
seddin Muzaffer Şah'ın kendisine muha¬ 
lif olmalarından çekinerek görevden aldı¬ 
ğı Hindû ve müslüman aristokratlara es¬ 
ki itibarlarını iade etti. Bu tedbirler sa¬ 
yesinde halkın teveccühünü kazanıp ikti¬ 
darını kuvvetlendirdikten sonra yönetim 
merkezini Gavr'dan İkdâlâ’ya taşıdı ve 
''halîfetullah" unvanını kullanmaya baş¬ 
ladı. 

1495 yılında Cavnpûr Sultanı Hüseyin 
Şah Şarkî, Delhi Sultanı İskender-i Lûdî ile 
Bihâr’da yaptığı savaşı kaybederek Hüse¬ 
yin Şah’a sığındı. Başlangıçta bundan ha¬ 
beri olmayan İskender-i Lûdî, daha sonra 
harekete geçerek Darveşpûr’dan Bengal 
sınırındaki Tuğlukpûr'a doğru ilerledi. Bu¬ 
nun üzerine Hüseyin Şah oğlu Dânyâl’i ona 
karşı gönderdi. İki ordu Patna'nın doğu¬ 


sundaki Barh'ta kamp kurduysa da bir ça¬ 
tışmaya girmeden anlaşmaya vardı. Ya¬ 
pılan antlaşmaya göre Dânyâl, Lûdîler’in 
düşmanlarına sığınma hakkı tanımaya¬ 
caklarına dair söz verdi (1498). Ancak İs- 
kender-i Lûdî'nin bölgeden ayrılmasından 
sonra Bengal Sultanlığının Kuzey Bihâr’ın 
bütününü ve Güney Bihâr’m bir kısmını 
ele geçirdiği anlaşılmaktadır. Aynı yıl Hü¬ 
seyin Şah, sınırlarını Karatoya’nın doğu 
kıyılarına kadar genişleten Kamtapûr 
Kralı Nilambara’ya karşı da İsmâil Gazi ku¬ 
mandasında bir ordu gönderdi. Uzun bir 
kuşatmadan sonra Kamtapûr’u ele geçi¬ 
ren İsmâil Gazi bölge topraklarını sultan¬ 
lığın sınırlarına kattı ve Hüseyin Şah bu¬ 
ranın valiliğine oğlu Dânyâl’i tayin etti. 
Daha sonra Tıpperah bölgesine yapılan ilk 
üç seferde ordularının ağır yenilgi alma¬ 
sı üzerine bizzat askerin başına geçerek 
şiddetli çarpışmaların ardından bazı yer¬ 
leri ve Çitagong’u zaptetti ve buraya Fet- 
hâbâd adını verdi (1512). Hüseyin Şah'ın 
harekâtını ileriye doğru sürdürmesini fır¬ 
sat bilen güneydeki Arakanlılar bir ara Çi- 
tagong'u ele geçirdilerse de 1517’de ve¬ 
liaht şehzade Nâsırüddin kumandasında 
bölgeye gönderilen kuvvetler şehri geri 
aldılar. 

1519 yılında Hüseyin Şah'ın vefatı üzeri¬ 
ne oğlu Nâsırüddin, Ebü’l-Muzaffer Nus- 
ret Şah unvanıyla tahta geçti. Nusret Şah 
da babası gibi devletin sınırlarını geniş¬ 
letmeye devam etti. 1521'de saraya Por¬ 
tekizli bir elçinin gelmesi Bengal’in Av¬ 
rupa ile bilinen ilk diplomatik ilişkisidir. 
1522’de Bihâr’da ortaya çıkan Luhânî 
Krallığı’nın Lûdîler karşısında durumunu 
korumak için Bengal Sultanlığı ile dost¬ 
luk kurmak zorunda olması Nusret Şah'ın 
işine yaradı ve hâkimiyetini Tirhut’a ka- 
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dar genişleterek o bölgenin yönetimini 
kayınbiraderleri Alâeddin’e ve Mahdûm-i 
Âlem’e verdi. 

1526’da Bâbür’ün Luhânîler’i Cavnpûr’- 
dan çıkarıp Bengal üzerine sefer hazırlık¬ 
larına başlaması üzerine Nusret Şah Bâ- 
bürlü sarayına bir elçi gönderdi. Bu dip¬ 
lomatik girişimin sonucunda Bâbür Ben¬ 
gal seferini durdurdu. Ancak bir süre son¬ 
ra Gogra’ya ulaşabilmek için Bengal top¬ 
raklarından geçiş izni istedi ve Nusret Şah 
buna yanaşmadığı için ordusunun başın¬ 
da Sâran'a kadar ilerledi (1529); Nusret 
Şah kumandanlarının da etkisiyle istenen 
izni vermek zorunda kaldı. 1530’da Bâ¬ 
bür’ün yerine Hümâyun geçince Nusret 
Şah onun muhtemel saldırılarını önlemek 
amacıyla Gucerât Sultanı Bahadır Şah’la 
bir ittifak kurma girişiminde bulundu; an¬ 
cak kesin sonuç alamadan bir kölesi tara¬ 
fından öldürüldü (1532). 

Nusret Şah’tan sonra yerine oğlu Ebü’l- 
Muzaffer Alâeddin Fîrûz Şah geçtiyse de 
birkaç ay sonra amcası Abdülbedr tara¬ 
fından öldürüldü (1533). Gıyâseddin Mah- 
mud unvanıyla tahta çıkan hânedanm son 
hükümdarı Abdülbedr, Gucerât’ta çarpı¬ 
şan Bâbürlüler’e askerî bir darbe indire- 
mediği gibi politikada da başarılı olama¬ 
dı. O sırada henüz Şîr Han adıyla anılan 
komşusu Sûrî Afganlar’ın reisi Şîr Şah Sûr 
ile bir ittifak kurabilecekken düşmanı Pat- 
na Luhânîleri’yle iş birliği yaparak onun 
karşısında yer aldı. Şîr Han, önce Gıyâsed- 
din Mahmud’un Bihâr’ı ele geçirmek üze¬ 
re yolladığı Kutub Han’ı mağlûp edip öl¬ 
dürttü; arkasından da eskiden beri ara¬ 
sının açık olduğu Kuzey Bihâr Valisi Mah¬ 
dûm-i Âlem’i kendi yanına çekti. Gıyâsed- 
din Mahmud 1534 yılında Sûrajgarh'ta 
meydana gelen savaşta Şîr Han karşısın¬ 
da ağır bir yenilgiye uğradı. Bu yenilginin 
en önemli siyasî neticesi, onun toprak ve 
itibar kaybetmesinden çok Şîr Han'ın hü¬ 
kümdarlık yolunda büyük bir mesafe ka¬ 
zanmasıdır. 

Hümâyun’un Gucerât ile meşgul olma¬ 
sından faydalanan Şîr Han, Bengal Sultan¬ 
lığına karşı daha kesin bir tavır ortaya ko¬ 
yarak 1536'da başşehirlerine doğru yü¬ 
rüdü. Bengalliler Portekizliler'in de yar¬ 
dımıyla Taliagarhi Geçidi'ni şiddetle sa¬ 
vundular. Ancak Şîr Han. bir manevra ya¬ 
pıp oğlunu geçitte bırakarak yanındaki 
kuvvetle Gavr'a ulaştı ve çok zor durum¬ 
da kalan Gıyâseddin Mahmud tazminat 
ödemek şartıyla ateşkes antlaşması im¬ 
zaladı. Bir müddet sonra Şîr Han tazmi¬ 
natın ödenmemesini bahane ederek tek¬ 
rar Gavr üzerine sefere çıktı. Ancak bu 
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HÜSEYNÎ 



Hüseyin Sah'ın Benglades Gavr'da yaptırdığı Chota Sonâ 
Mescidi (Küçük Altın Camii) 


sırada Şîr Han'ın gittikçe güçlendiğini gö¬ 
ren Hümâyun onun başşehri Çunâr’ı ku¬ 
şattı. Şîr Han’ın geri dönmesine rağmen 
kumandanları Gavr’ı düşürdüler (1538). 
Gıyâseddin Mahmud Kuzey Bihâr’a kaça¬ 
rak canını kurtardıysa da bir süre sonra iki 
oğlunun Afganlar tarafından öldürüldü¬ 
ğü haberini alınca üzüntüsünden öldü. 

Hüseyinşâhî hanedanının özellikle Hü¬ 
seyin Şah ve Nusret Şah dönemleri Ben- 
gal Sultanlığının altın çağı sayılır. Hüse¬ 
yin Şah müslüman veya Hindu olsun bü¬ 
tün tebaasının güven ve sevgisini kazan¬ 
dı. Hatta aralarından bazılarını vezir ve 
debîr-i hâs gibi yüksek mevkilere getirdi¬ 
ği Hindûlar kendisini Krişna’nın “avatar”ı 
(insan şeklinde tecessüm etmiş hali) sayıp 
ona Nripati Tilak (kralların tacı) ve Jagat- 
Bhushan (âlemin süsü ) lakaplarını taktılar. 
Aynı zamanda bir âlim olan Hüseyin Şah 
ilim adamlarını himaye etti ve Bengal di¬ 
linin gelişmesini sağladı. Nusret Şah da 
babası gibi ilim ve edebiyatın ilerlemesi¬ 
ne yardımcı oldu; öncelikle ünlüMahab- 
harata ’yı Sankritçe’den Bengalce’ye ter¬ 
cüme ettirdi. Her iki hükümdarın hima¬ 
yesinde bugün Bengal edebiyatının kla¬ 
sikleri sayılan Marıasâ-Vijayana, Pad- 
ma-Purâna ve Kma-Manasâgalâ gibi 
eserler yazıldı. Hükümdarlığının çok kısa 
sürmesine rağmen Fîrûz Şah’m da Ben¬ 
gal edebiyatına yakın ilgi duyması adının 
unutulmamasını sağladı. O da şehzadeli¬ 
ğinde şair Sridhara’ya meşhur aşk hikâ¬ 
yesi Vidya-Sundara'yı yazdırmıştı. Bu 
dönemde İslâm minyatür sanatı da ge¬ 


lişme göstermiş ve çoğu Farsça olan bir¬ 
çok kitap minyatürlerle bezenmiştir. Hü- 
seyinşâhîler zamanında özellikle mimari¬ 
ye büyük önem verilmiş ve gerek hüküm¬ 
darlar gerekse tayin ettikleri valiler Ben- 
gal'in başlıca şehirlerini cami, medrese, 
türbe, çeşme ve köprü gibi mimari eser¬ 
lerle süslemişlerdir. 
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HÜSEYNÎ 

“I 


Türk mûsikisinde bir perde 
ve makamın adı. 



L J 

Hüseynî Perdesi. Türk mûsikisi ses sis¬ 
temi içinde tiz sekizlinin dokuzuncu per¬ 
desi olan sesin adıdır. Herhangi bir değiş¬ 
tirme (ârıza) işareti taşımayan ana perde¬ 
lerden olan bu ses ayrıca neva perdesine 
bir tanini diyezi veya acem perdesine bir 
bakiye bemolü getirilerek elde edilebilir. 
Bugün kullanılan Batı mûsikisi nota sis- 



Hüseynî makamında 
segah ve 
ferahnak çeşnili 
asma kararlar 


teminde portenin dördüncü aralığına ya¬ 
zılır, adı “mi”dir. 



Orta sekizlide hüseynî-aşiran, en tiz se¬ 
kizlide tiz hüseynî adını alır. Bu perde ge¬ 
rek klasik ebced gerekse Abdülbâki Nâsır 
Dede’nin ebced nota sistemlerinde (ır), 
Kantemiroğlu notasında (^>), harfleriy¬ 
le gösterilmiş, Hamparsum notasında 
ise (43) şekli kullanılmıştır. 

Hüseynî Makamı. Dizisi, yerinde hü¬ 
seynî beşlisine hüseynî perdesinde uşşak 
dörtlüsünün eklenmesinden meydana 


Yerinde Hüseynîde 

hüseynî beşlisi ussak dörtlüsü 



j 


Yerinde hüseynî makamı dizisi 

Hüseynî makamının seyri sırasında ve 
özellikle inici nağmelerde iniş cazibesiyle 
bazan eviç perdesi yerine acem perdesi¬ 
nin kullanılması sonucu hüseynîdeki uş¬ 
şak dörtlüsünün yerini kürdî dörtlüsü 
alır. Bu durumda “acemli hüseynî dizisi” 
adlı yeni bir dizi teşekkül eder. Bu dizi 
makamın ikinci dizisi olup hemen bütün 
hüseynî eserlerde kullanılır; 


Yerinde Hüseynîde 

hüseynî beşlisi kürdî dörtlüsü 



L 


Yerinde acemli hüseynî dizisi 

Nota yazımında donanımına si için ko¬ 
ma bemolü (segah), fa için bakiye diyezi 
(eviç) yazılır, gerekli diğer değişiklikler 
eser içerisinde gösterilir. Makamın yede¬ 
ni rast, durağı dügâh. güçlüsü hüseynî 
perdesidir. 

Hüseynî makamının en önemli ve ka¬ 
rakteristik asma karar perdesi çârgâhtır. 
Acemli hüseynî dizisi kullanılarak yukarı¬ 
dan inildiğinde bu perdede yapılan asma 
karar çârgâh çeşnili olup hüseynî makamı 
için çok önemlidir. Ayrıca eviç perdesiyle 
inildiğinde yapılan pencgâhlı kalışın çok 
az kullanıldığını da belirtmek gerekir; 


Cârgâhta Çargâhta 

cârgâh beşlisi pençgâh beşlisi 



Makamın ikinci derecede önemli asma 
karar perdesi ise segâhtır. Bu perde üze¬ 
rinde segâh veya ferahnâk çeşnili, eğer 
acemli hüseynî dizisiyle inilip kalınırsa ek¬ 
sik segâh veya eksik ferahnâk çeşnili as¬ 
ma kararlar yapılır. 
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Nevâ perdesi de üzerinde rast veya bu¬ 
selik çeşnileriyle kalman diğer bir asma 
karar perdesidir. Ayrıca rast perdesinde 
de rast çeşnisiyle asma karar yapılabilir. 


Hüseynî makamında 
eksik segâh ve 
eksik ferahnak 
çeşnili 
asma kararlar 


Segâhta eksik 
ferahnâk beşlisi 


Verinde eksik 
segâh beşlisi 



Hüseynî makamı tiz taraftan iki şekil¬ 
de genişler. Birincisi, güçlü perdesi üze¬ 
rindeki uşşak dörtlüsünün, muhayyer 
perdesine bir bûselik beşlisi getirilerek 
hüseynîde uşşak dizisi halinde uzatılması 
suretiyle meydana gelir. Bu, hüseynî ma¬ 
kamının en çok kullanılan, yeni dizi olu¬ 
şumu şeklindeki genişlemesidir: 

İkinci genişleme ise karar perdesi üze¬ 
rinde bulunan hüseynî beşlisinin simetrik 
olarak tiz durak muhayyer üzerine göçü- 
rülmesi suretiyle meydana gelir. 


Hüseynîde ussak di2isi 


Yerinde Hüseynîde Muhayyerde 

hüseyni beslisi ussak dörtlüsü bûselik beşlisi 


Hüseynî 
makamının 
genişlemesi 

I_II_ 

Yerinde hüseyni makamı dizisi Genişlemiş bölge 

(Ana dizi) 



İnici-çıkıcı bir seyir takip eden hüseynî 
makamının seyrine güçlü hüseynî perde¬ 
si civarından başlanır. Diziyi meydana ge¬ 
tiren çeşnilerde, hüseynî perdesi merkezli 
karışık gezindikten sonra güçlü perdesin¬ 
de uşşak çeşnisiyle yarım karar yapılır (Bu 
perdedeki kürdîli kalışlar genellikle asma 
karardır, ancak bazı eserlerde yarım karar 
olarak kalındığı da görülmüştür). Diziyi 
meydana getiren çeşnilerde, gerekli asma 
kararlar ve diğer özellikler de gösterilip 
istenirse genişlemiş bölgede de dolaşıl¬ 
dıktan sonra hüseynî dizisiyle dügâh per¬ 
desinde hüseynîn tam karar yapılır. 

Zaharya’nm berefşân usulünde, “Şeb¬ 
nem gibi saçılsın hûn-i eşk-i pür-reva¬ 
nim”, Ebûbekir Ağa’nın remel usulünde 
“Canım yerine geldi ki cânânımı gördüm" 
mısraı ile başlayan besteleri, yine Zahar- 
ya'nın “Takatin devr-i kamerde mihr-i 
âlem-tâb eder” mısraı ile başlayan ağır 
semâisi, Tab’î Mustafa Efendi’nin “Ben 
gibi sana âşık-ı üftâde bulunmaz” mısraı 
ile başlayan yürük semâisiyle Kara İs¬ 
mail Ağa'nm “Gönüller uğrusu bir yâr-i 
bî-amânım var" mısraı ile başlayan nakış 
yürük semâisi bu makamın seçkin eser¬ 
leri arasındadır. Ayrıca Tânbûrî Ali Efen¬ 
di’nin aksak semâi usulünde “Nice bir 


Düyek 


Yerinde 
hüseynî beşlisi 


Muhayyerde simetrik 
hüseynî beslisi 


Hüseynî 
makamının 
ikinci çeşit 
genişlemesi 



Yerinde hüseynî makamı dizisi 
(Ana dizi) 


Genişlemiş bölge 


hasret-i cânâna tahammül edeyim”. Şev¬ 
ki Bey’in curcuna usulünde “Nedir bu 
hâletin ey meh-cemâlim”, Hâfız Yûsuf 
Efendi’nin curcuna usulünde “Saçın bü¬ 
kümleri gönül bağıdır” mısraıyla başla¬ 
yan şarkıları ve Hamâmîzâde İsmâil Dede 
Efendi’nin yürük semâi usulünde “Nûr-i 
fahr-i âleme bir zerre olmaz âfitâb” mıs¬ 
raı ile başlayan tevşîhi ile Balat Şeyhi Ke¬ 
mal Efendi’nin devr-i revân usulünde 
“Varsam bir âmile sorsam hâlimi” mısraı 
ile başlayan İlâhisi de hüseynî makamı¬ 
nın yaygın örneklerindendir. 
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HÜSEYNİ, Ebü’l-Mehâsin 

Ebü’l-Mehâsin (Ebû Abdiliâh) 
Şemsüddîn Muhammed b. Alî 
b. el-Hasen el-Hüseynî ed-Dımaşkî 
(ö. 765/1364) 

^ Hadis ve fıkıh âlimi, tarihçi. 

Şâban 715’te (Kasım 1315) Dımaşk’ta 
doğdu. İshak el-Âmidî, İzzeddin İbn Ce- 
mâa, Muhammed b. Ebû Bekir b. Abdüd- 
dâim, Yûsuf b. Abdurrahman el-Mizzî ve 
Zehebî gibi âlimlerden ders okudu. Mı¬ 
sır’a giderek burada Ebü’l-Feth Sadred- 
din Muhammed b. Muhammed el-Mey- 
dûmî’nin derslerine devam etti. Dımaşk’- 
taki İlmî mirasa şahit olan ve Dârü’l-ha- 
dîsi’l-Bahâiyye şeyhliği görevinde bulu¬ 
nan Hüseynî’nin güzel bir hattı olduğu ve 
çok süratli yazı yazdığı kaydedilmekte, İbn 
Hacer, Zehebî’ye ait el-*İber adlı eseri 
onun beş günde yazdığını nüshanın sonu¬ 
na kendisi tarafından düşülen nota atıfta 
bulunarak belirtmektedir. 




Hüseynî 

makamının 

seyir 

örneği 



Zeynüddin el-Irâki bazı yönlerden Mo- 
ğultay b. Kılıç, Ebü’l-Fidâ İbn Kesîr, İbn 
Râfi’ ve Hüseynî arasında mukayeseler 
yapmış, muasır âlimleri ve hadis tahrîci- 
ni en iyi bilenin Hüseynî olduğunu, ancak 
hıfz açısından diğerlerinin gerisinde bu¬ 
lunduğunu söylemiştir. Zehebî de onun 
tahrîc konusunda üstün bir muhaddis ve 
fakih olduğunu kaydetmiştir. İbn Nâsırüd- 
din ve Takıyyüddin İbn Fehd ise Hüseynî'- 
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HÜSEYNÎ, Ebü'l-Mehâsin 


nin güzel ahlâkına ve sika oluşuna temas 
etmişlerdir. 

Hüseynî 29 Şâban veya 1 Ramazan 765’- 
te (1 veya 2 Haziran 1364) Dımaşk’ta vefat 
etti; Sâlihiyye'de Kâsiyûn dağı eteklerinde 
defnedildi. Bazı kaynaklarda vefat günü¬ 
nün pazar olarak belirtilmesinden hare¬ 
ketle onun ölüm tarihinin 1 Ramazan 765 
şeklinde tesbit edilmesi gerektiği anlaşıl¬ 
maktadır. 

Eserleri. 1. et-Tezkire bi-ma c rifeti ri¬ 
cali kütübi'l- c aşere (et-Tezkire fî ricâli’l- 
c aşere). Mizzî’nin Tehzîbü'-/-Kemâl'inde¬ 
ki biyografilerden Kütüb-i Sitte’üe riva¬ 
yeti bulunmayanların çıkarılması, buna 
karşılık esere Ahmed b. Hanbel’in el- 
Müsned’i, İmam Mâlik’inei-Muvafla 3 !, 
Şâfiî’nin el-Müsned'\ ve Ebû Abdullah 
Hüseyin b. Muhammed b. Hüsrev el-Bel- 
hî’nin M üsnedü Ebî Hanîfe 'sindeki rica¬ 
lin ilâve edilmesi suretiyle meydana geti¬ 
rilmiş olup müellif hattıyla yazılmış bir 
nüshası Köprülü Kütüphanesi'nde (nr. 
263), bu nüshadan alınmış bir fotokopisi 
de İslâm Araştırmaları Merkezi Kütüpha¬ 
nesi'nde (nr. 8449) bulunmaktadır (ayrı¬ 
ca bk. Brockelmann, GAL Suppl., II, 69). 
2. Zeyiü Tezkireti'l-huffâz (Zeylii Taba- 
kâti’l-huffâz). Zehebî’nin Tezkiretü'l-huf- 
fâz'ının zeyli olup Takıyyüddin İbn Fehd 
el-MekkîninLahzü'7-elfıâz bi-zeyli Ta- 
bakâti'l-huffâz ve Süyûtî’nin Zeyiü Ta- 
bakâti'l-huffâz adlı eserleriyle birlikte 


neşredilmiş (Dımaşk 1347/1928), daha 
sonra Beyrut’ta ofset baskısı yapılmıştır 
(Dârü İhyâi't-türâsi'l-Arabî, t s.). 3. el-İk- 
mâl fî zikri men lehû rivâye fî Müsne- 
di'l-İmâm Ahmed mine'r-ricâl sivâ 
men zükire fî Tehzîbi'l-Kemâl. Abdül- 
mu'tî Emîn Kal'acî’nin tahkikiyle neşre¬ 
dilmiştir (Mansûre 1409/1989). Eseri ayrı¬ 
ca Abdullah b. Sürür Muhammed yüksek 
lisans tezi olarak tahkik etmiştir (1408, 
Câmiatüİ-İmâm Muhammed b. Suûd el- 
İslâmiyye-Külliyyetü usûli'd-dîn). 4. el-İl- 
mâm (el-İmâm) bi-âdâbi duhûli’l-ham- 
mâm (Köprülü Ktp., nr. 1214; Nuruosma- 
niye Ktp., nr. 1401; ayrıca bk. Brockelmann, 
GAL Suppl., II, 69). 5. el-İktifâ'' fi'd-du- 
c afa‘. Dârü'l-kütübi’l-Mısriyye’de bir nüs¬ 
hasının bulunduğu zikredilmektedir (Zey¬ 
li! Tezkireti’l-huffâz (neşredenin mukad¬ 
dimesi), s. 1). 6. Zey lü'l- c İber. Zehebî’¬ 
nin ei-'İber fî haberi men ğaber adlı 
eserine kendisi tarafından yazılan zeylin 
zeyli olup her iki eser bir arada Min züyû- 
li'l-‘İber adıyla Muhammed Reşâd Ab- 
dülmuttalib’in (Küveyt 1970) ve Züyû- 
lü'l- c İber fî haberi men ğaber adıyla 
Ebû Hâcer Muhammed Saîd'in (Beyrut 
1405/1985) tahkikiyle yayımlanmıştır. 7. 
el-Keşşâf fî ma’rifeti'l-Etrâf. Mizzî’nin 
el-Etrâf ’inin (Tuhfetü’l-eşrâfbi-ma'rifetiî- 
Etrâf) muhtasarı olan eserin I ve II. ciltle¬ 
ri Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye'de bulunmak¬ 
tadır (Hadis, nr. 445). 


Hüseynînin bunlardan başka et-Ta c lîk 
c alâ Mîzâni’l-ftidâl (Zehebî'nin Mîzâ- 
nü ’l-Ttidâl’ i üzerinde yapılmış bir çalışma 
olup kitaptaki pek çok yanlışa işaret edil¬ 
diği ve yeni isimler eklendiği belirtilmek¬ 
tedir), el-Mu c cem (kendi hocalarının bi¬ 
yografileri), Riyâzü’z-zûhidîn fî menâ- 
kıbi’l-hulefâ’i’ r-râşidîn, el-Arfü'z-ze¬ 
kî fi'n-nesebi'z-zekî ve el-İ c tibâr fî zik- 
ri't-tevârîh ve’l-ahbâr adlı eserlerinin 
bulunduğu kaynaklarda zikredilmektedir. 
İbn Kâdî Şühbe onun Sünenü'n-Nesâ : T- 
ye şerh yazmaya başladığını belirtmekte; 
ayrıca İbnü’l-Kayserânî’nin el-Etrâf li'l- 
efrâd li'd-Dârekutnî adlı eserini ihtisar 
ettiği ve c Aberü'l-a‘şûr ve haberü'l- 
emşâr adlı bir eserinin bulunduğu (Zi- 
riklî, VII, 177) kaydedilmektedir. 

Selâhaddin el-Müneccid, Hüseynînin 
Ebû Nuaym’e ait Hilyetü'l-evliyû 3 adlı 
eseri Mecma'v'l-ahbâb (ağbâr) adıyla 
ihtisar ettiğini söylüyorsa da kaynakları 
arasında yer alan İbnü’l-İmâd’ın Şezerâ- 
tü'z-zeheb ’indeki (VI, 205-206, 244) bir 
başka Hüseynî ile (Muhammed b. Haşan, 
ö, 776/1374) onu karıştırdığı ve hayatıyla 
ilgili olarak verdiği bilgilerde aynı hataya 
düştüğü anlaşılmakta, el-İkmâl ’in nâşi- 
ri Abdülmu'tî Emîn Kaîacî’nin de Münec- 
cid’in yanlışını tekrarladığı görülmekte¬ 
dir. 
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HÜSEYNÎ SÂDÂT el-GÜRÎ 


HÜSEYNÎ SÂDÂT el-GÜRÎ 
(öfaL) 

(ö. 729/1329’dan sonra) 

Emîr (Mîr) Rüknüddîn Hüseyn b. Alim 
b. Muhammed el-Gürî el-Herevî 

İranlı mutasawıf şair. 

L J 

Afganistan sınırlan içinde bulunan Gür 
şehrinin Guzîv köyünde doğdu. Gür'dan 
göç eden ailesiyle birlikte küçükyaşta He- 
rat’a geldi. Hayatının büyük bir bölümünü 
burada geçirdi. Eserlerinden iyi bir öğre¬ 
nim gördüğü anlaşılan Hüseynî dinî ilim¬ 
lerin yanı sıra tasavvuf alanında da ken¬ 
dini yetiştirdi. Gençliğinde babası ile bir¬ 
likte Hindistan’a gitti. Mültan’da Sühre- 
verdiyye şeyhlerinden Bahâeddin Zeke- 
riyyâ Mültânî'ye intisap etti ve şeyhinin 
kızıyla evlendi. Türk Delhi sultanlarından 
îltutmış döneminde (1211-1236) şeyhiyle 
birlikte Delhi’yi ziyaret etti. Herat ve çev¬ 
resinde çıkan karışıklıklar sebebiyle Bala¬ 
ban (1266-1287) ve Fîrûz Şah Halacî (1290- 
1296) dönemlerinde Mültan’da ikamet 
etti. Bu hükümdarlardan Fîrûz Şah için 
kasideler yazdı. Daha sonra tekrar He- 
rat'a döndü. Câmî ölüm tarihini 16 Şev¬ 
val 718 (11 Aralık 1318) olarak kaydeder. 
Ancak Zâdü'l-müsâfirin adlı eserini 729'- 
da (1329) tamamladığını ifade ettiğine 
göre bu tarihten sonra ölmüş olmalıdır. 
Kabri Herat’ta Abdullah b. Ca’fer et-Tay- 
yâr’ın türbesinin içindedir. Herat’ta otur¬ 
duğu yer bugün Mahalle-i Mîr Hüseynî 
Sâdât adını taşımaktadır. 

Hüseynî Sâdât'ın cevaplandırılmasını 
isteyerek Tebriz âlimlerine gönderdiği 
sorular Mahmûd-ı Şebüsterî’nin (ö. 720/ 



Hüseynî 

Sâdât el-Cürl'nin 
Kenzü ’r- 
rumûz adli 
eserinin 
ilk sayfası 

(Nuruosmaniye Ktp., 
nr. 2633/1) 



Hüseynî 
Sâdât el- 
Gürî'nin 
Nüzhetü’l- 
eruâh adlı 
eserinin 
ilk sayfası 
(Nuruosmaniye 
Ktp., 

nr. 2633/2) 


1320) Gülşen-i Rûz adlı eserinin yazıl¬ 
masına sebep olmuştur. 

Eserleri. 1. Zâdü'l-müsâfirin. Tasav¬ 
vuf! düşüncelerini masal ve hikâyelerle 
açıklama konusunda büyük kabiliyeti olan 
müellifin. Senâî’nin Hadîkatü'l-hakika’- 
sını örnek alarak yazdığı eser sekiz bölüm 
ve yaklaşık 1250 beyitten meydana gelir. 
İstanbul Üniversitesi Kütüphanesi’nde 
(FY, nr. 538, vr. 539 a -554 a kenarında) ol¬ 
dukça eski bir nüshası bulunan Zâdü'l- 
müsâfirin basılmıştır (Nivalkişor 1884; 
Tahran 1354). 2. Nüzhetü'l-ervâh (Bom¬ 
bay 1322). Müellifin tasavvuf! düşünce¬ 
lerini ihtiva eden eser yer yer mensur ve 
manzum olarak yazılmıştır. Manzum kı¬ 
sımları yaklaşık 2000 beyit kadar olan 
eserin bazı nüshalarında mensur kısım¬ 
lar eksiktir. 3. Kenzü'r-rumûz. Tasavvufî 
konuların ele alındığı mesnevinin Türkiye 
kütüphanelerinde (Nuruosmaniye Ktp., 
nr. 2633/1, vr. I b -35 a ; İÜ Ktp., FY, nr. 1160, 
vr. l b -29 b ) yazma nüshaları bulunmakta¬ 
dır (diğer nüshaları için bk. Rieu, II, 845; 
Ethe, nr. 1830-1831, Tahran 1282) 4. Ta- 
rabü’l-mecâlis. Tasavvufî, felsefî ve ah¬ 
lâkî konuların işlendiği eserin bir nüsha¬ 
sı Nuruosmaniye Kütüphanesi’ndedir (nr. 
4964, vr. l b -57 3 ). Tarabü'l-mecâlis, EşP- 
c atü'l-Iema c ât adlı eserin kenarında ba¬ 
sılmıştır (Tahran 1353 hş.). 5. Sînâme. 
Otuz tasavvufî aşk mektubundan oluşan 
bu mesnevinin Nuruosmaniye (nr. 4964, 
vr. 32 a -65 a kenarında) ve Süleymaniye (Şe- 
hid Aii Paşa, nr. i 188/3) kütüphanelerin¬ 
de iki yazma nüshası bulunmaktadır. 6. 
Penc Gene. Senâî’nin bazı tasavvufî ka¬ 
sidelerine nazîre olarak kaleme alınmış 
beş büyük kasideden meydana gelen ese¬ 
rin bir nüshası Nuruosmaniye Kütüpha¬ 


nesi’ndedir (nr. 4964, vr. 22 a -28 b kenarın¬ 
da). Kaynaklarda adı geçen Şırâtü’l-müs- 
takim, Ankâ-yı Muğrib, Rûhu'l-ervâh, 
Kalendernâme, Miriâtü'l-bedî c fî ah¬ 
vâli 'n-Nakşibendiyye, MecmaA’l-in- 
şü 3 , Dîvân-ı Eş c ûr ve Sırnâme adlı eser¬ 
leri günümüze ulaşmamıştır. 
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HÜSEYNÎ-AŞİRAN 

( es**” 5 ”) 

Tiirk mûsikisinde bir perde 
ve birleşik makamın adı. ^ 

Hüseyni-Aşiran Perdesi. Türk mûsiki¬ 
si ses sistemi içinde orta sekizlinin doku¬ 
zuncu perdesi olan sesin adıdır. Eski de¬ 
virlerde bu perde sadece “aşiran" adıyla 
anılmıştır. Herhangi bir değiştirme (ârıza) 
işareti taşımayan ana perdelerden olan 
bu ses, ayrıca yegâh perdesine bir tanini 
diyezi veya acem-aşiran perdesine bir ba¬ 
kiye bemolü getirilerek de elde edilebilir. 
Bugün kullanılmakta olan Batı mûsikisi 
nota sisteminde portenin birinci çizgisine 
yazılır, adı “mi”dir. 



Pest sekizlide kaba hüseynî-aşiran, tiz 
sekizlide hüseynî, en tiz sekizlide ise tiz 
hüseynî adını alır. Hüseynî-aşiran perde- 
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HÜSEYNÎ-AŞIRAN 


Hüseynî-aşiran 
makamı 
dizileri 


Yerinde inici hüseynî makamı dizisi 

ı-i 

Hüseynide Yerinde 

ussak dörtlüsü hüseynî beşlisi 



Hüseynî aşiranda 
ussak dörtlüsü 


Hüseynî-asiran 

makamının 

geckileri 


Hüseynî-asiranda karcığar makamı dizisi 



Yerinde nikriz beşlisi 


si klasik ebced nota sisteminde dâl harfi 
{i), Abdülbâki Nâsır Dede'nin nota sis¬ 
teminde ( p ), Kantemiroğlu notasında 
(»\c) harfleriyle gösterilmiş, Hamparsum 
notasında ( ) şekli kullanılmıştır. Bu 

perde ayrıca (birinci çizgideki mi olarak) 
sabâ-aşiran, hüseynî-aşiran, bûselik- 
aşiran. nühüft, canfezâ vb. bir grup ma¬ 
kamın da karar perdesidir. 

Hiiseynî-Aşiran Makamı. Eski devirler¬ 
de bir ara “vech-i hüseynî” olarak da ad¬ 
landırılan makamın dizisi, yerindeki hü¬ 
seynî makamı dizisine hüseynî-aşiran 
perdesinde bir uşşak dörtlüsünün eklen¬ 
mesinden meydana gelmiştir: 

Nota yazımında donanımına hüseynî 
makamı gibi si için koma bemolü (segah), 
fa için bakiye diyezi (eviç) yazılır, gerekli 
değişiklikler ise eser içerisinde gösterilir. 
Makamın yedeni yegâh, durağı hüseynî- 
aşiran perdesidir. 

Hüseynî-aşiran makamı seyrinin büyük 
bir bölümünde hüseynî makamı hâkim 
olduğundan hüseynî makamının güçlüsü 
olan hüseynî perdesi hüseynî-aşiran ma¬ 
kamının da güçlüsüdür ve bu perde üze¬ 
rinde uşşak çeşnisiyle makamın yarım ka¬ 
rarı yapılır. Hüseynî dizisinin karar perde¬ 
si olan dügâh perdesi ise ikinci mertebe 
güçlü olup bu perdede hüseynî çeşnisiyle 
asma karar yapılır. 

Bu makamın önemli bir kısmını meyda¬ 
na getiren hüseynî makamının bütün as¬ 
ma kararları bunun için de geçerlidir. Bu 
münasebetle çârgâhta çârgâhlı, nevâda 
rastlı ve bûselikli, segahta segâhlı ve fe- 
rahnâklı, rast perdesinde de rastlı asma 
kararlar, hüseynî makamında olduğu gi¬ 
bi hüseynî-aşiran makamında da aynen 
kullanılır. Ayrıca dügâhta hüseynî çeşni¬ 
siyle, ırak perdesinde segâhlı, yegâhta da 
rast çeşnisiyle bir asma karar yapılabilir, 
ancak başka bir makama benzeme ihti¬ 
mali göz önünde bulundurularak segâhlı 


asma kararda fazla ısrar edilmemesi uy¬ 
gun görülmüştür. 

Bütün bu asma kararlardan başka özel¬ 
likle büyük formlu eserlerde yapılması 
âdet olan bir geçki daha vardır. O da tam 
karara yaklaşıldığında gösterilen yerinde 
hicaz ve nikriz çeşnileridir. Bu çeşnilere 
makamın karar perdesi üzerinde bulunan 
uşşak dörtlüsü eklenildiğinde hüseynî- 
aşiran perdesi üzerinde bir karcığar geç- 
kisi meydana gelmektedir. Ancak tam ka¬ 
rara yine makamın kendi dizisiyle gidil¬ 
mesi gerekir. 

Hüseynî-aşiran makamı dizileri on bir 
seslik bir ses sahası içinde yer almaktadır. 
Fazla tizlere çıkılması makamın özelliğine 
uygun olmadığından bu ses sahası içinde 
seyir onun genel karakteri için yeterlidir. 
Bununla beraber çok gerekirse dügâh 
üzerindeki hüseynî beşlisi, tiz durak mu¬ 
hayyer üzerine simetrik olarak göçürüie- 
bilir veya hüseynî üzerindeki uşşak dört¬ 
lüsü, muhayyer perdesine bir buselik beş¬ 
lisi getirilmek suretiyle hüseynîde uşşak 
dizisi halinde genişletilebilir. 


İnici olarak kullanılan hüseynî-aşiran 
makamının seyrine yerindeki hüseynî di¬ 
zisiyle ve hüseynî perdesi civarından baş¬ 
lanır. Diziyi meydana getiren çeşnilerde 
gezinip gerekli asma kararlar gösterildik¬ 
ten sonra güçlü hüseynî perdesinde uş¬ 
şak çeşnisiyle yapılan yarım kararın ardın¬ 
dan yine karışık gezinilir ve dügâh perde¬ 
sinde hüseynî dizisi sona erdirilir. Nihayet 
hüseynî-aşiran perdesindeki uşşak dört¬ 
lüsünün seslerinde de dolaşılıp sona doğ¬ 
ru hicaz ve nikriz geçkileri yapılır. Tekrar 
hüseynî-aşirandaki uşşak dörtlüsüne dö¬ 
nülmesinin ardından da bu dörtlü ile hü¬ 
seynî-aşiran perdesinde tam karar yapılır. 

Hacı Sâdullah Ağa’nın zencir usulünde, 
“Azîmetin nereden böyle bî-nikâb senin” 
ve hafif usulünde, “Nevbahâr oldu yine 
azm-i gülistân görünür” mısraları ile baş¬ 
layan besteleri, “O müşgîn turralar kim 
ol büt-i dil -cüda gördüm ben” mısraı ile 
başlayan ağır semâisi ile, “Dilber olucak 
âşıkına eyleye çâre” mısraı ile başlayan 
yürük semâisinden oluşan takımı bu ma¬ 
kamın en güzel örnekleri arasındadır. Ay¬ 
rıca Zekâî Dede'nin curcuna usulünde, 
“Cemâlin şem'ine pervâne gönlüm” mıs¬ 
raı ile başlayan şarkısı ve Ali Rıza Şen- 
gel'in evsat usulünde, “Ey Hudâ ben eyle¬ 
rim çok mâsivâya iltifât” mısraıyla başla¬ 
yan İlâhisi de bu makamda bestelenmiş 
seçkin eserlerdendir. 
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HÜSEYNÎLER 


HÜSEYNÎLER 

Tunus’ta 

1705-1735 ve 1756-1957 

yılları arasında yönetimde bulunan 
Türk asıllı aile. 

L J 

Ailenin kurucusu Tlınus Bey'i Hüseyin 
Paşa iie yeğeni Ali Paşa arasındaki reka¬ 
bet yüzünden Tlınus Arapları ve kabilele¬ 
ri iki gruba ayrıldı; Hüseyniyye denilen Hü¬ 
seyin Paşa taraftarları ile Bahşiyye deni¬ 
len Ali Paşa taraftarları arasındaki siyasî 
bölünme sonraki devirlerde de sürdü. Ce- 
zayirliler’in yardımı ile Tunus’un yöneti¬ 
mini ele geçiren Ali Paşa (1735), onlara 
vergi vermeyi ve sınırlarında tahkimat 
yapmamayı taahhüt etti. 1741’de batı¬ 
daki Cenevizliler’in mercan avladıkları Te- 
berke’yi ve halkı Fransız olan Tambert’i 
zaptetti. 1752’de oğlu Yûnus Bey’in ayak¬ 
lanması üzerine ülkede büyük karışıklık¬ 
lar baş gösterdi. Yûnus Bey babası ile yap¬ 
tığı savaşta yenilerek Cezayir’e kaçmak 
zorunda kaldı. Ali Paşa diğer oğlu Meh- 
med’i Tlınus’a “vatan beyi” (Tunus sancak 
beyi) olarak tayin etti. Ancak Cezayir’de 
bulunan ve yeni Cezayir dayısı Ebûseb'a 
Ali Paşa’dan yardım gören Hüseyin Paşa’- 
nın oğullan Mehmed ve Ali beyler 1756’- 
da geri dönüp Tunus’u zaptettiler. Ali Pa¬ 
şa kaçmak isterken oğlu Mehmed ve to¬ 
runlarıyla birlikte öldürüldü. 31 Ağustos 
1756’da Hüseyin Paşa’nın oğlu Mehmed 
Bey Tunus dayılığına seçildi; Ali Bey de va¬ 
tan beyi oldu. Böylece Tunus’un idaresi 
tekrar Hüseynîler’e geçti. Osmanlı Devle¬ 
ti Eylül 1758’de Mehmed Paşa’nın Tunus 
beylerbeyiliğini tasdik etti. Mehmed Pa- 
şa’nın 11 Şubat 1759’da ölümünden son¬ 
ra beylerbeyilik ve dayılık paşa unvanıyla 
birlikte Ali Bey’e verildi. İlk on yılı sükûnet 
içinde geçen Ali Paşa’nın daha sonra Kor¬ 
sika adasına yönelik korsan hareketleri 
yüzünden Fransa ile arası açıldı. 1770’te 
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bir Fransız donanması Tunus’u bombala¬ 
dı ve ülke kıyılarını üç ay süreyle abluka 
altına aldı. Osmanlı Devleti, Rus savaşı se¬ 
bebiyle Tunus’tan donanma ve asker yar¬ 
dımı isteyince Fransa ile 2 Eylül 1770’te 
barış yapıldı. Ali Paşa, ağabeyi Mehmed 
Paşa’nın vasiyeti üzerine Mahmud ve İs- 
mâil adındaki iki küçük oğlunu himayesi¬ 
ne almıştı; çocuklar büyüyünce beylik on¬ 
lara kalacaktı. Ancak Ali Paşa bu vasiye¬ 
te uymadı ve kendi oğlu Hammûde’nin 
beyliğe geçmesine çalıştı. Önce çok iyi bir 
eğitim görmüş olan oğlunu devlet işlerine 
soktu ve ona vatan beyliğini verdi; resmî 
yazılar Ali Paşa adına yazılıyor, fakat Ham¬ 
mûde Bey tarafından imzalanıyordu. Da¬ 
ha sonra İstanbul’a oğlunun kendi yerine 
geçmesini önerdi. Önerisi kabul edilerek 
Tunus beylerbeyiliği fermanı ile hil'at gön¬ 
derildi. Ali Paşa 26 Mayıs 1782’de ölünce¬ 
ye kadar yeğenlerini korudu ve ölürken 
de aynı şekilde davranması için oğluna va¬ 
siyette bulundu. 

Hüseynî ailesinin en kudretli simaların¬ 
dan biri olan Hammûde Paşa’nın ilk yılları 
genellikle sakin geçti. Yönetici sınıfından 
Mehmed ve Ali beylerin isyanı kısa za¬ 
manda bastırıldı. Venedik ile 1784-1792 
yılları arasında devam eden savaşta Vene¬ 
dik donanması Sûs, Sefâkus ve Goletta’yı 
bombaladı. 1787-1792 Osmanlı-Rusya / 
Avusturya savaşları sırasında Tunus ge¬ 
mileri Akdeniz'de korsanlık faaliyetinde 
bulundular. İli. Selim, Hammûde Paşa’nm 
hizmetini takdir eden bir ferman gönder¬ 
di. 1798’de Fransa'nın Mısır’ı istilâsı üze¬ 
rine diğer Garp ocakları gibi Tunus da 
Fransa’ya savaş ilân etti ve Mısır’a giden 
Fransız gemilerinin vurulmasına yardım¬ 
cı oldu. Hammûde Paşa idaresindeki Tu¬ 
nus'un ziraata dayalı gelirleri arttı, dış 
ticareti gelişti ve halkın refah seviyesi 
yükseldi. Hammûde Paşa, Tunus'ta oto¬ 
ritesini sınırlayan Cezayirlilerle ve yeni¬ 
çeri grupları ile uğraştı. 1806’da kendisi¬ 
ne yapılan bir suikast girişimini bahane 
ederek şüpheli bazı Cezayirliler’i öldürt¬ 
tü, yeniçerilerin de sayılarını azaltmaya 
çalıştı. Bu sırada sayıları 3-4000 civarında 
olan yeniçeriler, yönetimin bir ailede kal¬ 
masını kendi menfaatlerine uygun gör¬ 
meyerek Hammûde Paşa'yı öldürüp ara¬ 
larından birini bey seçmek amacıyla 30 
Eylül 1 öl 1 ’de isyan ettiler ve Hüseynîler’i 
tanımadıklarını, doğrudan Osmanlı hükü¬ 
metine tâbi olduklarını bildirdiler. Sonun¬ 
da bir kısmı katliama uğradı ve ocakları¬ 
na büyük bir darbe vuruldu. Hammûde 
Paşa'nın 6 Eylül 1814'te vefatı üzerine 
yerine kardeşi Osman Bey getirildi. Ancak 


daha Bâbıâli tarafından tasdik edilmeden 
öldürüldüğü için {9 Aralık 1814) elli yıldan 
beri sırasını bekleyen Mehmed Paşa’nm 
oğlu Mahmud Bey, 22 Aralık 1814’te pa¬ 
şalık unvanı verilerek Tunus’a vali tayin 
edildi. 

Mahmud Paşa Cezayir’den çekindiği için 
donanmaya önem verdi ve gemi sayısını 
arttırdı. Gemiler Akdeniz’de hıristiyan sa¬ 
hillerini vurdular. 181 S’te bir Tlınus filosu 
Sicilya kıyılarını yağmaladı. Viyana (1815) 
ve Aix-la-Chape!le (1819) kongreleri so¬ 
nucunda AvrupalIlar dikkatlerini Cezayir, 
Tunus ve Trablusgarp’ın korsanlık faa¬ 
liyetlerine çevirdiler. Lord Exmouth ku¬ 
mandasında bir İngiliz filosu 1816 ve 
1819’da Tlınus şehirlerini bombaladı ve 
onları korsanlık konusundaki şartları ka¬ 
bule zorladı. Yunanlılar’m 1821’de ayak¬ 
lanması üzerine Osmanlı Devleti Garp 
ocaklarından asker ve donanma isteyin¬ 
ce Mahmud Paşa 20 Eylül 1821 ’de Mora¬ 
li Ahmed Reis kumandasında bir donan¬ 
ma gönderdi. 

Mahmud Paşa’nın 29 Mart 1824’te ve¬ 
fatından sonra yerine oğlu Hüseyin Paşa 
geçti. Hüseyin Paşa'nın Yunan isyanı do¬ 
layısıyla Mora’ya gönderdiği donanma Na- 
varin’de Osmanlı donanması ile birlikte 
yakıldı (1827). Bu dönemde Fransa Ceza¬ 
yir’e saldırdı (1830). Tlınus, aralarında sü¬ 
regelen anlaşmazlık sebebiyle Cezayir'e 
yardımda bulunmadığı gibi Kaptanıderyâ 
Çengeloğlu Tâhir Paşa'nın Tunus üzerin¬ 
den oraya gitmesine de engel oldu. Ayrı¬ 
ca durumunu kuvvetlendirmek için Fran¬ 
sa ile bir antlaşma imzalayıp korsanlık ve 
köleliği kaldırmayı taahhüt etti (17 Ağus¬ 
tos 1830). Genelde bu yıldan sonra Fran¬ 
sa’nın tesir ve teşvikiyle Tunus paşaları¬ 
nın Bâbıâli’ye karşı daha bağımsız hare¬ 
ket ettikleri görüldü. II. Mahmud'un ve 
Mısır’da Mehmed Ali Paşa’nın başlattık¬ 
ları askerî reformlar Tunus’ta ilgiyle kar¬ 
şılandı. Hüseyin Paşa, padişaha başvura¬ 
rak subay ve askerlerinin yetiştirilmesi 
için askerî kanun, tâlimat, muzıka, üni¬ 
forma örnekleri istedi ve 1832’de bir bö¬ 
lük Tunuslu asker İstanbul'da eğitim gör¬ 
dü. Sonuçta Hüseyin Paşa'nın Osmanlı 
tarzında nizamî ordu kurma teşebbüsü 
başarılı oldu ve erat sayısı az zamanda 
50007 buldu. 

Hüseyin Paşa'nın 21 Mayıs 1835’te ölü¬ 
mü üzerine kardeşi Mustafa Bey, yeni 
teşkilâta göre asâkir-i mansûre ferikliği 
rütbesiyle vali tayin edilerek kendisine 24 
Kasım 1835'te nişan, kılıç, hil'at ve tevcih 
fermanı gönderildi. Ancak Bâbıâli’nin her 
yıl belli bir vergi ödenmesi isteği Tunus 
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tarafından kabul edilmedi. Osmanlı Dev- 
leti'nin 1835’te Trablusgarp'ta Karamanlı 
ailesinin hâkimiyetine son vermesi sıra¬ 
sında Mustafa Paşa, Kaptanıderyâ Tâhir 
Paşa'ya yardım etmekle birlikte kendile¬ 
rinin de aynı akıbete uğramasından çe¬ 
kinerek Fransa'ya yaklaştı. 

Mustafa Paşa’nın 11 Ekim 1837’de ölü¬ 
münden sonra yerine oğlu Ahmed Bey 
geçti. Osmanlı Devleti, bağlılık alâmeti 
olarak Ahmed Paşa’dan yıllık verginin 
ödenmesini istedi. Fakat Ahmed Paşa, 
verginin affı için devrin âlimlerinden Şeyh 
İbrâhim er-Riyâhî’yi İstanbul’a gönderdi. 
Bunun üzerine Tunus’un Trablusgarp gibi 
merkeze bağlanması düşünüldüyse de 
Fransa’nın karşı çıkması ve tehditkâr 
davranması üzerine bundan vazgeçilip 
(1838) idarecilerini daha fazla Fransa’ya 
itmeme ve merkeze olan bağlılıklarını 
güçlendirme siyaseti güdüldü. Ahmed 
Paşa’nm ricası üzerine 9 Ağustos 1840’- 
ta kendisine müşirlik ve vezirlik rütbeleri 
verildi ve bu durum Hüseynî ailesinde ilk 
defa olduğu için sonraları ondan “müşîr-i 
evvel” diye bahsedildi. Bu arada Ahmed 
Paşa’ya 1839 Tanzimat Fermanı esasla¬ 
rını uygulaması için emir gönderildiyse de 
paşa Tunus’ta şartların farklı olduğu ge¬ 
rekçesiyle bunu geciktirdi. Ancak yine de 
Batılılaşma faaliyetlerini başlatan ilk Hü¬ 
seynî beyi odur. Bu faaliyetler arasında or¬ 
du ve donanmanın güçlendirilmesi, bü¬ 
rokrasinin ıslahı, eğitim kurum ve sis¬ 
temlerinin yenilenmesi, mâliyenin tan¬ 
zimi, gelir kaynaklarının arttırılması ve 
gayri müslimlere müsamaha gösterilme¬ 
si önde gelir. Ayrıca Porto Farina’da bir 
tersane ve Bardo’da bir harp okulu kur¬ 
durdu ve Fransa’dan hocalar getirtti. Ah¬ 
med Paşa, daha sonra merkezle yazışma¬ 
larında Türkçe yerine Arapça kullandı ve 
bağımsız bir hükümdar gibi davranmaya 
başladı. Bir de “Hüseynî nişanı” ihdas et- 
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ti. Ancak yaptığı aşırı harcamalar Tunus 
hâzinesini sıkıntıya soktu. Bunlara rağ¬ 
men kendisine ibkâ fermanı ve Mayıs 
1852’de iftihar nişanı yollandı; Ahmed 
Paşa da Kırım Savaşı’nda Osmanlı Devle- 
ti'ne 14.000 kişilik yardımcı bir kuvvet 
gönderdi (1854). 

Ahmed Paşa’nın 1855’te ölümü üzeri¬ 
ne amcasının oğlu Mehmed Paşa valiliğe 
getirildi ve "müşîr-i sânî‘" olarak anıldı. 
Mehmed Paşa, İstanbul'a sadakat ve bağ¬ 
lılığını bildirdiği gibi Avrupa devletlerine 
karşı da temkinli bir siyaset takip etti. 
Geçmiş devrin aşırı harcama ve israfları¬ 
na son vererek malî durumu ıslah etmek 
ve halkı idarecilerin suistimallerinden 
kurtarmak için bazı tedbirler aldı. Tunus 
şehrinde bir belediye meclisi kurdu. Fran¬ 
sız konsolosu Leon Roches ve İngiliz kon¬ 
solosu Richard Wood’un baskıları üzerine 
Tanzimat ve İslahat fermanlarının esas¬ 
larını içeren “Ahdü’l-emân”ı yayımladı 
(10 Eylül 1857). Bununla Tunus halkına 
kanun, vergi, ticaret ve çalışma eşitliği, 
vicdan hürriyeti, yabancılara da mülk edin¬ 
me ve mesleğini uygulama hakkı, dinî 
serbestlik vaad ediliyordu. Mehmed Paşa 
Tunus paralarına Osmanlı sultanının adı 
yanında kendi adını da koydurdu. 

Mehmed Paşa Eylül 1859’da ölünce 
kardeşi Mehmed Sâdık Bey vali seçildi. 
Hüseynî ailesinin üçüncü müşiri Sâdık Pa¬ 
şa daha önce başlanmış olan yenilik ha¬ 
reketlerini devam ettirdi. Eylül 1860’ta 
111. Napolyon’un Cezayir seyahati dola¬ 
yısıyla yanına gidip görüştü ve ondan re¬ 
formlar için teşvik gördü. 29 Ocak 1861’- 
de ilk Tunus anayasası “Kânûnü’d-devle” 
adıyla ilân edildi ve Meclis-i Ekber açıldı. 
Anayasaya göre icra kuvveti Tunus bey¬ 
lerbeyine aitti. Teşriî kuvvet, paşa tarafın¬ 
dan seçilen nâzırlarla altmış üyelik Mec¬ 
lis-i Ekber arasında bölünüyordu. Kazâî 
kuvvet ise bağımsızdı ve mahkemeler şe¬ 
riatla ceza hukukuna uymak zorundaydı¬ 
lar. Ayrıca valinin emrinde istişârî mahi¬ 
yette yüksek görevliler, ulemâ ve şeyhler¬ 
den oluşan bir meclis-i has vardı. Eyalet 
idaresi “kâidât” denen bölgelere ayrılmış¬ 
tı ve buralarda kâidler görev yapıyordu. 
Bu dönemde israf ve lüks yeniden başla¬ 
dı. İç borçlanma fayda sağlamadığından 
1863’te Paris’teki Banker Erlanger şirke¬ 
tinden borç para alındı. Aşırı vergilerin 
Tunus halkı için tahammül edilmez bir 
noktaya gelmesi halkın İbn Gızâhum'un 
liderliğinde ayaklanmasına sebep oldu 
(1864) ve isyan bütün Tunus'a yayıldı. 
Meclis-i Ekber’in çalışmaları durduruldu, 
1857’den beri yapılan bir kısım yenilikler 



kaldırıldı. İsyan sırasında padişahın itiba¬ 
rı arttı ve bir kısım şehirler Osmanlı bay¬ 
rağı çekti. Bâbıâli, Ali Haydar adlı bir üst 
düzey bürokratını fevkalâde komiser ola¬ 
rak Tunus’a gönderdi. Ali Haydar Efendi, 
ihtiyatkâr bir siyasetle yetkilileri ve kon¬ 
solosları ikna ederek sükûneti sağladı. 
Mehmed Sâdık Paşa isyan sona erince pa¬ 
dişaha teşekkürlerini sunmak, Osmanlı- 
Tunus ilişkilerini yeniden gözden geçir¬ 
mek ve valiliğin evlâdına intikalini sağla¬ 
mak için en güvenilir adamlarından Hay- 
reddin Paşa’yı İstanbul’a yolladı. Sadra¬ 
zam Fuad Paşa ile yürütülen görüşmeler 
sonunda bir emr-i sâmî hazırlanarak dev¬ 
letin Tunus üzerindeki hükümranlık hak¬ 
ları ve valinin görevleri belirlendi; buna 
göre veraset Hüseynî ailesinde kalacak 
ve daha önce yayımlanmış olan Ahdü'l- 
emân’m prensiplerine uyulacaktı. İsteği¬ 
nin sadrazam imzasıyla yerine getirilme¬ 
sinden pek memnun kalmayan Sâdık Pa¬ 
şa, 1870’te Fransa’nın Prusya’ya yenilme¬ 
sini fırsat bilerek Hayreddin Paşa’yı tek¬ 
rar İstanbul’a gönderdi. Bunun üzerine 
9 Şâban 1288 (24 Ekim 1871) tarihli fer¬ 
manla Tunus’un Osmanlı Devleti’ne bağ¬ 
lılığı ve valiliğin veraseten Mehmed Sâdık 
Paşa ailesine verildiği teyit edildi. Hutbe¬ 
de padişahın adı okunacak, para onun na¬ 
mına basılacak ve yönetim iç işlerinde 
serbest olacak, fakat yabancı devletlerle 
siyasî antlaşmalar yapamayacaktı. Tunus 
halkı tarafından iyi karşılanan bu ferman¬ 
dan sonra Sâdık Paşa Hayreddin Paşa’yı 
21 Ekim 1873’te "müdîran” reisliğine (ve- 
zîr-i ekber) getirdi. 1877'ye kadar bu gö¬ 
revde kalan Hayreddin Paşa 1864’te ya¬ 
vaşlayan reform çalışmalarına yeniden 
hız verdi; sosyal güvenliği sağladığı gibi 
idare, eğitim, evkaf, esnaf teşekkülleri, 
mahkemeler ve ticaret alanlarında re¬ 
formlar yaptı. Zeytûne Medresesi'nde 
eğitimi modernleştirdi ve Sâdık! Koleji’ni 
açtı. Osmanlı Devleti ile bağları kuvvetlen¬ 
diren bir siyaset güttü. Hayreddin Paşa'- 
dan sonra reîs-i müdîrân olan (Eylül 1878) 
Genç Mustafa Paşa ise İtalyan politikası¬ 
na meyletti. Fakat Tunus üzerinde çeşitli 
emeller besleyen Fransa, Nisan 1881'de 
30.000 kişilik bir kuvvetle ülkeyi istilâya 
başladı. Mehmed Sâdık Paşa Osmanlı 
Devleti’ne başvurduysa da yeterli yardım 
gönderilemedi. Fransız kuvvetlerinin iler¬ 
lemesi üzerine Mehmed Sâdık Paşa eya¬ 
letin askerî, hâricî ve malî idaresini fiilen 
Fransa’ya bırakan 12 Mayıs 1881 tarihli 
Kassâr Said (Bardo) Antlaşmasfnı imza¬ 
lamak zorunda kaldı. Osmanlı hükümeti 
Tunus’un işgalini ve imzalanan antlaşma- 
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yı tanımadı ve bölgeye donanmayla asker 
gönderme girişiminde bulundu; ancak o 
sırada İngiltere'nin Mısır’a yerleşme ha¬ 
zırlıklarına başlaması sebebiyle bunu ba¬ 
şaramadı. 

İşgal üzerine bazı Tunuslu vatan sever¬ 
ler İstanbul’a giderek II. Abdülhamid’in 
siyasetini etkilemeye çalıştılar. Osmanlı 
Devleti Hınus’ta Fransız işgalini ve idare¬ 
sini hiçbir zaman kabul etmedi. Fransız 
işgal idaresi Hüseynî ailesine dokunma¬ 
dı; fakat asıl idare genel valinin elindey¬ 
di. 1882’de Mehmed Sâdık Paşa’nm ölü¬ 
mü üzerine kardeşi Şeydi Ali Bey’i Tunus 
beyi tayin eden Fransa, onunla imzaladı¬ 
ğı 8 Haziran 1883 tarihli Mersâ Mukave¬ 
lesi ile bazı haklar daha kazandı. Bey na¬ 
zarî olarak emâretin hükümdarı sayılıyor¬ 
du; vekiller heyetinin başkanı ise Fransız'¬ 
dı. Şeydi Ali Bey’den sonra sırasıyla Mu- 
hammed el-Hâdî ( 1902-1906), Muham- 
med en-Nâsır (1906-1922), Muhammed 
el-Habîb (1922-1929), Ahmed (1929-1942), 
Munsıf ( 1942-1943) ve Lamin (1943-1957) 
Tunus beyi oldular. 1956’da, 1900’lerde 
başlayıp 1920’lerde hızlanan milliyetçilik 
hareketleri ve Destûr Partisi’nin faaliyet¬ 
leri sonucu Fransız işgaline, ertesi yıl cum¬ 
huriyet idaresi kurulunca da Hüseynî aile¬ 
sinin hükümranlığına son verildi. 

Hüseynîler dönemi Tunus’un sosyal ha¬ 
yatında büyük değişikliklere yol açmış, 
özellikle eğitim ve mimariyi etkileyerek 
önemli şahsiyetlerin yetişmesine ve ba¬ 
yındırlık eserlerinin yapılmasına imkân 
sağlamıştır. 
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m ATİLLA ÇetİN 


HÜSEYNİYYE 

(bk. NECCÂRİYYE). 


HÜSEYNÎYYE 

( ) 

Hâricîler’den Ebü’l-Hüseyin 
adlı kişinin görüşlerini 
benimseyenlere verilen ad 
(bk. HARİCÎLER). 


HÜSEYNİYYE 

) 

Sâhibü Fah diye tanınan 
Hüseyin b. Ali’ye 
(ö. 169/786) 

mensup olanlara verilen ad 
(bk. HÜSEYİN b. ALİ, Sâhibü Fah), 

L J 


HÜSEYNİYYE 

() 

İmâmetin 

Muhammed el-Bâkır’dan 
Ebû Mansûr el-İclî’ye, 
ondan da oğlu Hüseyin’e 
intikal ettiğini ileri süren 
aşırı Şiî Mansûriyye fırkasının 


bir kısmına verilen ad 
(bk. İMÂMİYYE; KEYSÂNİYYE). 


L 


J 

r 

HÜSEYNİYYE 

“1 


( 4 .».», m .. i di) 

Hz. Peygamber neslinden olup 
torunu Hüseyin gibi 
Allah’a çağıranlara itaat etmenin 
gerekli olduğunu benimseyen 
Zeydiyye’den bir gruba verilen ad 
(bk. ZEYDİYYE). 

HÜSEYNİYYE 

( 4 ...) 

Şia’nın muharrem ayında 
toplu matem merasimlerini 
^ icra ettiği yerlerin genel adı. 

Başlangıçta tâziye merasimlerinin ya¬ 
pıldığı köy ve şehirlerdeki dört yol kavşak¬ 
larında bulunan büyük meydanlar bu isim¬ 
le anılmıştır. Irak ve Lübnan’da fıüseyniy- 
ye, İran’da hüseyniyye veya tekiye. Uman 
ve Bahreyn’de me’tem adıyla anılan bu 
yapılar Hindistan'da imambârâ, azâhâ- 
ne ve âşûrhâne diye bilinir. Bazı kaynak¬ 
larda, IV. (X.) yüzyılda Bağdat’ta kaba ku¬ 
maşlardan çadırların kurulduğu büyük 
meydanlarda muharrem merasimlerinin 
icra edildiği, katılanlar için de muhafaza¬ 
lı yerler hazırlandığı şeklindeki beyanlar 
dikkate alındığında ilk hüseyniyyeierin 
açık meydanlar olduğu anlaşılır. Bir kısım 
kervansaraylar, ileri gelen kimselerin ev¬ 
lerinin avluları ve camiler de geçici bir za¬ 
man için hüseyniyye görevi ifa etmiştir. 
Bunların kalıcı olanları XVIII. yüzyıl başla¬ 
rında Hindistan’da inşa edilmiştir (Peter- 
son, s. 65), Daha sonra özellikle İran’da 
ravza okunması ve tâziye merasimlerinin 
icra edilmesi için özel bir plana göre ya¬ 
pılmış binalar da bu isimle anılmaya baş¬ 
lanmıştır. 

İran şehirlerinde hemen her semtte 
mevcut olan hüseyniyyeierin bir kısmı 
zengin kimseler tarafından inşa edilmiş, 
bir kısmı da merasimin icra edileceği yer¬ 
deki mahalle sakinleri ve esnafın yardım¬ 
ları ile yapılmıştır. Ayrıca çeşitli adaklara 
bağlı olarak kurulmuş çok sayıda hüsey- 
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niyyeler de vardır. Bunların çoğu vakıfla¬ 
rından gelen gelirler veya kira bedelleriy¬ 
le desteklenir. Bazan da esnaf birlikleri. 
Sebzevâr'daki attar ve kumaşçıların hü- 
seyniyyeleri gibi bu kurumlan tesis edip 
ihtiyaçlarını sağlarlar. Bu arada devlet ta¬ 
rafından inşa ettirilenler de bulunmakta¬ 
dır. Binlerce kişiyi alabilecek büyüklükte¬ 
ki hüseyniyyeler yanında çok daha küçük 
olanlar da görülmektedir. Mimari tarzı 
bakımından daha çok dairevî bir tiyatro 
binasını andıran hüseyniyyelerdeki ravza- 
hânî merasimlerinde, Hüseyin Vâiz-i Kâ- 
şifî'nin (ö. 910/1504) Hz. Hüseyin’in Ker- 
belâ’da çektiği ıstırapları hissî bir şekilde 
tasvir eden Farsça eseri Ravzatü'ş-şü- 
hedâ 5 ravzahanlar tarafından ağlayıp 
feryat edilerek okunur. Safevîler devrin¬ 
den itibaren teşvik gören bu uygulama 
Hz. Hüseyin’in düşmanlarının Osmanlı- 
lar’la özdeşleşmesinde tesirli olmuştur. 
Daha sonra yapılan tâziye merasimlerin¬ 
de ise ortada bulunan sahnede Hz. Hüse¬ 
yin ve taraftarları ile düşmanlarının mü¬ 
cadeleleri dramatik bir şekilde canlandı¬ 
rılır. 

1840’lardan itibaren âbidevî bir mima¬ 
ri özellik kazanmaya başlayan hüseyniyye¬ 
ler gittikçe önemli gelişmeler kaydetmiş¬ 
tir. XIX. yüzyılda İran’da hâkim olan Kaçar 
ailesi daha çok itibar kazanmak amacıyla 
hüseyniyye yapımına ağırlık vermiştir. Ka¬ 
çar Hükümdarı Nâsırüddin Şah'm İngilte¬ 
re seyahatinde konser için gittiği Albert 
Hall’den etkilenmesi hüseyniyye mimari¬ 
sinin gelişmesine büyük ölçüde yardımcı 
olmuştur. İran’a döndüğünde onun em¬ 
riyle Gülistan Sarayı’nın güneybatısında 
1870’te inşa edilen Tekiye-i Devlet en 
büyük hüseyniyye olarak bilinmektedir 
(a.g.e., s. 69). Burada toplanan halkın ya¬ 
nında yabancı misafirler de muharrem 
ayında tâziye gösterilerinde hazır bulu¬ 
nurlardı. 1920 yılma kadar hizmet veren 
bu yapı, merasimler vesilesiyle toplanan 
çok sayıdaki izleyici için güvenli olmadığı 
gerekçesiyle kapatılmış, yerine yenisi ya¬ 
pılacağı belirtilerek 1950’li yıllarda yıktı¬ 
rılmıştır. Esterâbâd, Kirmanşah Muâvi- 
nülmülk, Yezd Mîr Çakmak hüseyniyye- 
leri de İran’daki tanınmış hüseyniyyeler 
arasındadır. 

Pehlevîler döneminde hüseyniyyelerde¬ 
ki merasimlerin dinî-siyasî bir çizgide bir¬ 
leşmesi ve İmam Hüseyin’i zulüm ve ada¬ 
letsizliklere karşı mücadele eden bir öncü 
olarak takdim etmek suretiyle hükümet 
aleyhtarı gösterilere dönüşmesi sonucun¬ 
da İran’da 1928’de matem merasimleri 


kısıtlanmış ve 1935’te tamamen yasak- r 
lanmış, böylece hüseyniyyelerin fonksiyo¬ 
nu önemli ölçüde ortadan kalkmıştır. Bu¬ 
nunla birlikte 1965 yılında Tahran’da halk¬ 
tan ve aydın kişilerden toplanan paralar¬ 
la inşa edilen, İran gençliğini yabancı kül¬ 
türlerin etkisinden korumak ve onlara İs- L 
lâm kültürünü öğretmek amacıyla kurul¬ 
muş olan Hüseyniyye-i İrşâd son derece 
modern bir eğitim müessesesi iken 1967- 
1973 yılları arasında Ali Şeriatî’nin burada 
verdiği dersler tahrik edici unsurlar içer¬ 
diği gerekçesiyle hükümet tarafından 
1973'te kapatılmıştır. 1979 inkılâbının 
ardından matem uygulamasına izin ve¬ 
rilmesi ve bunun devletten teşvik görme¬ 
si hüseyniyyelerin geniş ölçüde yeniden 
toplum hayatına girmesine vesile olmuş¬ 
tur. 

Hindistan Şiîleri’nin muharrem ayında 
toplandığı, mersiyelerin okunup tâziye 
merasimlerinin yapıldığı binalar kuzey 
kesimlerde imambârâ, güneyde âşûrhâ- 
ne ve azâhâne adıyla anılır. İmambârâ di¬ 
ye anılmayan, fakat aynı fonksiyonu icra 
eden ilk yapı Evedîler’den Safder Ceng 
(1708-1754) tarafından Delhi'de inşa edil¬ 
miştir. Buna benzer bir bina, torunu Âsa- 
füddevle tarafından Leknev’de yaptırılmış 
olup İmambârâ-i Âsafî olarak anılmak¬ 
tadır. Daha sonra imambârâ inşası geliş¬ 
miş ve bu binaları yapan ailelerin reisleri 
imambârâ dahilinde defnedilmeye baş¬ 
lanmıştır. İmambârâların yapı tarzında 
zaman içinde değişiklikler görülmüştür. 
Meselâ Muhammed Ali Şah (1837-1842) 
tarafından Hindistan’da yaptırılan Hüse- 
yinâbâd İmambârâsı’nda Avrupai bir mi¬ 
mari tarz uygulanmıştır (Hollister. s. 164- 
167). 
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1*1 Mustafa Öz 

HÜSN 

(bk. HÜSÜN ve KUBUH). 


HÜSN ü AŞK 
( JjAc 3 <_r->) 

Şeyh Galib’in 

(ö. 1213/1799) 

kaleme aldığı divan edebiyatının 
son büyük tasavvufî mesnevisi. 

Şeyh Galib eserin “sebeb-i te’Iîf” bölü¬ 
münde, kendisinin de bulunduğu bir mec¬ 
liste Nâbî’nin Hayrûbâd adlı eserinin 
methedildiğini, bir benzerinin yazılama- 
yacağı ileri sürülünce Hayrâbâd'm bazı 
kusurları olduğunu söyleyerek bu görü¬ 
şe karşı çıktığını, meclistekilerin daha iyi¬ 
sini yazmak mümkünse bunu kendisinin 
yapmasını istediklerini anlatır. İki yıl önce 
divanını tertip eden ve o sırada yirmi altı 
yaşında bulunan Şeyh Galib Hüsnü Aşk'\ 
bu olay üzerine yazmaya başlamış ve altı 
ay gibi kısa bir sürede tamamlamıştır. 

Mesnevi kısmı 2041 beyitten meydana 
gelen Hüsn ü Aşk'ın beyit sayısı, aralara 
serpiştirilen ve her biri altı kıtadan olu¬ 
şan dört tardiyye ile beraber 2101’e ulaş¬ 
maktadır. Şair klasik tarza uyup tahmîd, 
na’t, mi’râciyye, iki ayrı başlık altında 
Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî ve kendi ba¬ 
bası Mustafa Reşid Efendi hakkındaki on 
sekizer beyitlik methiye bölümlerinden 
sonra telif sebebini anlatıp esere başlar. 

Eserin konusu kısaca şöyledir: Arap- 
lar’ın içinde Benî Mahabbet adlı bir kabi¬ 
le vardır. Bir gece bu kabilede, biri kız, di¬ 
ğeri erkek iki çocuk dünyaya gelir. Kıza 
Hüsn, erkeğe Aşk adı verilir ve kabilenin 
ileri gelenleri tarafından birbiriyle nişan¬ 
lanırlar. Aşk ile Hüsn tahsil çağına gelince 
Mekteb-i Edeb adı verilen bir okula gidip 
Molla-yı Cünûn adlı bir hocadan ders oku¬ 
maya başlarlar. Mektepteyken araların¬ 
da aşk başlayan Hüsn ile Aşk, zaman za¬ 
man buluşup beraberce “nüzhetgeh-i 
ma'nâ” denilen bahçede dolaşır, burada 
yer alan “havz-ı feyz” kenarında sohbet 
ederler. Bahçenin sahibi, her şeyi bilen 
ve istediği zaman her kılığa girebilen Sü- 
han adlı bir ihtiyardır. Sühan bunların 
dertlerini anlar. Fakat kabileden Hayret 
adlı bir kişi, Hüsn ile Aşk’ın bir arada bu¬ 
lunmalarına ve birbirleriyle görüşmeleri¬ 
ne engel olur. Birbirinden ayrılan Aşk ve 
Hüsn Sühan vasıtasıyla mektuplaşırlar. 
Aşk’m Gayret adlı bir lalası, Hüsn’ün de 
İsmet adlı bir dadısı vardır. İsmet Hüsn’e 
sabır tavsiye eder. Öte yandan Aşk’a da 
lalası Gayret yardım sözü verir. Bunun 
üzerine Aşk kabile reislerine başvurarak 
onlardan Hüsn u ister. Kabile reisleri bu 
isteği alayla karşılarlar ve “Kalp diyarı”- 
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na gidip oradaki kimyayı bulup getirirse 
ancak o zaman Hüsn’ü kendisine verebi¬ 
leceklerini söylerler. Aşk Gayret'le birlik¬ 
te yola çıkar. Fakat daha ilk adımda için¬ 
de korkunç bir dev bulunan derin bir ku¬ 
yuya düşerler. Dev bunları hapseder. Bu 
arada Sühan yetişerek onları kurtarır. Aşk 
ile Gayret dondurucu soğuklar içinde “ha- 
râbe-i gam”da yürürken ihtiyar bir cadı¬ 
ya rastlarlar. Cadı Aşk’a gönül verir ve onu 
sultan yapacağını söyler, fakat bir karşı¬ 
lık görmeyince onu çarmıha gerer. Sühan 
imdada yetişir, sihri bozarak Aşk’ı kurta¬ 
rır ve cadıyı öldürür. Hüsn, Aşk’a Sühan 
vasıtasıyla “tîğ-i âh” isimli kılıçla Eşkar 
adlı bir at, Gayret’e de iki kanat gönderir. 
Aşk bu ata binerek yoluna devam eder. 
Birçok macera atlatarak kıyısında mum¬ 
dan yapılmış gemiler bulunan “deryâ-yı 
âteş”e ulaşırlar. Cinler onlara bu gemile¬ 
re binmelerini teklif ederlerse de binmez¬ 
ler. At semender gibi süzülerek, Gayret 
de uçarak denizi geçer, Çin ülkesinin 
sahiline ulaşırlar. Bir papağan şekli¬ 
ne giren Sühan gelip Aşk’a. Çin padişa¬ 
hının Hûşrübâ adlı kızına gönlünü kaptı¬ 
rırsa onu Zâtüssuver Kalesi’ne hapsede¬ 
ceğini haber verir. Fakat Aşk Hûşrübâ’yı 
görünce onu Hüsn zanneder. Kızın daveti 
üzerine içip eğlenirler. Bu arada kız Aşk’ın 
elinden “tîğ-i âh”ı alıp kaybolur. Ertesi sa¬ 
bah Hûşrübâ yine görünür. Aşk'ı Zâtüs¬ 
suver Kalesi’ne götürüp hapseder. Kale¬ 
ye girdikleri kapı silinip yok olur. Gayret’le 
orada mahpus kalırlar. Burası da binbir 
tehlikeyle dolu bir yerdir. Aşk Gayret’in 
nasihatiyle Eşkar’a binerek kaleden kur¬ 
tulmak ister, yine cadılarla, gulyabaniler- 
le savaşır. Ancak çıkacak yol bulamaz; ar¬ 
tık perişan haldedir. Nihayet Sühan im¬ 
dadına yetişir ve kaleyi ateşe verip kur¬ 
tulurlar. Hûşrübâ ile birlikte kale yanar. 
Aşk perişan bir vaziyette yoluna devam 
eder. Daha sonra Sühan bir hekim kılığın¬ 
da gelir. Bu arada Gayret kaybolur. Sühan 
Aşk’ı alıp Kalp Kalesi’ne götürür; burası 
Hüsn adlı sultana tâbi olan melekler ve 
perilerle doludur. Aşk sevgi ve hürmetle 
karşılanır. Sühan Aşk’a yanlış bir yol tut¬ 
tuğunu, cadıyı öldürenin, öğüt verenin, 
hekim kılığında gelenin hep kendisi oldu¬ 
ğunu söyler. “Aşk Hüsn’dür, Hüsn de Aşk, 
birliğe ikilik sığmaz, bu dertlere yanlış 
düşüncen yüzünden uğradın” der. Artık 
başına gelenlerin hepsi geride kalmıştır. 
Hayret Aşk'ı alıp Hüsn’e götürür. Nihayet 
gayb perdeleri açılmış. Aşk bütün engel¬ 
leri aşmış, olgunluğa ulaşmış ve gerçeği 
anlamıştır. 

Aruzun “mef ûlü mefâilün feûlün" ka¬ 
lıbıyla yazılan eser, sonunda yer alan, “Gâ- 


lib bu cerîde-i cefânın / Târihi olur hitâ- 
mühü'l-misk" müfredindeki “hitâmühü’l- 
misk” ifadesinden anlaşıldığına göre 1197 
(1783) yılında tamamlanmıştır. 

Zengin bir duyuş ve düşünüşle söylen¬ 
miş tasavvufî bir mesnevi olan Hüsn ü 
Aşk'ın kahramanlan, ne Leylâ ile Şîrin gi¬ 
bi aşk tarihinin birer maddî-gerçek gü¬ 
zelleri ne de Mecnun ile Ferhad gibi bu 
güzellere vurulmuş, tarihî-menkıbevî aşk 
kahramanlarıdır. Eserin kahramanları 
doğrudan doğruya Hüsn yani güzellikle 
bu güzelliğe ezelî yönelişin ifadesi olan 
Aşk’m kendisidir. 

Seyrü sülûkü anlatan Hüsn ü Aşk' ta 
bütün kişi ve yer adları tasavvufî birer 
semboldür. Hüsn hüsn-i mutlak (Allah), 
Aşk sâlik, derviş. Benî Mahabbet tarikat, 
Mekteb-i Edeb dergâh, Molla-yı Cünûn 
mürşid, Sühan kâmil mürşid. Gayret mü- 
câhede, İsmet ihlâs, Kalp Kalesi gönül, 
Hûşrübâ nefistir. Ayrıca eserde yer alan 
kuyu, cadı, gulyabani, harâbe-i gam, der- 
yâ-yı âteş ile diğer kişi ve yerler sâlikin 
aşmak zorunda olduğu engelleri temsil 
etmektedir. Eser İlâhî aşka erişebilmenin, 
Aşk'ın Hüsn’e kavuşmasının güçlüğünü 
belirtmek amacıyla kaleme alınmıştır. 

Aşk Hüsn’ü kendisinden ayrı sanmak¬ 
tadır. Ona kavuşmak için Kalp Kalesi'nde- 
ki kimyayı getirmesi gerekir. Edep Mek- 
tebi’ndeki Molla-yı Cünûn sayesinde cez¬ 
beye erişmiştir. Sühan ona her an yardım 
etmektedir. Sülûkünde aşılmaz yollara 
düşen, nefis vadilerinde kuyulara hapso- 
lan, çeşitli belâlara uğrayan, şehvet ate¬ 
şinden süzülüp geçen Aşk’a Gayret yani 
kıskançlık arkadaşlık etmiştir. Suretlerle 
bezenmiş bulunan, girilince kapısı sır olan 
şehir varlık şehridir, dünyadır. Hûşrübâ 
da nefistir. Nefis âleminde kendi hayal¬ 
lerine kapılan Aşk cezbe ateşiyle bu şeh¬ 
ri yakmış, sûret ve hayallerden kurtulup 
seyrü sülûke başladığı yere dönmüş, 
Aşk'ın Hüsn'den, Hüsn’ün de Aşk'tan baş¬ 
ka bir şey olmadığını anlamış, vahdet sır¬ 
rına ermiştir. Şeyh Galib, bu eserinde vi- 
sâlin çok çetin mücâhedelerle mümkün 
olabileceğini, seyrü sülûkün bir mürşidin 
denetiminde gerçekleştirilmesi gerekti¬ 
ğini, Hüsn’ün Aşk’tan başka bir şey olma¬ 
dığının ancak seyrü sülûkün tamamlan¬ 
masından sonra anlaşılabileceğini ifade 
etmek istemiştir. 

Hüsn ü Aşk, eski Şark hikâyelerinden 
birtakım izler ve onlarla benzerlikler ta¬ 
şır. Hammer, Şeyh Galib’in İranlı şair Fet- 
tâhî’ye ait Hüsn ü Dil hikâyesini örnek 
aldığını ileri sürmüş, Gibb ise kadın kah¬ 
ramanın adıyla alegorik olma dışında iki 


metnin benzerliğinin söz konusu olama¬ 
yacağını belirtmiştir (HOP, IV, 181) Ab- 
dülbaki Gölpınarlı İbn Sînâ’nın Risâletü't- 
tayr’ ı, Sühreverdî’nin Mûnisü'l- i uşşâk' ı, 
Attâr’ınManhku'f-tayr’ı, Fuzûlî’nin Ley¬ 
lâ vü Mecnûn' u ve Sıhhat ü Maraz'\ ile 
bazı benzerliklere, yer yer ortak motiflere 
dikkat çekmiş, ancak bu benzerliklerin 
taklit veya kopya mânasına gelmediğini, 
Galib’in eserinin zengin bir muhayyile ve 
üstün bir sanat gücünün mahsulü oldu¬ 
ğunu vurgulamıştır ( Hüsn ü Aşk, hazır- 
layanınönsözü, s. 34-37). Eserdeki bazı 
motiflerin kaynağı Mevlânâ’nın Meşne- 
vî'sidir. Nitekim Galib eserin sonunda yer 
alan “Fahriyye-i Şâirâne” bölümünde, “Es- 
rârını Mesnevi' den aldım / Çaldım velî 
mîrî malı çaldım" diyerek bunu açıkça be¬ 
lirtmiştir. 

Türk edebiyatında Kutadgu Bilig' den 
sonra mücerret kavramların teşhisine da¬ 
yanılarak yazılmış nâdir mesnevilerden 
biri olan Hüsn ü Aşk’ın edebî açıdan en 
önemli özelliği, o zamana kadar yazılmış 
mesnevi tarzındaki hikâyeleri şiir yönün¬ 
den aşma gayretidir. Her bölümü ayrı 
başlıklar taşıyan esere şair yer yer “tar- 
diyye” başlıklı muhammesler yerleştire¬ 
rek hikâyenin monotonluğunu önlemeye 
çalışmıştır. Yepyeni, zarif ve orijinal hayal¬ 
lerin yanında olağan üstü teşbihler ve 
âhenkli söyleyişlerle bezenmiş olan eser¬ 
de konuşma dilinden alınmış sade ifade¬ 
lere, mahallî deyimlere, hatta başka mes¬ 
nevilerde nâdir rastlanan Boğaziçi, Divan- 
yolu, Modaburnu, Gümüşsüyü, Sütlüce gi¬ 
bi yer adlarına ve tevriyeli nüktelere rast¬ 
lanır. Hüsn ü Aşk, divan edebiyatı este¬ 
tiğinden ayrılmadan yine o edebiyatın ka¬ 
lıpları içinde, sebk-i Hindî’nin yeni buluş¬ 
larıyla eski mazmunları yenilemek isteyen 
ve bunu mükemmel bir şekilde gerçek¬ 
leştiren şairin âbidevî eseridir. Yazıldığı 
tarihten günümüze kadar önemini koru¬ 
muş, yerli ve yabancı hemen bütün ten¬ 
kitçiler tarafından olağan üstü bir eser 
olarak değerlendirilmiştir. Bunda, divan 
şiirinin düşüş gösterdiği bir dönemde 
birden bire bir deha mahsulü olarak or¬ 
taya çıkmasının ve takipçilerinin onun se¬ 
viyesine yaklaşamamış olmalarının da 
rolü vardır. Hüsn ü Aşk’ın dikkat çeken 
önemli bir yanı da değişik bölümlerinde 
(173-234, 675-685, 708-800, 2009-2022. 
beyitler) Galib’in şiir ve şairlerden bahse¬ 
derken aynı zamanda poetikasını da or¬ 
taya koymuş olmasıdır (M. Kaya Bilgegil 
bu beyitleri ayrıntılarıyla tahlil eder, bk. 
Hüsnü Aşk, s. VIII-XVI). 

Hüsn ü Aşk daha sonraki şairler tara¬ 
fından örnek alınmıştır. Keçecizâde İzzet 
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Molla'nm Gülşen-i Aşk mesnevisiyle Ye¬ 
nişehirli Avni’nin Âteşgede adlı tamam¬ 
lanmamış mesnevisi Hüsn ü Aşk'a yazıl¬ 
mış nazireler gibidir. Yenileşme dönemin¬ 
de Abdülhak Hâmid'in Makber ve te¬ 
beriyle Ahmed Hâşim’in bazı şiirlerinde 
de tesirleri görülür (Şeyh Galib'in başka 
şiirleriyle beraber Hüsn ü Aşk ın XX. yüz¬ 
yıl Türkşiirineyansımaları hakkında bk. 
Beşir Ayvazoğlu, “Yaşayan Şeyh Galib”, 
Şeyh Galib Kitabı, İstanbul 1995, s. 143- 
149). Orhan Pamuk’un Kara Kitap (İs¬ 
tanbul 1990) adlı romanında Hüsn ü Aşk¬ 
taki bazı kişi ve mekân adları alegorik de¬ 
ğerler olarak kullanılmıştır. Şerif Aktaş 
ve Necmettin Türinay Hüsn ü Aşk'a hi¬ 
kâye / roman anlayışına dayanan bir me¬ 
tin olarak yaklaşmış ve eseri bu anlayışla 
yorumlamaya çalışmışlardır (bk. bibi.). 

Hüsn ü Aştc’ın bir kısmı şairin divanı¬ 
nın sonunda, bir kısmı da ayrı olarak istin¬ 
sah edilmiş birçok yazma nüshası vardır. 
Süleymaniye Kütüphanesindeki nüsha 
(Halet Efendi, nr. 171) Şeyh Galib'in kendi 
hattıyladır. Eserin aynı bölümde mevcut 
iki nüshası yanında (nr. 679-680) yine bu 
kütüphanede dört nüshası daha bulun¬ 
maktadır (Düğümlü Baba, nr. 418; Hüs- 
rev Paşa, nr. 502; Haşan Hüsnü Paşa, nr. 
418; Hacı Mahmud Efendi, nr. 3642). Mes¬ 
nevi ayrıca İstanbul Üniversitesi Kütüp¬ 
hanesinde kayıtlı olan Şeyh Galib divanla¬ 
rının (TY, nr. 1368, 1635,1996,5519,5531) 
sonunda da yer almaktadır. Hüsn ü Aşk 
ilk olarak şairin divanı ile birlikte Bulak¬ 
ta basılmış (1252), daha sonra Ebüzziya 
Tevfik (Hüsn ü Aşk, Eser-i Galib Dede, 
İstanbul 1304) ve Tâhirülmevlevî (Tâhir Ol¬ 
gun) ( Hüsn ü Aşk, İstanbul 1339, 1341) ta¬ 
rafından yayımlanmıştır. 1301’de (1884) 
neşredilen Höveı dergisinde de ilâve ola¬ 
rak verilmiş, fakat tamamlanmamıştır. 

Ahmet Cevat (Emre) eseri Hüsün ve 
Aşk (Muhit, nr. 41-50, Mart-Aralık 1932), 
Vasfi Mahir Kocatürk Hüsn ü Aşk’m Bu¬ 
günkü Dille Nesre Çevirisi (İstanbul 
1944) adıyla yeni harflere aktarıp nesre 
çevirmişlerdir. Her iki çeviride de atla¬ 
malar ve itinasızlıklar görülür. Abdülbaki 
Gölpınarlı, eserin Şeyh Galib’in el yazısıy¬ 
la olan nüshasının tıpkıbasımını yapmış, 
eseri yeni harflere çevirerek sadeleştirmiş 
(Hüsn ü Aşk, İstanbul 1968), aynı yazar 
şairin divanından seçmelerle eserin ne¬ 
sir halinde özetini yeniden yayımlamıştır 
(Şeyh Galib, Seçmeler ue Hüsn ü Aşk, İs¬ 
tanbul 1976). Ayrıca Orhan Okay ve Hüse¬ 
yin Ayan tarafından yapılmış bir baskısı 
daha bulunmaktadır (Hüsnü Aşk, İstan¬ 
bul 1975). Turan Oflazoğlu eseri Güzellik 


ve Aşk adıyla iki bölümlük müzikal oyun 
haline getirmiştir (Ankara 1991). Kenan 
Işık’ın Aşk Hastası adlı oyunu da Şeyh 
Galib’in hayatı ve Hüsn ü Aşk etrafında 
şekillenir. 
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İran şairi Fettâhî’nin 
(ö. 852/1448 [?]) 
alegorik eseri 
(bk. FETTÂHÎ). 


HUSN-İ HAT 
(bk. HAT). 

HÜSN-i İBTİDÂ 
(bk. BERÂAT-i İSTİHLÂL). 
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HÜSN-i MAKTA 1 

Gazelin, 

son beyti makta’dan önce gelen 
ve ondan daha güzel olması gereken 
beytine verilen ad 
(bk. BEYİT; GAZEL). 

L J 


HÜSN-İ MATLA* 

( (dUo l W>-) 

Gazelin, ilk beyti 
matla’dan sonra gelen 
ve ondan daha güzel olması gereken 
beytine verilen ad 
(bk. BEYİT; GAZEL). 

L J 


HÜSN-i MATLAB 

(l yUlasJ l ) 

Talep ifadelerinin 
güzel olması anlamında 
edebiyat terimi. 


Bedî’ ilminde mânaya güzellik veren 
edebî sanatlardan sayılan hüsn-i matlab 
farklı terimlerle ifade edilmiş ve değişik 
tanımları yapılmıştır. Hüsn-i matlab te¬ 
rimini ilk kullananlardan Şerefeddin et- 
Tîbî (ö. 743/1342) onu “bir vesileden son¬ 
ra maksada geçiş” diye tanımlar. Tfbî’nin 
çağdaşı İbn Kayyim el-Cevziyye’nin “Be- 
râatü’l-matlab ve hüsnü’t-tevessül” baş¬ 
lığı altında, “talep (matlab) lafızlarının 
özenle seçilen, kendisinden istekte bulu¬ 
nulan şahsa övgü ve tazim belirten söz¬ 
lerden olması” şeklinde yapmış olduğu 
tanımlama Reşîdüddin Vatvât, Mahmûd 
el-Halebî, Şehâbeddin Ahmed en-Nüvey- 
rî, Safiyyüddin el-Hillî, İbn Hicce ve Ab- 
dülganî en-Nablusî gibi birçok müellifin 
“hüsn-i taleb” veya “berâat-i taleb” adı 
altında söz konusu ettikleri türe uymak¬ 
tadır. Ayrıca buradan, hüsn-i tevessül (gü¬ 
zel bir vesileyle talepte bulunmak) tabiri¬ 
nin hüsn-i matlabla eş anlamlı olduğu an¬ 
laşılmaktadır. Tîbî’nin verdiği şiir örnek¬ 
lerinin de hüsn-i talebe uygun olması 
“hüsn-i matlab, berâat-i matlab, ahsen-i 
matlab, hüsn-i tevessül, hüsn-i taleb, be- 
râat-i taleb” tabirlerinin aynı edebî sana¬ 
tın değişik adları olduğu kanaatini güçlen- 
dirmektedir. İbn Kayyim’in "matlab lafız¬ 
ları”, diğer müelliflerin "talep lafızları” ta¬ 
birini kullanırken aynı tarifte birleşmele¬ 
ri, ayrıca hüsn-i matlab ile hüsn-i taleb 
tabirlerinin aynı mânaya gelmesi, bedîiy- 
yât türü şiir yazan şairlerin hüsn-i mat¬ 
lab veya berâat-i matlab adıyla ayrı bir 
bedî' türü zikretmemeleri, bunların aynı 
türün farklı adları olduğu kanaatini teyit 
etmektedir. Aslında bu sanatı "berâat-i 
taleb” adıyla ilk tanımlayanın Mfyarü'n- 
nüzzâr müellifi İzzeddin ez-Zencânî (ö. 
655/1257) olduğu ifade ediliyorsa da (Sa¬ 
fiyyüddin el-Hillî, s. 318; İbn Hicce, s. 453) 
ondan önce Reşîdüddin Vatvât'ın (ö. 573/ 
1177) “hüsn-i taleb" adıyla bu türden söz 
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ettiği görülmektedir ( Hadâ’iku’s-sihr ; s. 
33-34). 

Süyûtî’nin de belirttiği gibi (el-İtkân, II, 
238-239; Mu c terakü’l-akrân, 1, 62) hüsn-i 
tehallus (berâat-i tehallus), hüsn-i matlab 
(ahsen-i matlab) ve hüsn-i taleb, olay ve 
konu arasındaki ilgiyi ifade etmeleri ba¬ 
kımından benzer türlerdir. Hüsn-i tehal¬ 
lus (berâat-i tehallus, hüsn-i hurûc, hüsn-i in¬ 
tikâl) genellikle kasidelerde övgüye geçer¬ 
ken, hüsn-i matlab yeni bir temaya baş¬ 
larken düşürülen münasebet ifadeleri 
olduğu gibi hüsn-i taleb de (berâat-i taleb) 
talep ifadelerinin özenle seçilmiş, saygı 
belirten, isteği ima ve işaretle arzeden 
sözler olarak talebe münasip düşen ge¬ 
çiş ifadeleri demektir. Tîbî, "Ancak sana 
ibadet eder ve ancak senden yardım is¬ 
teriz” (Fatiha 1/5) âyetinin ilk kısmı olan, 
“Ancak sana ibadet ederiz” cümlesini Al¬ 
lah'tan yardım talebine güzel bir vesile 
olduğu için hüsn-i matlaba, şu âyeti de 
hüsn-i matlab ile hüsn-i tehallusun birleş¬ 
mesine örnek olarak zikreder: "Ey Mu¬ 
hammedi Onlara İbrâhim'in kıssasını an¬ 
lat. İbrahim babasına ve milletine, ‘Nele¬ 
re tapıyorsunuz?’ demişti. 'Putlara tapı¬ 
yoruz, onlara bağlanıp duruyoruz’ demiş¬ 
lerdi. İbrâhim, ‘Çağırdığınız zaman du¬ 
yarlar veya size bir fayda verirler mi?' di¬ 
ye sormuştu. ‘Hayır, ama babalarımızı bu 
şekilde ibadet ederken bulduk' demişler¬ 
di. İbrâhim, 'Eski atalarınızın ve sizin ne¬ 
lere taptığınızı görüyor musunuz? Doğ¬ 
rusu onlar benim düşmanımdır; dostum 
ancak âlemlerin rabbidir. Beni yaratan da 
doğru yola eriştiren de O'dur. Beni yedi¬ 
ren de içiren de O’dur. Hasta olduğumda 
bana O şifa verir. Beni öldürecek, sonra 
da diriltecek olan O'dur. Âhiret gününde 
yanılgılarımı bana bağışlamasını umdu¬ 
ğum O’dur. Rabbim! Bana hikmet ver ve 
beni iyiler arasına kat” (eş-Şuarâ 26/69-83). 
Bu âyette putların kınanmasından Allah’ı 
methe geçerken, “Doğrusu onlar benim 
düşmanımdır; dostum ancak âlemlerin 
rabbidir" ifadesi, övgüye geçişte zıtlık il¬ 
gisinden faydalanılarak düşürülen güzel 
bir vesile, yergi ve övgü gibi iki zıt temayı 
kaynaştıran yerinde bir ilgidir. Ayrıca bu 
geçiş ve onu takip eden övgü ifadeleri de 
hikmet isteğine ve sâlihlerden olma tale¬ 
bine bir vesile teşkil ettiğinden âyet hem 
hüsn-i tehallus hem de hüsn-i matlab ko¬ 
nusunda örnek gösterilmiştir. 

Tîbî’nin zikrettiği Ebû Nüvâs'a ait şu 
kıta bu türün en güzel örneklerindendir: 
“Yâ rabbiî Her ne kadar günahlarım çok 
ve büyükse de ben biliyorum ki senin af¬ 


fın onlardan daha büyüktür. Sen sadece 
sâlihlere ümit veriyorsan günahkârlar ki¬ 
me dua etsin, kimden ümitvar olsun? Yâ 
rabbi! Emrettiğin gibi sana dua etmede 
ve yakarmadayım, sana uzanan ellerimi 
boş çevirirsen bana kim merhamet eder? 
Senin katında tek çarem senin güzel af¬ 
fına ümidim, inancım ve teslimiyetimdir” 
(Dîvân, s. 618; Tîbî, s. 464-465). Dualarda 
bu türle ilgili güzel ve bol malzeme bul¬ 
mak mümkündür. Nitekim Âdem, Nûh, 
İbrâhim, Yûsuf, Hârûn, Yûnus, Eyyûb, Ze- 
keriyyâ ve îsâ gibi peygamberlerin di¬ 
linden nakledilenler başta olmak üzere 
Kur'an'da geçen dualarda hüsn-i matlab 
örnekleri bulunmaktadır (bk. Âl-i İmrân 
3/190-194; el-Mâide 5/116-118, el-A'râf 7/ 
123, 150-151; Yûsuf 12/101; İbrâhim 14/ 
37-41; el-Enbiyâ 21/83, 87). 

Hz. Eyyûb'un, “Başıma bir belâ geldi, 
sen merhametlilerin en merhametlisisin" 
(el-Enbiyâ 21/83) meâlindeki duasında 
görüldüğü gibi talebin örtülü bir biçim¬ 
de ifadesi de hüsn-i matlabın şartların- 
dandır. Safiyyüddin el-Hillî’nin, “İçimdeki 
hâceti bilmedesin, sen onu dilimle ifade¬ 
den münezzehsin" (Şerhu’l-Kâfiyeti’l-be- 
dfiyye, s. 316) anlamındaki beytinde ol¬ 
duğu gibi bedîiyyât sahiplerinin bu tür 
için nazmettiği örnek beyitlerin çoğunda 
bu özellik görülmektedir. 
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fî Fcâzi’l-KuFân (nşr. Ali M. el-Bicâvî), Kahire 
1392/1973, I, 62; Âişe el-Bâûniyye, el-Fethu’l- 
mübln fî medhi’l-Emîn (ibn Hicce, Hizânetü’l- 
edeb veğâyetü ’l-ereb içinde), Kahire 1304, s. 
454-456; Nablusî, Hefehâtü’l-ezhâr ‘a/â nese- 
mâti’l-eshârfî medhi’n-nebiyyi’l-muhtâr, Bey¬ 
rut 1404/1984, s. 308-309; Ahmed Matlûb, Mu‘- 
cemü’l-muştalahâti’l-belâğıyye ue tetaovürü- 
hâ, Bağdad 1406/1986, II, 442; İn'âm Fevvâl 
Akkâvî, el-MıFcemü’l-mufaşşal fi ‘ulümi’l-belâ- 
ğa, Beyrut 1413/1992, s. 540; Muhammed Al- 
tuncî - Râcî el-Esmer, el-Mu ‘ cemil ’l-mufaşşal fî 
‘ ulûmi’l-luğa, Beyrut 1414/1993, I, 129, 287. 
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HÜSN-İ TA ÜL 


Bir olay ve olgunun 
kendisini veya oluş şeklini 
gerçeğinden farklı sebeplere 
bağlama amacıyla yapılan 
edebî sanat. 

L J 

Sözlükte “güzel sebep gösterme” anla¬ 
mına gelen hüsn-i ta'lîl, bir edebiyat te¬ 
rimi olarak herhangi bir olayı gerçek se¬ 
bebinden farklı, fakat daha güzel ve ifa¬ 
de edilmek istenen fikre uygun bir sebep¬ 
le oluyormuş gibi gösterme sanatıdır. 
Arap edebiyatında anlamı ve ifadeyi güç¬ 
lendiren sanatlardan sayılan hüsn-i ta'lîl, 
olayların gerçek sebebini görmezlikten 
gelerek övgü veya yergide bir şeyi oldu¬ 
ğundan daha güzel ya da daha kötü gös¬ 
terip okuyucuda farklı imajlar uyandırmak 
amacıyla yapılır. Teftâzânî’ye göre olayın 
gerçek sebebi ortaya konulacak olursa o 
zaman sanat adına yapılacak bir şey kal¬ 
maz (el-Mutauuel, s. 436). Bazı belâgat 
âlimleri, olayın sebebinin gerçek veya ha¬ 
yalî olmasından ziyade onun açık ve ka¬ 
palı olması üzerinde durmuş, sebeple se¬ 
bep olanın cümle içindeki, konumuna dik¬ 
kat çekmişlerdir. 

Arap edebiyatında bu sanattan “el-is- 
tidlâl bi’t-ta'lîl” adıyla ilk bahseden kişi 
İbn Sinân el-Hafâcî’dir (ö. 466/1073). Ha- 
fâcî, bu kavramın tanımını yapmadan ger¬ 
çek ve hayalî sebebe dayanan ta'lîle dair 
örnekler verir (Sırrü’l-feşâhâ, s. 277), Da¬ 
ha sonra Abdülkâhir el-Cürcânî, teşbih 
sanatının somut ve soyut unsurları mü¬ 
nasebetiyle hüsn-i ta'lîle geniş yer ver¬ 
miş, onu akla ve hayale dayalı olmak üze¬ 
re iki kısma ayırmıştır. Hayal ürünü olan 
kavramları “et-tahyîl, et-ta‘lîl, el-ma‘ne’t- 
tahyîlî, et-ta'lîlu t-tahyîlî. et-tahyîl maa’t- 
ta'lîl, el-illetü gayrü hakikıyye” terimle¬ 
riyle karşılarken (Esrârü’l-belâğa, s. 245- 
278) hem mutlak ta'lîl hem de hüsn-i ta‘~ 
lîlle ilgili ayrıntılı açıklamalarda bulun¬ 
muştur. Yeni şairlerin (muhdesûn, müteah- 
hirîn) bu edebî sanatı kullanarak çok gü¬ 
zel örnekler ortaya koyduklarını söyleyen 
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HÜSN-İ TA'LÎL 


Cürcânî, bir ta’lîl ve tahyîl çeşidi olarak 
gördüğü hüsn-i ta’lîli, “şairin bir iş veya 
oluşun bilinen yaygın sebebini terkede- 
rek kendince daha uygun bir sebep bul¬ 
ması" şeklinde tarif eder. Olayın sebebi¬ 
nin hayalî ve gerçek olmasına, teşbih te¬ 
meline dayanıp dayanmamasına göre 
hüsn-i ta'lîlin ayrıntıları üzerinde durarak 
örneklerle açıklamalarda bulunur ( a.g.e., 
s. 256-278). 

Arap edebiyatında hüsn-i ta’lîl tabirini 
ilk kullanan Fahreddin er-Râzî ( Nihâye- 
tü’l-îcâz, s. 297) nazım çeşitlerinden say¬ 
dığı hüsn-i ta’lîlin isim ve tanımı ile Ze- 
mahşerî’ye nisbet edilen örnek beyti zik¬ 
rederken Reşîdüddin Vatvât’ın Farsça 
Hadâ’iku's-sihr adlı eserinden etkilen¬ 
miştir (krş. s. 84-85). Buna göre hüsn-i 
ta’lîl, bir beyitte biri diğerinin sebebi olan 
iki vasfın birlikte anılmasıdır. Bu ise da¬ 
ha çok söz dizimi esas alınarak yapılmış, 
mutlak ta’lîle daha uygun bir tanım ol¬ 
makla birlikte verilen örnek hüsn-i ta’lîl- 
le ilgilidir. Bu edebî sanatla alâkalı olarak 
hayalî sebebin ortaya konulmasında ısrar 
bulunduğu için belagat âlimleri “sanki, 
gibi” şeklinde zan ve şüphe ifadeleri içe¬ 
ren ta’lîl türünü bizzat hüsn-i ta'lîl değil 
ona bağlı bir alt konu olarak kabul etmiş¬ 
lerdir (Teftâzânî, s. 439). Kur’an’da hüsn-i 
ta’lîl örnekleri bulunmamasına karşılık 
gerçek sebep zikrine dayalı ta’lîller mev¬ 
cuttur. 

İster nazım ister nesir olsun bir eserde 
kullanılan edebî sanatların doğrudan ve¬ 
ya dolaylı olarak hüsn-i ta’lîlle bir ilişkisi 
vardır. Bu sebeple edebiyatın baştan sona 
hüsn-i ta’lîlden ibaret olduğunu söylemek 
mümkündür. 

BİBLİYOGRAFYA : 
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1980, II, 518-523; Yahya b. Hamza el-Alevî, et- 
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(nşr. Nesîb Neşâvî), Dımaşk 1403/1983, s. 283- 
284; Teftâzânî, el-Mutauuel ’ale't-Telhlş, İstan¬ 
bul 1309, s. 436-439;İbn Hicce, Hizânetü’l-edeb 
ve ğâyetü'l-ereb, Kahire 1304, s. 416-417. 

H İsmail Durmuş 


□ TÜRK EDEBİYATI. Türk edebiya¬ 
tında hüsn-i ta’lîl, Arap belagatına göre 
fazla ayrıntılı olmayıp daha yalın bir söz 
sanatıdır ve belagatın bedT bahsinde yer 
alır. Bu sanata “hüsn-i tevcih" de denilir. 
Edebî sanatları psikolojik temellere da¬ 
yandırarak yeni bir tasnif denemesi ya¬ 
pan Ali Nihad Tarlan, hüsn-i ta’lîli heye¬ 
cana bağlı ve doğrudan doğruya heye¬ 
can mahsulü sanatlar arasında göster¬ 
miştir. 

Şiir sanatının hayale verdiği önem itiba¬ 
riyle hüsn-i ta’lîl. bir olayın gerçek sebebi¬ 
nin göz ardı edilerek heyecan unsurunun 
ön plana çıkarılmasını sağlar. Şairin, olup 
bitenleri hakikî ve mantıkî sebeplerden 
başka ruha cazip gelen hayalî sebeplere 
bağlaması yahut aklî verileri örtüp onun 
yerine gönlündeki özlemleri ön plana çı¬ 
karması ifadeyi güçlendirir. Hadiselere o 
andaki ruh halinin yorumunu katmak, ha¬ 
yatı ve dış dünyayı kendisine nasıl geliyor¬ 
sa öyle algılamak isteyen her sanatkâr 
hüsn-i ta’lîle başvurur. Şiirde ise şairin 
ümitsizlikleri, karamsarlıkları, üzüntü ve¬ 
ya kuruntuları kadar ümitleri, tesellileri, 
mutlulukları, idealleri veya sevinçleri de 
belli bir heyecanın mahsulü olarak hüsn-i 
ta’lîl yoluyla kolayca anlatılabilir. Özellikle 
kendisi için eşyada bir mânevî mesaj ya¬ 
hut derin hakikatler aramaya meyilli şa¬ 
irlerde hüsn-i ta’lîle sık rastlanır. Bu şair¬ 
lere göre yağmurun yağışı semanın ken¬ 
disi için ağlamasına, güneşe bakınca göz¬ 
lerinin yaşarması güneşe benzeyen sev¬ 
giliyi anıp hasretle göz yaşı dökmesine, 
şarabın kırmızı oluşu güzellerin dudağın¬ 
daki rengi görünce kendinden utanıp kı¬ 
zarmasına, miskin siyahlığı yüzünün ka¬ 
ralığına, yol kenarlarındaki servilerin sıra 
sıra dizilişi oradan geçecek olan servi boy¬ 
luyu seyretme arzusuna bağlı tecellîler 
olarak algılanabilir. Bu bakımdan Arap, 
Fars ve Türk belâgatlarında önemli bir 
edebî sanat kabul edilen hüsn-i ta’lîl se¬ 
bepten ziyade sonuçla ilgili bir anlam zen¬ 
ginliğine sahiptir ve genellikle ilk mısra- 
da anlatılan olay, ikinci mısrada alışılmı¬ 
şın dışında bir sebeple izah edilmek su¬ 
retiyle gerçekleştirilir. Böylece zikredilen 
gerçekdışı sebep, sözü edilen oluşuma 
uygun analojik bir sonuç doğurarak mu¬ 
hatabı hızla aynı hissî mantık silsilesi içi¬ 
ne çekip hayrete düşürür. Öne sürdüğü 


sebeplerin hale uygunluğuna inanan bir 
sanatçının bilinen şeyleri bilinmeyen se¬ 
beplerle açıklama yolunu denediği hüsn-i 
ta'lîlin başarısı muhatapta uyandırdığı 
heyecanla ölçülür. Meselâ Fuzulî “Su Ka¬ 
sidesindeki, “Hâk-i pâyine yetem der 
ömrlerdir muttasıl / Başını taştan taşa 
vurup gezer âvâre su” beytinde suyun 
(Dicle ırmağı) gürül gürül akışını, Hz. Pey¬ 
gamberim ayağının toprağına ulaşabil¬ 
mek için hasretle başını taştan taşa vu¬ 
rarak ilerlemesi şeklinde göstermekte¬ 
dir. Necâtî’nin, “Lâle-hadler yine gülşen- 
de neler etmediler / Servi yürütmediler 
goncayı söyletmediler” beytinde de lâle 
yanaklı güzellerin gül bahçesine girmesiy¬ 
le servinin olduğu yerde çakılıp kaldığı, 
goncanın da dilinin tutulduğu ifade edil¬ 
mektedir. Gerçekte servi zaten yerde sa¬ 
bit durmakta, goncanın da söz söyleme 
gibi bir özelliği bulunmamaktadır. Necâ- 
tî Bey bu gerçek sebeplere şairane bir üs¬ 
lûpla biri sevgilinin boyunu, diğeri de du¬ 
dağını görmekle kendilerinden geçip bu 
özelliklerini yitirdikleri şeklinde bir yorum 
ve izah getirmektedir. 

Hüsn-i ta’lîl, gerçek sebebi maksatlı 
olarak bilmezlikten gelerek (tecâhül-i ârif) 
onun yerine başkasını koymak bakımın¬ 
dan teşbih sanatlarına benzer. Ancak teş¬ 
bihin unsurlarını müşahhas varlıklar oluş¬ 
tururken hüsn-i ta’lîlde müşahhas varlık¬ 
lar mücerred duygu ve hayallerle izah 
edilir. 

Belagat kitaplarının bir kısmı, hüsn-i 
ta’lîli sebebin yahut ispatın mümkün olup 
olmaması yönünden alt bahislere ayır¬ 
mışlardır (meselâ bk. Bilgegil, s. 212-216; 
Muallim Nâci, s. 14). Gösterilen sebebin 
kati olmaması halinde şibh-i hüsn-i ta’lîl 
(yarı hüsn-i ta’lîl) ortaya çıkar. Bu durum¬ 
da ifadede “galiba, sanki, âdeta, meğer” 
gibi zan bildiren bir kelime yer alır. “Bâ- 
riş-i bâran müsâdif düştü hicran şânına / 
Oldu sandım hâlime rafım eyleyip giryan 
sehâb” beytinde (a.g.e., a.y.), şairin yağ¬ 
murun yağmasını kendi haline ağlamak 
şeklinde gösterirken "sandım” diyerek 
şüphesini bildirmesi hüsn-i ta’lîli yarıya 
indirmektedir. 

Hüsn-i ta’lîl klasik Türk şiirinde sıkça 
kullanılmıştır. Ancak şairler, sanat gös¬ 
terme gayretinden ziyade tabii olarak zi¬ 
hinlerine geliveren ifadelerdeki hüsn-i 
ta’lîli tercih etmişler, hatta zarif insanlar 
da konuşmaları arasında sık sık bu sanat¬ 
tan faydalanarak nükteler yapmışlardır. 
İki büklüm olup güçlükle yürüyen bir ih¬ 
tiyarın, "Böyle ne yapıyorsunuz?” sorusu- 
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na “Yitirdiğim gençliğimi arıyorum” ce¬ 
vabını vermesi, yahut kahvenin yasaklan¬ 
dığı bir dönemde kahve kavurmakla meş¬ 
gul bir tiryakiye zaptiyenin, "Ne yapıyor¬ 
sun?" demesi üzerine biraz fazla kavrul¬ 
muş olan kahveyi göstererek, “Bunu ya¬ 
kıyorum” demesi gibi. 
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ra 1995, s. 265;a.mlf., “San’at, Hüsn-İ Tadilden 
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m İskender Pala 

HÜSN-İ TEHALLUS 
(bk. TEHALLUS). 

L J 

HÜSNİYYE 

( ) 

Şia’ya ait çeşitli inançları 
Hiisniyye adlı bir câriyenin dilinden 
hasımlarına karşı savunan bir eser. 

L J 

Hiisniyye, her ne kadar Şiî-İmâmî 
âlimlerden Ravzü'l-cinûn adlı tefsirin 
müellifi Ebü’l-Fütûh er-Râzî’ye (ö. 552/ 
1157) nisbet ediliyorsa da muhtevanın 
incelenmesi ve içinde geçen kişilerin ya¬ 
şadıkları dönemlere ait tarihlerin karşı¬ 
laştırılması sonunda adı bilinmeyen bir 
müellif tarafından Safevîier devrinde ha¬ 
yalî bir roman biçiminde kaleme alındığı 
anlaşılmıştır (M. Takı Dânişpejûh, s. 210; 
Abdullah Efendi el-İsfahânî, II, 159). 

Eserde işlenen senaryoya göre Abbâsî 
halifelerinden Hârûnürreşîd zamanında 
(786-809) Bağdat’ta zengin bir tacir hak¬ 
sızlığa uğrayarak bütün servetini kaybet¬ 
miş, elinde sadece müslüman olunca gü¬ 
zelliğinden dolayı Hüsniyye adı verilen câ- 
riyesi kalmıştı. Yirmi yaşına kadar Ca’fer 
es-Sâdık’m hizmetinde bulunarak ondan 


ders alan ve bu sayede geniş bir İlmî biri¬ 
kime sahip olan Hüsniyye, derin bir saygı 
duyduğu efendisini içinde bulunduğu 
malî sıkıntıdan kurtarmak için bir plan 
tasarlar. Buna göre efendisi, Hârûnürre- 
şîd’e Hüsniyye’nin iimî seviyesi hakkında 
bilgi verip uygun gördüğü takdirde saray¬ 
da gerçekleştirilecek iimî bir tartışmada 
onun önde gelen âlimleri bile yenebilece¬ 
ğini söyleyecek, halife isterse bu güzel ve 
bilgili câriyeyi 3000 altın karşılığında ken¬ 
disine satmayı tekiif edecektir. Bu fikri 
kabul eden efendisi, önce Hârûnürreşîd’in 
veziri Yahya b. Hâiid el-Bermekî ile görü¬ 
şüp konuyu ona anlatır; vezir, Hüsniyye 
ile tanışmasından sonra onun güzelliği¬ 
ne ve ilmine hayran kalarak durumu ha¬ 
lifeye arzeder. Halife teklifi kabul ederek 
yapılacak münazarada âlimleri mağlûp 
etmesi halinde câriyeyi sahibine iade ede¬ 
ceğini ve istediği 3000 altını da vereceği¬ 
ni, mağlûp olması durumunda ise câri¬ 
yeyi alıp sahibini de öldüreceğini söyler. 
Bunun üzerine etrafa haber gönderilerek 
dönemin ileri gelen âlimleri halifenin sa¬ 
rayına çağırılır. Eserde Hârûnürreşîd dev¬ 
rinin en seçkin âlimleri olarak tanıtılan 
Basralı İbrâhim b. Hâiid el-Avnî, İmam 
Ebû Yûsuf ve İmam Şâfiî’nin katıldığı mü¬ 
nazarada iman-küfür, dalâlet-hidâyet, 
peygamberlerin mâsumiyeti, imâmet 
meselesi, yetmiş üç fırka içinde kurtulu¬ 
şa erecek fırkanın hangisi olduğu gibi ko¬ 
nular tartışılmış; daha sonra Ehl-i beyt’e 
revâ görülen zulümler, Hz. Fâtıma’nın ba¬ 
basının mirasından mahrum bırakılma¬ 
sı, Hz. Ali’nin diğer halifelere göre her ba¬ 
kımdan üstünlüğü, Gadîr-i Hum hadise¬ 
si, Resûl-i Ekrem’in ölüm hastalığı sıra¬ 
sında hilâfet hakkının Ehl-i beyt’e ait ol¬ 
duğunu yazmak üzere kalem kâğıt iste¬ 
mesi, mübâhele olayı, Hz. Ebû Bekir’in 
halife seçilmesi gibi konular Şiî telakkile¬ 
rin doğruluğunu kanıtlayacak tarzda ele 
alınmıştır. Ardından rü’yetullah mesele¬ 
si Şîa ve Mu’tezile düşüncesine uygun ola¬ 
rak anlatıldıktan sonra müt’a nikâhının 
meşrû olduğu belirtilmiş, Sünnîler’in, 
hunharca şehid edilen Hz. Hüseyin için 
âşûrâ gününde üzüntülerini dile getirme¬ 
dikleri gibi matem tutan Şiîler’i yakışıksız 
isimlerle anmaları tenkit edilmiştir. Eser¬ 
de, münazara esnasında öteki âlimlerin 
ileri sürdüğü düşünce ve itirazlar olduk¬ 
ça kısa tutulurken Hüsniyye’nin onları 
mağlûp etmesine uygun bir tablo çizilir. 
Nihayet bütün âlimler halifenin huzurun¬ 
da mahçup olarak susmak zorunda kalır. 
Başta Hârûnürreşîd olmak üzere veziri¬ 
nin ve diğer gözlemcilerin takdirini kaza¬ 


nan Hüsniyye değerli hediyelerle birlikte 
3000 altın verilerek ödüllendirilir; ayrıca 
mağlûp ettiği âlimlerin kendisine zarar 
vermemesi için Medine’ye gönderilerek 
oraya yerleşmesi sağlanır. 

Konuların basite indirgenmesi ve tar¬ 
tışma üslûbu içinde verilmesi esere sü¬ 
rükleyici bir nitelik kazandırmıştır. Hüs¬ 
niyye’nin, tartışma sırasında kendisinden 
emin olduğunu gösteren bir üslûpla kar¬ 
şısındaki âlimlerin cehaletini ortaya ko¬ 
yarak onları zor durumda bırakması Şiî 
okuyucu için bir tatmin ortamı meydana 
getirmeyi amaçlar. Eserin tarih boyunca 
Şiî gruplar arasında ilgi görmesinin en 
önemli sebebi bu olmalıdır. 

Hüsniyye’de birçok İlmî yanlışlık ve 
tutarsızlık mevcuttur. Meselâ Hüsniyye’¬ 
nin kendisiyle tartıştığı belirtilen ve za¬ 
manın en büyük âlimi olarak gösterilen 
Basralı İbrâhim b. Hâiid el-Avnî’nin (Tam 
Hakiki Hüsniye, s. 8) kimliği meçhuldür. 
Biyografik kaynaklarda, o devirde Avnî 
nisbesiyle bilinen İbrâhim b. Hâiid adlı 
herhangi bir âlime rastlanmamaktadır. 
İmam Şâfiî’nin mensuplarından olup 240 
(854) yılında vefat eden Ebû Sevr İbrâhim 
b. Hâiid adlı bir âlimin varlığı bilinmektey¬ 
se de bunun Avnî şeklinde bir nisbesi yok¬ 
tur. Ayrıca bu zatın Hârûnürreşîd’in hali¬ 
fe oluşundan yaklaşık altmış yıl sonra ve¬ 
fat etmesi de münazarada yer aldığı yo¬ 
lundaki bilgiyi şüpheli kılmaktadır. Şîa’- 
nın seçkin âlimlerinden sayılan Hânsârî 
ise (Rauzâtü’l-cennât, 1, 153) Hüsniyye'- 
deki İbrâhim b. Hâlid’i Mu’tezile’nin ön¬ 
de gelen âlimlerinden İbrâhim b. Sey- 
yâr en-Nazzâm olarak göstermektedir. 
Genç yaşta öldüğü bilinen Nazzâm ha¬ 
yatının son devresini (835-846) Bağdat'¬ 
ta geçirmiştir. Buna göre Nazzâm. 193 
(809) yılında vefat eden Hârûnürreşîd 
döneminde Bağdat’ta bulunmadığı gibi 
aynı dönemde zamanının en büyük âlimi 
olması da mümkün değildir. Eserin Al¬ 
lah’ın sıfatlarıyla ilgili bahsinde Hüsniyye 
muhataplarını Allah'a sekiz dokuz kadîm 
sıfat isnat eden Eş'arîler olarak itham et¬ 
mektedir (Tam Hakiki Hüsniye, s. 82, 86). 
Halbuki Ebu 1-Hasan el-Eş‘arî. bu tartış¬ 
maya iştirak ettiği ileri sürülen Ebû Yû¬ 
suf’tan yetmiş sekiz, İmam Şâfiî’den ise 
elli altı yıl sonra doğmuştur. Eş'arî’nin 
Mu'tezile’den ayrılarak kendi mezhebini 
kurması ise 300 (913) yılından sonra vu¬ 
ku bulmuştur. Hüsniyye'de Şiîler'in öldü¬ 
rülmesi ve mallarının alınması için Ebû 
Hanîfe'nin fetva verdiği (a.g.e., s. 193) id¬ 
diası da asılsızdır. Aksine Ebû Hanîfe’nin 
Emevîler ve Abbâsîler devrinde mâruz 
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kaldığı baskıların en önemli sebebi Ehl-i 
beyt'e duyduğu muhabbetti. Eserde Sün- 
nîler’in Hz. Hüseyin için yas tutmadıkla¬ 
rından şikâyet edilirken onların matem 
tutanları Râfizî, Alevî, kızılbaş, Tahtacı, 
Arap uşağı gibi ifadelerle aşağıladıkları 
belirtilmektedir (a. g.e., s. 187). Tahtacı 
ve Arap uşağı tabirleri asırlar sonra Ana¬ 
dolu'daki Alevîler için kullanılan Türkçe 
mahallî lakaplar olup bunları ne Hârunür- 
reşid döneminde Hüsniyye’nin ne de ese¬ 
rin müellifi olduğu iddia edilen Ebü'l-Fü- 
tûh er-Râzî’nin bilmesi mümkündür. Di¬ 
ğer taraftan münazara esnasında Hüs¬ 
niyye’nin, karşısındaki kişileri küçük dü¬ 
şürmek üzere kullandığı ileri sürülen söz¬ 
lerin de mezhep taassubunun ve gele¬ 
neksel Sünnî düşmanlığının ürünü oldu¬ 
ğu açıktır. 

Şîa’yı desteklemek ve Ehl-i sünnet’in 
görüşlerini çürütmek amacıyla kaleme 
alınan Hüsniyye’n'm (Abdullah Efendi 
el-İsfahânî, II, 159) meçhul bir müellifin 
hayal mahsulü eseri olduğu araştırmacı 
Şiî müellifler tarafından da kabul edilmek¬ 
tedir (A'yânü’ş-Şfa, V, 409). 

Aslı Arapça olan bu küçük hacimli eser, 
9S8 (1551) yılında İbrahim b. Veliyyullah 
Esterâbâdî tarafından hac yolculuğu es¬ 
nasında Şam’da bulunmuş, İran’a getiri¬ 
lerek Farsça'ya çevrilmiştir. Bu tercüme¬ 
nin muhtelif baskıları yapılmıştır ( Terce - 
me-i Risâletü’t-Hüsrıiyye, Tahran 1242, 
1248, 1259; İsfahan 1246; Şîraz 1328; Mu- 
hammed Bakır el-Meclisî’nin Hilyetü’t- 
müttakin'i ile birlikte, Tahran 1287, 1371, 
1334 hş., 1337 hş.; adı geçen eser ve Mol¬ 
la Muhammed Şefî’in Mecma'u’l-ma^ârif'i 
ile birlikte, Tahran 1325, 1371). Eserin bir 
başka neşrini, yine Ebü’l-Fütûh er-Râzî’- 
ye nisbet edilen Yuhannâ-yi Zimmî der 
Cüstecûy-i Hakikat adlı eserle birlikte 
Di/â c ez Harîm-i TeşeyyıY adıyla Mu¬ 
hammed Muhammedî İştihârdî gerçek¬ 
leştirmiştir (bk. bibi). Muhammed Ra’nâ 
Bağdâdî tarafından yapılan Türkçe ter¬ 
cümesinde (1270/1853) müellifi sanılan 
Ebü’l-Fütûh er-Râzî'nin ismi yanlış olarak 
Ebü’l-Feth Mekkî şeklinde kaydedilmiş 
(M. Takı Dânişpejûh - İsmâil Hâkimî, XI- 
XII, 416), daha sonraki baskılarda da aynı 
hata tekrarlanmıştır. Türkçe’de muhte¬ 
lif baskıları yapılan Hüsniyye'rim Tam 
Hakiki Hüsniye adıyla oldukça hatalı 
bir neşri Haşan Ayyıldız tarafından ger¬ 
çekleştirilmiştir (İstanbul 1970). Ahmed 
Feyzi (ö. 1909), Hüsrıiyye'ye Feyz-i Rab¬ 
bani iî Redd-i Bâtıl-ı Îrârıî adıyla bir 
reddiye yazmıştır (Çorum İl HalkKtp., nr. 
936, 937). 
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Dünya ve âhirette 
maddî ve mânevî alanda 
zarar etmek anlamında 
bir tabir. 

L J 

Hasr kökünden masdar olup sözlükte 
“sermayeyi kaybedip zarar etmek, ziyan¬ 
da olmak, mal eksilmek” gibi anlamlara 
gelir. Bir Kur'an tabiri olarak “dünya ve 
âhiret saadetinden mahrum kalıp ziyana 
uğramak" demektir. Türevleriyle birlikte 
Kur’ân-ı Kerîm'de altmış beş yerde ge¬ 
çen hüsran kelimesi iki yerde “el-hüs- 
rânü'l-mübîn”, bir yerde “hüsrânen mü- 
bînen" şeklinde “apaçık ziyan" mânasında 
kullanılır. İlgili âyetlerde Allah'ı bırakıp 
şeytanı dost edinenler, Allah ile karşılaşa¬ 
caklarına inanmayanlar, Allah’ın âyetleri¬ 
ni inkâr edenler, Allah’a eş koşanlar, İlâhî 
rahmet ve mağfiretten mahrum kalan¬ 
lar, Allah’a isyan edip azabından korkma¬ 
yanlar, İlâhî buyruklara karşı gelenler, 
peygamberleri inkâr edip bâtılı seçenler. 
Hz. Peygamber’e inanmayanlar, uğradığı 
bir musibet sebebiyle İslâm’dan yüz çe¬ 
virenler, İslâm’dan başka din arayanlar, 
iman ettikten sonra tekrar kâfir olanlar, 
insanları Allah yolundan saptıranlar, kâ¬ 
firlere itaat edenler, yeryüzünde fesad 
çıkaranlar, yakınlarıyla irtibatı kesenler, 
münafıklar kıyamette hüsrana uğrayan 
kimseler olarak anılır (M. F. Abdülbâki, el- 
MıYcem, “hsr” md.). Bir âyette (ez-Zümer 
39/15), Allah'tan başkasına tapanların âhi¬ 
rette kendileriyle birlikte ailelerini de hüs¬ 
rana uğratacakları haber verilmektedir. 
Kısaca kâfirler, münafıklar ve fâsıklar hüs¬ 
rana uğrayan kimseleri teşkil eder. Çeşitli 


âyetlerde hüsranın karşıtı olarak “fevz", 
“necât” ve “felâh" kelimeleri kullanılarak 
iman edip amel-i sâlih işleyenlerin kazançlı 
çıkacakları ve kurtuluşa erecekleri bildi¬ 
rilmiştir (meselâ bk. en-Nisâ 4/13, 73; et- 
Tevbe 9/72, 89, 111; Gâfir 40/41). 

Râgıb el-İsfahânî, hüsranın hem insa¬ 
na hem de fiillerine nisbet edilebileceği¬ 
ni belirttikten sonra Kur'an’da bu kavra¬ 
mın biri mal ve mevki gibi ticarî-maddî, 
diğeri ise sağlık, âfiyet, akıl, iman, sevap 
gibi mânevî kazançlar olmak üzere iki an¬ 
lamda kullanıldığını, fakat hüsranla daha 
çok ikinci anlamın kastedildiğini söyler 
( el-Müfredât , “fısr" md.). İbnü’l-Cevzî hüs¬ 
ranın Kur'an’da “tartıyı eksik yapmak, 
aldatmak, acz, sapmak ve cezalandırmak” 
gibi farklı mânalar ifade ettiğini belirtir 
(Hü.zhetüi-a c yün, s. 277-278). 

Hadislerde de hasr kökünün türevleri 
Kur’an’daki anlamlarıyla kullanılmıştır. 
Çeşitli hadislere göre çevresindeki fakir¬ 
lere malından vermeyen zenginler, âdil 
olmayanlar, kibirlenenler, başa kakanlar, 
malını satmak amacıyla yalan yere yemin 
edenler ve namaz kılmayanlar hüsrana 
uğrayan kimselerdir (Buhârî, “Eymân”, 3; 
Müslim, “Zekât”, 148, “îmân”, 171, Ebû 
Dâvûd, “Libâs", 25; Tirmizî, “Şalât", 188). 
Hadislerde de hüsranın karşıtı olarak fe¬ 
lâh. fevz ve necât tabirlerine yer verilir. 

İslâm âlimleri, âyet ve hadislerdeki bil¬ 
gilerden hareketle hüsran hakkında çe¬ 
şitli yorumlar yapmışlardır. Ebû Mansûr 
el-Mâtüridî, Allah’ın cennet karşılığında 
müminlerden mallarıyla canlarını satın 
aldığını (et-Tevbe 9/111) ve onları elem ve¬ 
rici azaptan kurtaracak bir ticaretin bu¬ 
lunduğunu (es-Saf 61/10) bildiren âyetleri 
dikkate alarak yaratıcı ile kul arasındaki 
münasebeti ticarî bir ilişkiye benzetir ve 
hüsranı da bu ticarette zarar etmek diye 
açıklar. Kâr edenler ise Allah’a inanıp buy¬ 
ruklarına uyanlardır [Te’uîlâtü’l-KuRân, 
vr. 900 a b ). 

Fahreddin er-Râzî hüsrana, insan tü¬ 
rü için genel anlamda düşünüldüğünde 
“nefsin helâk olması ve ömrün boşa git¬ 
mesi” mânasını vererek sadece iman edip 
amel-i sâlih işlemekle kazançlı çıkmanın 
ve sonunda ebedî mutluluğa ulaşmanın 
mümkün olduğunu belirtir. Ona göre as¬ 
lında ömür sermayesi her an azaldığına 
göre insanın hüsrandan kurtulması ol¬ 
dukça zordur. Zira onun yüce Allah’a tam 
anlamıyla itaat etmesi çok defa gerçek¬ 
leşmez. Amel-i sâlihi çoğaltacakları yer¬ 
de azıyla yetindiklerinden insanların ço- 
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ğu hüsrandadır ( Mefâtîhu’l-ğayb, XXXII, r 

87-88). 

Muhammed Hamdi Yazır, insan ömrü¬ 
nü Allah'ın bahşettiği bir sermaye olarak 
niteleyip neticede sermayeyi sahibine ge¬ 
ri verdikten sonra insanın hesap günü kâr 
yaptığı belirlenirse kurtuluşa ereceğini, 
zarar ettiği tesbit edilirse iflas etmiş sa¬ 
yılacağını, bu durumun kendisi için apa¬ 
çık bir hüsran olduğunu ve sonunda azap L_ 
göreceğini söylerken (Hak Dini, IX, 6077- 
6078) M. Reşîd Rızâ dünyevî ve uhrevî r 
hüsran üzerinde durarak dikkat çekici yo¬ 
rumlar yapar. Ona göre dünya ve âhiret- 
te hüsran içinde bulunmanın asıl sebebi 
insanın, yaratılışına ve aklın temel ilkele- ı_ 
rine yani fıtrata uygun olan İslâm dinine 
aykırı bir yola girmek suretiyle nefsine za¬ 
rar vermesidir. Dünyada mutluluk, ancak 
faydalı bilgilere ve insanı iyi işler yapma¬ 
ya sevkeden güçlü bir iradeye sahip ol¬ 
makla mümkündür. Sadece dünya lezzet¬ 
lerinden faydalananlar dünyevî mutlulu¬ 
ğa ulaştıklarını zannetseler bile yaratıcıya 
inanıp O'nun buyrukları doğrultusunda 
yaşamadıkça ve üstün ahlâkî değerlere 
sahip olmadıkça gerçek mutluluğa erişe¬ 
mezler. Bunu insana kazandıran İslâm di¬ 
nidir. Bu sebeple dünya ve âhirette hüs¬ 
randan kurtulmanın tek yolu müslüman 
olmaktır (Tefsîrü’l-menâr, 1, 244, 447; VII, 

328). 
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HÜSREV F1RÛZ 

(j iy^ ) 

Ebû Nasr el-Meiikü’r-Rahîm 
Hüsrev Fîrûz b. Ebî Kâlîcâr 
(ö. 450/1058) 

Büveyhîler’in 

İrak kolunun son hükümdarı 
(1048-1055) 

(bk. BÜVEYHÎLER). 

J 

HÜSREV HOCA 

(1884-1953) 

Son dönem İslâm âlimi, 
müderris. 

J 

Muhammed Hüsrev (Aydınlar), bugünkü 
Makedonya’da bulunan Struga iline bağlı 
Labunişta köyünde doğdu. Arnavut asıl¬ 
lı bir aileye mensup olup babası Nûman 
Efendidir. İlk öğrenimini köyünde tamam¬ 
ladıktan sonra Ohri'de ve Tiran'da bir bu¬ 
çuk yıl kadar ders okudu. 1910 yılında İs¬ 
tanbul'a giderek Karagümrük'teki Oçbaş 
Medresesine yerleşti. Rebîî Molla, Kasta¬ 
monulu Ahmed Efendi, Tavaslı Hâfız Ha¬ 
şan ve İzmirli İsmail Hakkı gibi hocalar¬ 
dan ders gördü. Ardından Süleymaniye 
Medresesi’ne kaydoldu ve 1919 yılında 
tefsir ve hadis şubesinden mezun oldu. 
Daha sonra hem dersiâmlığa hem de İb- 
tidâ-i Hâriç Medresesi Arapça hocalığına 
tayin edildi. 

Hüsrev Hoca, Cumhuriyet’ten sonra 
medreselerin kapatılması ve dersiâmlığın 
kaldırılması üzerine fahrî olarak hizmet¬ 
lerine devam etti. Ancak yapılan baskılar 
üzerine memleketine dönmek bahanesiy¬ 
le yurt dışına çıktı ve Medine’ye yerleşti 
(1936); fakat ailesinin sağlık durumu se¬ 
bebiyle bir yıl sonra İstanbul’a döndü. Bu¬ 
rada bütün baskılara rağmen ders ver¬ 
meyi sürdürdü. Hocapaşa ve Camialtı ca¬ 
milerinde zaman zaman hutbe okuyan 
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Hüsrev Hoca’nın din eğitimini sürdürme 
ve doğru bildiklerini söyleme konusunda¬ 
ki salâbeti ve kararlılığı menkıbeler ha¬ 
linde anlatılmaktadır. İstanbul İmam- 
Hatip Okulu’nun açılışından itibaren iki 
yıl kadar burada meslek dersleri okuttu. 
23 Nisan 1953’te İstanbul’da vefat etti; 
mezarı Edirnekapı Sakızağacı Kabrista- 
nı’ndadır. 

Otuz yıldan fazla bir süre aralıksız ola¬ 
rak Fâtih Camii’nde ve evinde her seviye¬ 
deki talebeye ders veren Hüsrev Hoca ta¬ 
lebe yetiştirmeyi bir ibadet kabul etmiş¬ 
tir. Talebelerinden Yaşar Tunagür’ün an¬ 
lattığına göre hastalığının ilerlemesi ve 
gözlerinin çok az görmesi sebebiyle ken¬ 
disine dersin tatil edilmesi teklif edilince 
dersi kendi iradesiyle bırakmadığı yolun¬ 
daki mazeretini dile getirerek Allah’tan 
mağfiret talep etmiş ve üç gün sonra öl¬ 
müştür. Özellikle 1940-1950yılları arasın¬ 
da dinî hayata ve din eğitimine karşı yü¬ 
rütülen şiddetli baskı döneminde cesa¬ 
retle ders okutmak suretiyle bir taraftan 
dinî hayatı canlı tutmaya çalışırken diğer 
taraftan din eğitimine büyük destek sağ¬ 
lamış ve değerli talebeler yetiştirmiştir. 
İhlâsla kendilerini din hizmetlerine ada¬ 
yan ve ilk imam-hatipli nesillerin hocalı¬ 
ğını da yapan eski İstanbul vâizlerinden 
Salih Şeref. Abdülhalim Akkul, imam ve 
hatip Hüseyin Karagözoğlu, Mahmut 
Bayram, Diyanet İşleri Başkanlığı başkan 
yardımcılarından Yaşar Tunagür, eski Ak- 
dağmadeni müftülerinden Sadık Fidancı 
ve yüksek mühendis H. İsmail Turan onun 
yetiştirdiği talebelerden bazılarıdır. 

Hüsrev Hoca sırf inancı uğruna müca¬ 
dele etmiş, gördüğü hizmetlerden dolayı 
maddî hiçbir karşılık beklememiş, şöhret 
peşine düşmemiştir. Risâletü'l-mevâhi- 
bi'l-ilâhiyye adlı eserinin mukaddime¬ 
sinde kitabını zor günlerde kaleme aldı¬ 
ğını zikreder. Eserin müstensihi ve hoca¬ 
nın öğrencisi Erzurumlu Mustafa Neca¬ 
ti Efendi, mukaddimenin bu cümlesine 
düştüğü notta kitabını yazmaya başla¬ 
dığı sırada Hüsrev Efendi’nin hanımının 
vefat ettiğini, kitaplarıyla birlikte evinin 
yandığını, ayrıca İstanbul’a yaklaşan düş¬ 
manın silâh seslerinin duyulduğunu kay¬ 
deder. Bu sıkıntı ve imkânsızlıklara rağ¬ 
men hayatı boyunca müstağni bir hayat 
yaşaması onun yüksek seciyesi ve sağlam 
karakterini göstermektedir. Geçimini, evi¬ 
nin bahçesinde yetiştirdiği sebzeleri sat¬ 
mak suretiyle sağlamaya çalışmıştır. Ce¬ 
naze masrafları için gerekli olan para ne 
kendi ailesinde ne talebelerinde bulun- 
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muş, cemaatinden olan bir polis memuru 
o gün aldığı emeklilik ikramiyesiyle mas¬ 
rafları karşılamış, daha sonra talebeleri¬ 
nin temin ettiği parayı da kabul etmeye¬ 
rek Hüsrev Hoca'nın ailesine vermiştir. 

Hüsrev Hoca'nın tek eseri Arapça olup 
Risâletü'l-mevâhibi'l-ilâhiyye adını ta¬ 
şımaktadır (Bekir Topaloğlu özel kütüpha¬ 
nesi, nr. 86). Müellif eserin mukaddime¬ 
sinde, Medresetü'l-mütehassısîn müder¬ 
rislerinin ruûs imtihanı için kendisinden 
bir çalışma yapmasını, bunun için de Ba¬ 
kara sûresinin 21. âyetini ele alıp bunu 
usûl, fürû ve hadis bağlantılarıyla birlikte 
tefsir etmesini istediklerini belirtir. Eser, 
tefsir ve te’vil hakkında bilgi veren bir gi¬ 
rişten sonra iki ana bölümden oluşmak¬ 
tadır. Birinci bölüm üç fasla ayrılmış olup 
birinci fasılda Kur’an'ın İslâm dinindeki 
üstün konumuna, onu okumanın, öğrenip 
öğretmenin faziletine dair hadislere yer 
verilmiştir. İkinci fasıl Kur'an'ı bilmeden 
tefsire kalkışan ve onu ezberledikten son¬ 
ra terkedip unutan kimseleri yeren bazı 
rivayetlere, üçüncü fasıl Kur’ân-ı Kerîm’in 
cem'i, tertibi ve yedi harf üzere nâzil olu¬ 
şuna tahsis edilmiştir. Eserin ikinci bölü¬ 
mü, Mekkî ve Medenî âyetleri bilmenin 
önemi ve yöntemini belirten bir açıklama 
ile başlar. Ardından Bakara sûresinin. “Ey 
insanlar! Sizi ve sizden öncekileri yaratan 
rabbinize kulluk ediniz. Umulur ki böyle- 
ce korunmuş olursunuz” mealindeki 21. 
âyetinin tefsirine geçilir. 100 sayfa hac¬ 
mindeki bu kısımda âyet önce dirayet 
yöntemiyle açıklanmaya çalışılmış, daha 
sonra âyetin rivayet yöntemiyle açıklan¬ 
masına geçilmiş, ardından tefsir alanın¬ 
da meşhur olan ashap ve tâbiîn ile bun¬ 
lardan sonra rivayet yoluyla tefsir yazan¬ 
lardan bahsedilmiştir. Bu arada Kur’ân-ı 
Kerîm'i tasavvuf! yöntemle tefsir etme¬ 
nin meşrû sınırlarına temas edilerek âye¬ 
tin tasavvuf! tefsiri de yapılmıştır. Kitabın 
bundan sonraki kısmında Kur’an tefsirine 
duyulan ihtiyaca ve bu işi yapacak âlim¬ 
ler için gerekli olan ilimlere değinilmiş, 
arkasından bu âyetin ifade ettiği tevhid 
ilkesiyle ilgili hadislere, bunların isnadı¬ 
nın cerh ve ta'dîl açısından değerlendiril¬ 
mesine geçilmiş, bu arada cerh ve ta’dî- 
lin bazı kurallarına temas edilmiştir. Ese¬ 
rin son sayfasında (s. 152) telif tarihi 8 
Cemâziyelevvel 1337 (9 Şubat 1919), is¬ 
tinsah tarihi 13S9 (1940) olarak gösteril¬ 
miş, dört yıl sonrasına ait bir tarihte de 
bu nüshanın müellifle birlikte asıl nüsha¬ 
sıyla mukabele edildiği ve eseri müsten- 
sihinin okuması ve okutmasına icâzet ve¬ 


rildiği bildirilmiştir. Risâletü'l-mevâhi¬ 
bi'l-ilâhiyye, müellifinin Arapça'ya hâki¬ 
miyetini ve tefsir literatürüne olan vuku¬ 
funu göstermektedir. Hüsrev Hoca’nın İl¬ 
mî hayatının başlangıç döneminde telif 
alanında gösterdiği bu başarının ömrü¬ 
nün sonraki yıllarında devam etmemesi, 
huzurlu ve istikrarlı hayat şartlarına sa¬ 
hip bulunmamasından ve eğitim-öğretim 
çalışmalarına ağırlık vermesinden kay¬ 
naklanmış olmalıdır. 
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(ö. 1041/1632) 

Osmanlı veziriazamı. 

L J 

Biyografisini veren kaynaklarda BosnalI 
olduğu ve Enderun’dan yetiştiği belirtilir. 
Eskişehir’in Han ilçesindeki külliyesi için 
düzenlediği vakfiyesinde kardeşinin adı 
İbrahim Paşa b. Hızır Paşa olarak geçtiği¬ 
ne göre(Eyice, sy. 23 [1969], İv. XV) baba¬ 
sının kimliği tam olarak tesbit edilemeyen 
Hızır Paşa olduğu anlaşılmaktadır. Saraya 
nasıl girdiği bilinmemekle birlikte burada 
çeşitli hizmetler gördükten sonra silâh- 
dar olduğu, II. Osman’ın katlinden sonra 
yeniçeri zorbalarının idareyi istedikleri 
gibi yönlendirdikleri ve 11. Osman’ın kanı¬ 
nı dava eden Erzurum Beylerbeyi Abaza 
Paşa’nm Erzurum’da ayaklanarak yeniçe¬ 
rileri imhaya başladığı karışık ortamda 
yeniçeri ağalığına getirildiği belirtilir (Mu¬ 
harrem 1033/Ekim-Kasım 1623). Safevî- 
ler’in Bağdat’ı ele geçirmeleri üzerine, 
Abaza Paşa isyanını bastırmak ve Bağ¬ 
dat'ı geri almak için serdar tayin edilen 
Sadrazam Çerkez Mehmed Paşa ile bir¬ 
likte sefere çıkan Hüsrev Ağa (Ramazan 
1033/Haziran 1624), Abaza kuvvetlerinin 
Kayseri yakınlarında yenilgiye uğratılma- 
sında yararlılık gösterdi (22 Zilkade/5 Ey¬ 
lül). Ordu Tokat’ta Bağdat Seferi’ne ha¬ 
zırlanırken ölen sadrazamın yerine Diyar- 
bekir Beylerbeyi Hâfız Paşa'nın Bağdat 
serdarlığına getirilmesini padişaha arzet- 
ti. Arz kabul edilerek Hâfız Ahmed Paşa 
sadrazamlığa ve serdarlığa tayin edildi 
(29 Rebîülâhir 1034/8 Şubat 1625). Fakat 
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Hüsrev Ağa, İstanbul’da kendisinin de 
sadrazam adayları arasında olduğunu öğ¬ 
renince Hâfız Ahmed Paşa’yı teklif ettiği¬ 
ne pişman oldu. 0 sırada orduda bulunan 
Peçuylu İbrâhim’e göre Hüsrev Ağa Hâfız 
Ahmed Paşa’yı kıskanıyor ve onun muzaf¬ 
fer olmasını istemiyordu ( Târih, 11, 403, 
405). Buna rağmen Hüsrev Ağa yeni ser¬ 
darla birlikte Bağdat Seferi’ne katılmak 
üzere Tokat’tan ayrıldı. Osmanlı ordusu 
12 Safer 1035’te (13 Kasım 1625) Bağdat’ı 
kuşattı. Ertesi yılın mart ayında İran Şa¬ 
hı 1. Abbas 30.000 kişilik bir ordu ile şeh¬ 
rin yardımına gelince Osmanlı askeri iki 
ateş arasında kaldı. Bu zor durum Hüsrev 
Ağa’nın büyük gayret ve yararlılığı saye¬ 
sinde atlatıldı (bu sırada kendisine gönde¬ 
rilen tarihsiz bir hatt-ı hümâyun için bk. 
Feridun Bey, II, 89-90). Fakat ordunun ih¬ 
tiyaçlarının karşılanamaması yüzünden 
bir sonuca ulaşamayan kuşatma 8 Şevval 
1035’te (3 Temmuz 1626) kaldırıldı. Ordu 
kışlamak üzere Diyarbekir’e çekildi. Yedi 
ay yirmi gün süren Bağdat kuşatmasının 
başarısızlıkla sonuçlanması sadrazamla 
birlikte onun da azline sebep oldu. Sadâ¬ 
rete ikinci defa Kayserili Halil Paşa ve ye¬ 
niçeri ağalığına da Çavuşbaşı Ali tayin 
edildi. Ancak bir süre sonra IV. Murad ta¬ 
rafından İstanbul’a çağrılan Hüsrev Ağa 
kubbe vezirliğine getirildi (Receb 1036/ 
Mart 1627). 

Bu sırada yeniden isyan eden Abaza 
Paşa’ya karşı yeni sadrazamın başlattığı 
hareket başarısızlıkla sonuçlanmıştı. Ko¬ 
nunun görüşüldüğü Meşveret Meclisi’nde 
Şeyhülislâm Zekeriyyâzâde Yahyâ Efendi 
cesareti ile meşhur olan Hüsrev Paşa’nın 
sadârete getirilmesini teklif etti. Teklife 
hiç kimse karşı çıkmadı (Naîmâ, 11, 420). 
Hatta padişahın da Hüsrev Paşa’ya karşı 
büyük bir güveni vardı (Peçuylu İbrahim, 
II, 409). Ancak kıdem sırasına göre sadâ¬ 
ret kaymakamı Receb Paşa’nın sadrazam 
olması gerekiyordu. Bundan dolayı Hüs¬ 
rev Paşa önce Diyarbekir beylerbeyiliğine 
tayin edilerek yola çıkarıldı. Hemen arka¬ 
sından kapı kethüdâsı yollanarak sadâret 
mührü İzmit’te kendisine ulaştırıldı (1 Şâ- 
ban 1037/6 Nisan 1628). Aynı zamanda 
Abaza Paşa üzerine serdar tayin edilen 
Hüsrev Paşa'ya gönderilen beratta önce 
Abaza’yı cezalandırması, sonra da İran 
üzerine yürümesi isteniyor, ayrıca kendi¬ 
sine geniş yetkiler tanınıyordu (serdarlık 
beratı için bk. Feridun Bey, 11, 90-95). 

Hüsrev Paşa, İzmit’te sefer hazırlıkları¬ 
nı tamamladıktan sonra ordu ile birleş¬ 
mek üzere Tokat’a hareket etti. Yolda aşı- 
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rı şiddet göstererek disiplini sağladı ve 
askerin halka karşı saldırıda bulunması¬ 
nı önledi. Böylece herkesin sevgisini ka¬ 
zandı. Abaza'ya bağlı olanlar teker teker 
gelip sadrazamın ordusuna katılmaya 
başladılar. Hüsrev Paşa kendisine iltihak 
edenlere iltifatta bulundu ve onlara çe¬ 
şitli görevler verdi. Haziran 1628’de To¬ 
kat’a ulaşıp yedi hafta burada kaldı ve 
Abaza Paşa hakkında bilgi topladı. Bu sı¬ 
rada sadrazamın sefere çıktığını öğrenen 
Abaza Paşa İran şahından tekrar yardım 
istemişti. Şah ise bir yardım birliğini Aba¬ 
za Paşa'ya gönderdiği gibi ordusunu da 
Azerbaycan'da hazır hale getirmişti. Eğer 
acele edilmezse Erzurum’un da Bağdat 
gibi İran'ın eline geçeceği söyleniyordu. 
Bu durum karşısında Hüsrev Paşa ordu¬ 
yu hemen Tokat’tan yola çıkardı. Abaza’yı 
hazırlıksız yakalayarak Erzurum’u kuşat¬ 
tı (7 Muharrem 1038/6 Eylül 1628). Kaleye 
gizlice casuslar sokarak Abaza Paşa’nın 
askerlerini çeşitli vaadlerle kendi tarafı¬ 
na çekmeyi başardı. İsyancı askerler grup¬ 
lar halinde kaleden kaçıp sadrazamın or¬ 
dusuna katılmaya başladılar. Artık savun¬ 
manın imkânsızlığını gören Abaza Paşa 
da teslim olmak istediğini bildirdi. Dört 
gün süren pazarlıktan sonra anlaşma sağ¬ 
lanarak Abaza Paşa teslim oldu (23 Mu¬ 
harrem 1038/22 Eylül 1628). Böylece altı 
yıla yakın bir süredir devleti temelinden 
sarsan bu büyük isyan sona erdirildi. Ay¬ 
nı zamanda Erzurum'u istilâya gelen bir 
İran birliği Kars valisi tarafından dağıtı¬ 
larak kumandanı Şemsi Han esir alındı. 
Hüsrev Paşa, Abaza isyanından dolayı Ma¬ 
yıs 1624’ten beri devamlı sefer halinde 
bulunan ordunun İstanbul’a dönme ar¬ 
zusunu kabul ederek Erzurum’dan ayrıl¬ 
dı (Kasım 1628). Yanında Abaza Paşa ve 
Şemsi Han olduğu halde büyük bir zafer 
alayı ile İstanbul’a girdi ( 12 Rebîülevvel 
1038/9 Kasım 1628). Teslim şartları çerçe¬ 
vesinde Abaza Paşa'yı affettirerek Bosna 
valiliğine tayin edilmesini sağladı. 

Kazandığı başarı Hüsrev Paşa’nın nüfuz 
ve iktidarının daha da artmasına yol aç¬ 
mıştı. Son derece pervasızca ve şiddetle 
hareket ettiği için kimse ona karşı ko¬ 
yamıyordu. Yeniçeri kâtibinin azli onun 
mutlak kudretini ispat eden bir olaydı. 
Padişahın izni olmadan yeniçeri kaydet¬ 
memek üzere kesin emir alan yeniçeri kâ¬ 
tibi Mehmed Efendi, sadrazamın birçok 
acemi oğlanını yeniçeri kaydetmesi için 
verdiği emri yerine getiremeyeceğini bil¬ 
dirdi. Sahte esâmileri temizlediği ve pek 
çok yeniçeriyi bu yoldan sağladıkları ka¬ 
zançtan mahrum ettiği için yeniçeriler 
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Mehmed Efendi’ye düşman kesilmişler¬ 
di. Hüsrev Paşa Mehmed Efendi’yi azlet¬ 
tirerek yerine kendi adamını tayin etti. 
Daha önce aynı şekilde yeniçeri ağasını 
da azlettirmişti. Böylece Yeniçeri Ocağı’- 
nı kendi iktidarının başlıca desteği haline 
getirmiş oldu. 

1629 Temmuzunda yeni bir şark sefe¬ 
rine çıkmak üzere ordu ile birlikte Üskü¬ 
dar’a geçen Hüsrev Paşa, Musul’a ulaştık¬ 
tan sonra (1 Cemâziyelevvel 1039/ 17 Ara¬ 
lık 1629) deniz yoluyla İstanbul’dan Pa- 
yas’a sevkedilen muhasara toplarını bu¬ 
rada teslim aldı. Bu sırada görülmemiş 
şekilde yağan yağmurlarla bir denize dö¬ 
nen Mezopotamya ovalarına girilemedi- 
ği için kırk iki gün suların çekilmesi bek¬ 
lendi. Ordu Bağdat'a gitmek üzere 13 Ce- 
mâziyelâhir 1039’da (28 Ocak 1630) Mu¬ 
sul'dan ayrıldı. Şemâmik menzilinde top¬ 
lanan harp meclisinde, arazi henüz ba¬ 
taklık olduğu için Bağdat’ın hemen mu¬ 
hasarasına imkân olmadığı gerekçesiyle 
Şehrizol (Kerkük ve civarı) bölgesinin em¬ 
niyet altına alınmasına karar verildi. Yol¬ 
larda bazı Kürt aşiret beyleri kendilikle¬ 
rinden gelip bağlılıklarını bildirdiler. Hüs¬ 
rev Paşa, Şehrizol sancağının eski merke¬ 
zi Gülânber Kalesi’nin (Topçular Kâtibi Ab- 
dülkadir Efendi'nin Târih 1 inde Şehrizol Ka¬ 
lesi, bk. s. 725-727) yeniden inşa edilme¬ 
sini emretti. Kale Kanûnî Sultan Süley¬ 
man tarafından inşa edilmiş, Safevî Şahı 
I. Abbas’m istilâsında onun emriyle yıktı¬ 
rılmıştı. Kaleyi İran’a karşı askerî bakım¬ 
dan önemli gören Hüsrev Paşa’nın elli gün 
süreyle (16 Mart-4 Mayıs) inşaatı tamam¬ 
lamak için burada kalışı boşuna vakit ge¬ 
çirmek olarak değerlendirilerek şiddetle 
eleştirilmiştir. 

Hüsrev Paşa, Gülânber Kalesi’nin inşa¬ 
atı sırasında Şehrizol sancağının emniye¬ 
ti açısından önem taşıyan Hemedan yolu 
üzerindeki Mihriban Kalesi’nin fethine 
girişti. 10.000 kişiden oluşan OsmanlI bir¬ 
liği, Hân-ı Hânân Zeynel Han'ın kumanda¬ 
sındaki 40.000 kişilik Safevî ordusunu ye¬ 
nilgiye uğratarak kaleyi zaptetti (22 Ra¬ 
mazan 1039/5 Mayıs 1630). Mihriban za¬ 
feri İran içlerine yapılacak sefer için itici 
bir rol oynadı. Hüsrev Paşa, İran’ın o sıra¬ 
daki başşehri Kazvin ve İsfahan’a kadar 
ilerleyerek düşmanı zayıflatmak için Bağ¬ 
dat’ın geri alınmasını kolaylaştırmak ama¬ 
cıyla Mihriban'dan Hemedan’a hareket 
etti ( 15 Mayıs). Bu arada huzuruna kabul 
ettiği Hazo beyinin suikastını atlatan Hüs¬ 
rev Paşa (Topçular Kâtibi Abdülkadir Efen¬ 
di, s. 734) ordusuyla Hemedan'a girdiğin¬ 
de (27 Şevval / 9 Haziran) terkedilmiş bir 


şehirle karşılaştı. Şah Hemedan’ı boşalt¬ 
mış, erzak ve eşyayı da toprak altına göm¬ 
müştü. Osmanlı ordusu gizlenen eşyayı 
ortaya çıkarıp yağmaladıktan sonra şeh¬ 
ri de yakıp yıktı. 15 Haziran’da buradan 
hareket ederek üç gün sonra Dergezîn’e 
vardı ve bu kasaba da tahrip edildi. Bu 
tahriplerin bir amacı da şahı Bağdat’ı ge¬ 
ri vermeye zorlamaktı. Şah ise bütün kuv¬ 
vetleriyle dağlık bölgede bir yıpratma ve 
tâciz savaşı yaparak Osmanlılar’a hayli za¬ 
yiat verdiriyor ve ikmal yollarını keserek 
ordunun iaşesini güçleştiriyordu. Osmanlı 
ordusu ilerledikçe önünde şah tarafından 
boşaltılmış şehir ve köylerle karşılaşıyor¬ 
du. İkmal yapılmadığı için zayıflayan ordu¬ 
nun bir İran saldırısına karşı başarı ümi¬ 
di giderek azalıyordu. Bu durum karşı¬ 
sında yeniçeriler de daha fazla ileriye 
gidemeyeceklerini söylemeye başlamış¬ 
lardı. Dergezîn’de toplanan harp meclisi 
Kazvin’e yapılacak seferi görüştü. Sonuç¬ 
ta asıl hedefin Bağdat olduğu ileri sürü¬ 
lerek Kazvin seferinden vazgeçilmesine 
ve doğrudan Bağdat'a gidilmesine karar 
verildi. 

21 Haziran’da Dergezîn’den Bağdat’a 
hareket eden Osmanlı ordusu Çemhâl 
ovasında Lûristan hâkiminin bir saldırısı¬ 
nı püskürttü (3 Zilhicce 1039/14 Temmuz 
1630). Ağustos ayı başlarında Bağdat ci¬ 
varına ulaşarak 6 Ekim’de şehir kuşat¬ 
ma altına alındı. Bağdat’ı savunan İran 
ordusunun huruç harekâtı sırasında (26 
Ekim) ve 9 Kasım’da girişilen genel sal¬ 
dırılarda büyük kayıplar verildi. Bunun 
üzerine Bağdat'ın İran’ın eline geçmesin¬ 
den sonra yapılan bu ikinci kuşatma da 
otuz dokuz gün sonra hiçbir sonuç alma¬ 
madan kaldırıldı (8 Rebîülâhir 1040/14 
Kasım 1630). 

Hüsrev Paşa, 10.000 kişilik bir kuvveti 
Hille muhafızlığına gönderdikten (20 Ka¬ 
sım) sonra orduyu Musul’a getirdi (12 
Aralık). Eyalet askerlerini memleketleri¬ 
ne göndererek kışı Musul'da geçirmeye 
karar verdi. Fakat Safevî kuvvetlerinin as¬ 
kerî faaliyeti Osmanlı ordusunun burada 
kışlamasını güçleştirdi. 30.000 kişilik bir 
Safevî ordusu Gülânber Kalesi’ni ele ge¬ 
çirdi. Şehrizol Beylerbeyi Arnavut Musta¬ 
fa Paşa şehid edildi. Kendisine yardım 
için gönderilen Parmaksız Mustafa Paşa, 
Abdal Paşa ve Ömer Paşa yenilgiden son¬ 
ra Musul’a geldiklerinde Hüsrev Paşa’nm 
emriyle idam edildiler ( 18 Cemâziyelevvel 
1040/23Aralık 1630). Bu sırada OsmanlI¬ 
lar aleyhine dönen Kürt aşiretleri de Sa- 
fevîler'e yardım ediyorlardı. Safevîler Hil- 
le’yi de alarak Musul'u tehdit etmeye baş- 
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layınca Hüsrev Paşa orduyu Mardin'e nak¬ 
letmek üzere Musul'dan ayrıldı ( 18 Ce- 
mâziyelâhir 1040/220cak 1631). Ayrılma¬ 
dan önce Musul Kalesi’nin tahkimini ve 
bilhassa harap olan şehir surlarının tami¬ 
rini emretti. Malzeme, usta ve işçi temi¬ 
ni için Diyarbekir ve Urfa valilerini görev¬ 
lendirdi. İlkbaharda tamirine başlanılan 
Musul şehri sur içine alındı ve kale tahkim 
edilerek büyük kuleler inşa edildi. 

Hüsrev Paşa Mardin’e vardıktan sonra 
yeniden sefer hazırlıklarına girişti. İstan¬ 
bul’a yazarak para ve Kırım’dan 30.000 
asker gönderilmesini istedi. Paşanın iste¬ 
diği para ( 200 yük akçe) hemen gönderil¬ 
diği gibi Kırım askeri için emir yazıldığı 
bildirildi. Hüsrev Paşa, bir süre Mardin 
önlerindeki karargâhında kaldıktan sonra 
Mardin’in güneybatısında küçük bir ka¬ 
saba olan Koçhisar’a geçti. Bütün yazı bu¬ 
rada Kırım askerini beklemekle ve yapa¬ 
cağı seferin güzergâhını düşünmekle ge¬ 
çirdi. Eylülde Musul üzerinden Bağdat Se- 
feri’ne çıkmaya karar verince yeniçerilerle 
sipahiler, aylardır beklemekten yorgun 
düştüklerini ileri sürüp seferin gelecek 
yıla ertelenmesini isteyerek ayaklandılar 
(9Safer 1041 /6 Eylül 1631). Hüsrev Paşa 
bu isteklere boyun eğmek zorunda kaldı. 
Cephane ile diğer mühimmatı Musul’a 
göndererek Diyarbekir’de kışlamak üzere 
Koçhisar’dan hareket etti. Diyarbekir’in 
Çarıklı köyüne gelindiğinde Samsun üze¬ 
rinden gelen Kırım askeri de orduya ka¬ 
tıldı. Bu sırada İstanbul’da Hüsrev Paşa 
görevinden azledilerek yerine eski sadra¬ 
zamlardan Hâfız Ahmed Paşa getirilmişti 
(29 Rebîülevvel 1041/25 Ekim 1631). He¬ 
nüz azledildiğinden haberi olmayan Hüs¬ 
rev Paşa ise Diyarbekir’e vardıktan son¬ 
ra yeniçeri ağasını burada bıraktı. Bölük 
ağalarının Trablusşam’da, Kırım askeri¬ 
nin de Erzurum Hasankale’de kalmasını 
emretti. İlkbaharda Bağdat Seferi’ne çı¬ 
kılacağını İstanbul’a da yazıyla bildirdi. 

Bağdat başarısızlığından beri nüfuz ve 
itibarı iyice sarsılan Hüsrev Paşa’nın azli¬ 
ne sebep, yanındaki sipahileri teşvik edip 
İstanbul’da kendisine muhalif olan Hâfız 
Ahmed Paşa ile Başdefterdar Mustafa 
Paşa’nın orduya gönderilmelerini istemiş 
olması gösterilir. Can korkusuna düşen 
bu iki paşanın Şeyhülislâm Zekeriyyâzâde 
Yahyâ Efendi’yi de elde ederek Hüsrev Pa- 
şa’nın Şehrizol, Hille ve Musul tarafların¬ 
da askeri dağıtıp orduyu zayıflattığını, ka¬ 
le inşaatı ile vakit geçirdiği için Bağdat 
başarısızlığına sebep olduğunu ve sırf 
hunharlık hissiyle pek çok önemli şahsi¬ 
yeti haksız olarak idam ettiğini padişaha 


anlatıp azlini sağladıkları ileri sürülür (Na- 
îmâ, III, 76-79). 

Hüsrev Paşa azledildikten ve mührü ka¬ 
pıcılar kethüdâsma teslim ederek yanın¬ 
daki askeri de yatıştırdıktan sonra maiye¬ 
tiyle birlikte Tokat’a hareket etti. Yolda 
nikris hastalığı arttığından Tokat'ta kaldı. 
Bu sırada Diyarbekir'de bulunan yeniçe¬ 
riler ve sipahiler ayaklandılar. Yeniçeriler 
Hüsrev Paşa lehinde padişaha istidâ gön¬ 
dermek istedikleri gibi sipahi zorbaları da 
Anadolu’nun çeşitli yerlerine dağılıp Hüs¬ 
rev Paşa’yı tekrar sadârete getirmek için 
topyekün bir isyanın hazırlığına başladı¬ 
lar. Bu maksatla Seydişehir ve Beyşehir 
taraflarında Deli İlâhî, Konya’da Rum 
Mehmed, Afyonkarahisar’da Baba Ömer, 
Aydın'da Kınalıoğlu, Eskişehir ve İnönü’¬ 
de Kör Ali ve İskilip’te Köse Şâban adların¬ 
daki zorbalar türedi. Etraflarına birtakım 
serserileri toplayarak her geçen gün kuv¬ 
vetlenen bu zorbalar, birbirleriyle sözle¬ 
şip Hüsrev Paşa'yı görevine iade ettirme 
konusunda ahdetmişlerdi. Kısacası Hüs¬ 
rev Paşa’nın azli Anadolu'yu yeniden anar¬ 
şinin eşiğine getirmişti. 

Yeni sadrazamın konağında yapılan 
toplantıda askeri yatıştırmak için kapıku- 
lunun İstanbul’a çağrılmasına karar ve¬ 
rildi. Çağrıya uyarak gelen yeniçerilerle 
birlikte sipahi zorbaları da ulufe almak 
bahanesiyle İstanbul’da toplandılar. Zor¬ 
balar, Hüsrev Paşa’nın sadârete gelme¬ 
sinden beri bu makama göz diken Receb 
Paşa’nın da tahrikiyle İstanbul’da ayak¬ 
landılar. Hüsrev Paşa’nm haksız yere az¬ 
line sebep olmakla suçladıkları yeni sad¬ 
razam Hâfız Ahmed Paşa ile Şeyhülislâm 
Yahyâ Efendi ve Başdefterdar Mustafa 
Paşa’nın dahil olduğu on yedi kişinin ken¬ 
dilerine teslimini istediler. IV. Murad 
başlangıçta direndiyse de sarayın iç ka¬ 
pısına kadar gelen zorbalar karşısında 
boyun eğmek zorunda kaldı ve Hâfız Ah¬ 
med Paşa’yı âsilere teslim etti. Hâfız Ah¬ 
med Paşa’yı padişahın gözleri önünde 
parçalayan zorbalar Receb Paşa’yı sadâ¬ 
rete tayin ettirdiler ( 19 Receb 1041/10 Şu¬ 
bat 1632). 

Kargaşalıklardan Hüsrev Paşa’yı sorum¬ 
lu tutan padişah. Özi muhafızı Murtaza 
Paşa’yı Diyarbekir beylerbeyiliğine gön¬ 
dererek Hüsrev Paşa’yı idam etmekle 
görevlendirdi. Tokat'ta hasta yatağında 
yatmakta olan Hüsrev Paşa hâlâ yeniçe¬ 
riler ve sipahiler tarafından seviliyor ve 
korunuyordu. Padişahtan gizli bir hatt-ı 
hümâyun alan Murtaza Paşa büyük bir 
kuvvetle Tokat'a geldiğinde Hüsrev Paşa 
taraftarları kendisini şehre sokmadılar. 


Tokat halkının da desteklediği Hüsrev Pa¬ 
şa kuvvetleri Murtaza Paşa kuvvetlerini 
geri püskürttüler. Savaş devam ederken 
Murtaza Paşa, padişahın Hüsrev Paşa için 
verdiği ölüm fermanını şehrin kadısına 
göndererek konağının topa tutulmasını 
emretti. Bir taraftan da Hüsrev Paşa’nın 
idama mahkûm olduğunu halka açıklaya¬ 
rak öldürülmek şartıyla malının yağma¬ 
sının helâi olduğunu ilân etti. Bunun üze¬ 
rine Tokat halkı savaştan çekildi. Murtaza 
Paşa kuvvetleri tarafından konağı kuşatı¬ 
lan Hüsrev Paşa ise adamlarına artık mü¬ 
cadeleden vazgeçmelerini ve padişahın 
emrine boyun eğmeleri gerektiğini bildir¬ 
di. Murtaza Paşa’nın gönderdiği cellâtlar 
önce bu müthiş vezirin önünde bir şey ya¬ 
pamadan geri döndüler ve Murtaza Pa- 
şa’ya kendisini istediğini bildirdiler. Bu¬ 
nun bir tuzak olmasından çekinen Murta¬ 
za Paşa Hüsrev Paşa’nın yanma gitmedi. 
Kethüdâsı ile ona idamını bildiren padi¬ 
şah fermanını gönderdi. Hüsrev Paşa em¬ 
ri okuduktan sonra padişahın gönderdiği 
kuvvetlere karşı savaştığına pişman gö¬ 
ründü. Namazını kıldıktan sonra boynu¬ 
nu cellâtların kemendine teslim etti. Öl¬ 
düğüne delil olmak üzere kesik başı İstan¬ 
bul’a gönderildi ( 19 Şâban 1041/11 Mart 
1632). 

Hüsrev Paşa öldürüldüğü halde davası 
bitmedi. Kapıkulu askeri idam haberini 
alınca tekrar ayaklanarak saraya yürüdü 
(12 Mart 1632). Âsiler padişahı ayak diva¬ 
nına getirterek Hüsrev Paşa’nm idamın¬ 
dan sonra kendisine itimatları kalmadığı¬ 
nı. Hüsrev'in katline sebep olanların tes¬ 
limini ve saraydaki şehzadelerin hayatı 
için kefil istediklerini bildirdiler. Hüsrev 
Paşa’nın katlinden sonra başlayan bu ka¬ 
rışıklıklar IV. Murad’m büyük bir şiddetle 
harekete geçip vaziyete hâkim olmasına 
kadar devam etti. 

Çağdaş kaynaklarda asker üzerinde bü¬ 
yük nüfuza sahip, doğrulukla tanınmış, 
muktedir bir vezir olmakla birlikte çok 
sert tabiatlı, mağrur, asabi, etrafına kar¬ 
şı kırıcı davranışlarda bulunduğu belirti¬ 
len Hüsrev Paşa, Topçular Kâtibi'ne göre 
Bağdat Seferi'ne giderken Bardaklı (Bar- 
dakçılı) köyü yakınında ve Cedîd Han men¬ 
zilinde kervansaray, misafirhaneler, çeş¬ 
meler ve cami yaptırmıştır ( Târih, s. 709; 
bk. HÜSREV PAŞA KÜLLİYESİ). Ayrıca Şeh¬ 
rizol ve Musul Kalesi’nin tamiri de onun 
isteğiyle gerçekleşmiştir. Hüsrev Paşa’nm 
Erzurum, Bağdat ve Hemedan seferleri 
hakkında geniş bilgi bu seferlere katıldı¬ 
ğı anlaşılan Topçular Kâtibi’nin eserinde 
bulunmaktadır (a.g.e., s. 679-763). 
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HÜSREV PAŞA, Deli 

(ö. 951/1544) 

Osmanlı beylerbeyi ve veziri. 


1495'ten önce doğduğu sanılmaktadır. 
Boşnak asıllı bir devşirme olup II. Selim 
dönemi vezirlerinden Lala Mustafa Pa- 
şa’nın büyük kardeşidir. Ailenin Sokullu 
ailesiyle akrabalığı olduğu tahmin edil¬ 
mektedir. Lala Mustafa Paşa’nın biyogra¬ 
fisini veren Âlî Mustafa Efendi onun So¬ 
kullu ailesine mensup olduğundan bah¬ 
sederse de Hüsrev Paşa'nın biyografisin¬ 
de bu bilgilere yer vermez. Enderun’da 
yetişen Hüsrev kapıkulu süvari bölükleri¬ 
ne dahil oldu. Âlî’nin verdiği bilgiye göre, 
işlediği bir suç yüzünden bu görevinden 
alınınca bir süre müstakbel vezîriâzam 
Kara Ahmed Paşa ile birlikte hareket et¬ 
ti; “Rum ellerinde” haydutlukyaparakya- 
hudi tüccarlarını ve haraç toplayan görev¬ 
lileri soyup devletten alamadıkları ulûfe- 
lerinin karşılığını bu şekilde topladılar, an¬ 
cak fazlasına dokunmadılar (Künhü'l-ah- 
bâr, vr. 345 a ' b ). Daha sonra bazı vezirlerin 
aracılığı ile affedilip İstanbul’a gelen Hüs¬ 
rev tekrar saraya girdi. Burada sırasıyla 
çaşnigîrlik, kapıcılar kethüdâlığı ve mîrâ- 
hurluk görevlerinde bulundu. 

Yavuz Sultan Selim’in Çaldıran seferine 
katılan Hüsrev Paşa 25 Ağustos 1514’te 
Karaman beylerbeyiliğine getirildi. Bu sı¬ 
fatla Diyarbekir üzerine gönderilen kuv¬ 
vetlere katıldı; bu sırada Harput’u üç 


günlük bir kuşatmadan sonra ele geçirdi 
(1516). Aynı yıl Mısır seferine iştirak etti. 
Mercidâbık Savaşı’nda ordunun sağ ka¬ 
nadında yer aldı. 1520’de Bozoklu Celâl 
diye anılan Kızılbaş Şah Velî (Lutfî, s. 284), 
ertesi yıl Canbirdi Gazâlî ayaklanmaları¬ 
nın bastırılmasında görev aldı. 1521 yılı 
başlarında Anadolu, ardından aynı yılın 
sonlarında Bıyıklı Mehmed Paşa’nın ölü¬ 
müyle boşalan Diyarbekir beylerbeyiliği¬ 
ne tayin edildi. Bu görevde uzun süre ka¬ 
lan Hüsrev Paşa İran sınırında güvenliği 
sağlamaya, daha önce Osmanlı idaresine 
girmiş olan Kürt aşiretlerinin merkezî hü¬ 
kümete bağlılıklarını güçlendirmeye ve 
âsileri cezalandırmaya çalıştı; 1526’da 
Anadolu’da çıkan ayaklanmaların bastı¬ 
rılmasında önemli ro! oynadı (Celâlzâde, 
Tabakâtü’l-memâlik.vr. 162 a vd.). Bu ara¬ 
da merkeze İran'la ilgili haberler ulaştırdı. 

Diyarbekir beylerbeyiliği sırasında adı 
birçok suistimale karışan Hüsrev Paşa so¬ 
ruşturma için merkezden gönderilen gö¬ 
revliden tedirgin oldu ve onu hapsettirdi. 
Kendisine yöneltilen suçlamalardan ba¬ 
zıları, eritilmeye gönderilmesi gereken 
aşınmış akçeler hususunda hükümetin 
emirlerine uymama; Safevîler’Ie yapıl¬ 
makta olan ticarî muamelelere konulan 
kesin tahditlere rağmen sikke darbı için 
elverişli madeni bulmakta sıkıntı çeken 
İran’a bu aşınmış akçeleri verme, karşılı¬ 
ğında ibrişim alma ve bunları kendi adam- 


Diyarbekir Beylerbeyi Deli Hüsrev Paşa'nın Ergani'ye bir 
sancak beyi tayin edilmesine dair arzı (TSMA, nr. E 7691) 
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ları vasıtasıyla hiçbir vergi ödemeden Os¬ 
manlI topraklarına sokarak sattırma; ver¬ 
gi tahsilinde ve timar muamelelerinde 
suistimalierde bulunma; bazı yerli bey¬ 
lerden onların kanunsuz hareketlerine göz 
yumarak rüşvet alma; bazı hizmetkârla¬ 
rını ve selefi Bıyıklı Mehmed Paşa’nın em¬ 
rinde birkaç yıl önce Güneydoğu Anado¬ 
lu’nun fethine katılmış timarlıları gaddar¬ 
ca bertaraf ederek yerlerine kendi adam¬ 
larını geçirme; reâyâya zulmetme şeklin¬ 
de sıralanabilir (Grammont, Türkiye’nin 
Sosyal oe Ekonomik Tarihi, s. 75-77). Bu¬ 
nunla birlikte 1531’e kadar Diyarbekir 
beylerbeyiliğinde kalan Hüsrev Paşa’nın 
azlinde bu rapordan ziyade, Safevî Devle- 
ti’nin eski Azerbaycan valisi olup Osmanlı 
Devleti’ne iltica eden Ulama Paşa ile ara¬ 
sının açılmasının ve bu yüzden gözden 
düşmesinin rol oynadığı anlaşılmaktadır. 
1532 yılı başlarında İstanbul’a gelen Hüs¬ 
rev Paşa padişah tarafından kabul edildi 
ve ona değerli hediyeler sundu, çok geç¬ 
meden de ikinci defa Anadolu beylerbeyi¬ 
liğine getirildi. Aynı yıl 30.000 kişilik kuv¬ 
vetiyle Kanunî Sultan Süleyman’ın Alman 
seferine katıldı (Celâlzâde, Tabakâtü’l- 
memâlik, vr. 216 b ), dönüşte padişahın il¬ 
tifatlarına mazhar oldu. 1532’de Halep 
beylerbeyiliğine gönderildi ( Sicill-i Osmâ¬ 
nî, II. 272). 1534’te Şam beylerbeyiliğine 
tayin edildi ve bu görevde iken katıldığı 
Irakeyn Seferi’nde başarılı hizmetleri gö¬ 
rüldü (Matrakçı Nasuh, s. 238, 260). 1535 
Şubatında Hadım Süleyman Paşa’nın ye¬ 
rine vezâretle Mısır beylerbeyi oldu (Lut¬ 
fî, s. 351). 

1536 Aralığına kadar süren bu görevi 
esnasında Hüsrev Paşa Mısır hâzinesini 
iyice doldurarak merkeze gönderilen ir- 
sâliye miktarını arttırdı. Hadım Süleyman 
Paşa’nın yıllık sekiz yük irsâliyesini Hüs¬ 
rev Paşa on veya on iki yüke çıkardı. An¬ 
cak bu artışın halktan haksız yere topla¬ 
nan vergilerle olabileceği endişesiyle baş¬ 
ta padişah olmak üzere Osmanlı hüküme¬ 
tini kuşkulandırdı. Hüsrev Paşa kendisini 
savunmak için, bu fazlalığın Mısır’daki 
sulama tedbirlerinden dolayı üretimin 
artmasından ve selefi zamanında bir do¬ 
nanma inşa edilerek büyük masraflara 
girişildiği halde kendi döneminde öyle bir 
masraf olmadığından kaynaklandığını 
söylediyse de bunlar Kanûnî’yi pek tatmin 
etmedi. Gönderilen özel bir soruşturma 
heyeti suçluluğunu ispatlayamadıysa da 
gözden düştü ve görevinden alındı. Sert 
mizacı yüzünden katı bir idareci olmakla 
birlikte valiliği zamanında Mısır’da refah 
ve güvenliğin hüküm sürdüğü, hatta Ka- 
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hireliler’in geceleri evlerinin ve dükkân¬ 
larının kapılarını açık bırakabildikleri be¬ 
lirtilmektedir (Âlî Mustafa, Hâlâtü'l-Kâhi- 
re, s. 159). Hadım Süleyman Paşa ikinci 
Mısır valiliği sırasında İstanbul'a gönder¬ 
diği raporlarda, Gucerât hâkimi Bahadır 
Han'ın bir kısmını emanet için, bir kısmı¬ 
nı da askerî yardım talep etmek amacıy¬ 
la Cidde’ye gönderdiği hazine ve hediye¬ 
leri konusunda onu suçlayıcı ifadelere yer 
vermiştir. 

1537 yılı başlarında üçüncü defa Ana¬ 
dolu beylerbeyi olan Hüsrev Paşa ertesi 
yılın haziran ayında Rumeli beylerbeyiliği- 
ne terfi etti (Ceiâlzâde, Tabakâtü’l-memâ- 
lik, vr. 297 b ) ve aynı yıl içinde Kanûnî'nin 
Boğdan seferine katıldı, 1539’da Castel- 
novo'nun alınmasında rol oynadı ve Bu- 
din’in savunmasında bulundu. Bu başa¬ 
rıları üzerine Kanûnî tarafından dördüncü 
vezir rütbesiyle Kubbealtı’na alındı (1541). 
1543’te Estergon ve İstolni Belgrad se¬ 
ferlerine iştirak etti, fetihlerinde önemli 
rolü oldu. O sırada Hadım Süleyman Paşa 
vezîriâzam, Rüstem Paşa da ikinci vezirdi. 
Bir rivayete göre ikinci vezirlik makamın¬ 
da Hüsrev Paşa, üçüncü vezirlikte ise Rüs¬ 
tem Paşa bulunuyordu(Peçuylu İbrahim, 
l, 29,47). Öteden beri aralarının açık oldu¬ 
ğu Süleyman Paşa'ya Rüstem Paşa’nın 
da entrikalarıyla bir divan toplantısında 
hançer çekecek kadar işi ileriye götüren 
Hüsrev Paşa 13 Ramazan 951 (28 Kasım 
1544) tarihinde vezirlikten azledildi. Bu 
arada rakibi Süleyman Paşa da vezîriâ- 
zamlıktan alındı ve yerine Rüstem Paşa 
getirildi. Vezirlikten alınmasının verdiği 
üzüntü ve ümitsizlikle günlerce, bir riva¬ 
yete göre on yedi gün (Lutfî, s. 434) yiyip 
içmekten kesilen Hüsrev Paşa bir süre 
sonra öldü. İstanbul Fatih Yenibahçe'de- 
ki muhteşem türbesinde medfundur. 


Deli Hüsrev Paşa'yı, savaşta yaralanan Sivas Beylerbeyi Hü¬ 
seyin Pasa'ya yardım ederken gösteren minyatür {Ârîfî 
Fethullah Çelebi, Şehnâme-i Âl-i Osmân, TSMK, Hazine, 
nr. 1517, vr. 235 3 ‘dan detay) 



Mimar Sinan’ın eseri olan Hüsrev Pa- r 
şa’nın türbesi, o zamana kadar sadrazam¬ 
lık makamına yükselmemiş vezir türbe¬ 
leri arasında en süslüsü ve gösterişlisidir. |_ 
952 (1545) tarihli kitâbesinde, “Mezâr-ı 
Hüsrev Paşa rahmetullâhi aleyh” yazısın¬ 
dan sonra, "Hak kıyâmette inâyet eyle¬ 
sin / Mustafâ ona şefâat eylesin // İşiten¬ 
ler dediler târihini / Dâim Allâh ona rah¬ 
met eylesin" mısraları okunmaktadır 
(bk. HÜSREV PAŞA TÜRBESİ). Kaynaklar¬ 
da korkusuz, pervasız oluşu yüzünden 
"Deli", “Divane" diye anılan Hüsrev Paşa’- 
nın türbesi civarında mektebi, çarşısı ve 
çeşmesi de vardır (Evliya Çelebi, 1, 319). 
Ayrıca Mısır beylerbeyiliği zamanında Ka- 
hire’de geçit, sarnıç, çeşme ve mektep 
gibi tesisler, Diyarbekir beylerbeyiliği sıra¬ 
sında burada bir cami, medrese ve han¬ 
lar yaptırdığı bilinmektedir. Hüsrev Pa- 
şa’nın Halep’teki Hüsreviyye Camii ve 
Külliyesi de Mimar Sinan’ın eseridir. Oğlu 
Kurt Bey, şehzadeliğinde II. Selim’in ne¬ 
dimi olmuş ve bazı yerlerde sancak bey¬ 
liği yapmıştır. 
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HÜSREV PAŞA, Koca 

(ö. 1855) 

Osmanh sadrazamı. 

1756 yılında doğduğu tahmin edilmek¬ 
tedir. Asıl adı Mehmed Hüsrev olup Aba¬ 
za asıllıdır. Küçük yaşta İstanbul’a getiri¬ 
lerek Çavuşbaşı Said Efendi'nin köleleri 
arasına alındı ve daha sonra Enderun’a 
kabul edildi. III. Selim’in tahta çıkışının 
(1789) ardından önce başçuhadar. Küçük 
Hüseyin Paşa’nın kaptan-ı deryâlığa tayi¬ 
ni sırasında (1792) saraydan çıkarak onun 
mühürdarı ve bir süre sonra da kethü- 
dâsı oldu. Küçük Hüseyin Paşa’nın yanın¬ 
da ili. Selim devrinin ıslahat taraftarları 
arasında yer aldı. Bu sıfatı ona ileride 11. 
Mahmud döneminde yeni orduyu kur¬ 
mak üzere seraskerlik makamına getiril¬ 
mesini de sağladı. Hüseyin Paşa’nın ya¬ 
nında iyi bir idareci olarak ön plana çıka¬ 
madı. Mısır’ı Fransızlar'm elinden kurtar¬ 
mak üzere harekete geçen donanma ile 
birlikte Mısır’a gitmesi (Mart 1801), haya¬ 
tının dönüm noktasını teşkil etti. Kapta- 
nıderyâ Küçük Hüseyin Paşa karaya çıkar¬ 
dığı 6000 kişilik kuvvetin başına onu ge¬ 
tirdi. Hüsrev Ağa da bir miktar İngiliz as¬ 
keriyle birlikte Reşîd’i ele geçirerek, Os- 
manlı-İngiliz kuvvetlerinin Mısır içlerine 
doğru ilerlemesini sağladı. Ayrıca ilerle¬ 
yen orduya karşı saldırıya geçen General 
Belliard’ın kumandasındaki Fransız birlik¬ 
lerini esir aldı. Bu başarıları İstanbul’da 
takdir edilerek kendisine vezirlik rütbesiy¬ 
le İzmit sancağı tevcih edildi. Çok geçme¬ 
den Mısır valiliğine getirildi (Eylül 1801). 

Hüsrev Paşa. Fransız istilâsından kur¬ 
tarılan Mısır’ın karışık durumu ile uğraş¬ 
mak zorundaydı. Tahakkümlerini sürdür¬ 
mek isteyen kölemen beylerini itaat altı¬ 
na almak için son savaşlar sırasında Ru¬ 
meli’den Mısır’a getirilen ve çoğu Arna¬ 
vut olan başı bozuk askerlerine güvenile¬ 
meyeceğini de biliyordu. Bu yüzden bir 
taraftan Kölemenlerle mücadele ederken 
bir taraftan da Nizâm-ı Cedîd askerinin 
kurulmasına çalıştı. İngilizler'le birlikte 
Fransızlar’a karşı savaşırken Avrupa as¬ 
kerî teşkilâtı ve harp usulleri hakkında 
bilgi edinme fırsatı bulmuştu. Fakat başı 
bozuk askerinin maaşını kesmesi onların 
isyanına sebep oldu (Mayıs 1802). Hüsrev 
Paşa. Nizâm-ı Cedîd askerine güvenerek 
âsilerin isteklerini kabul etmeyip onla¬ 
rı topa tuttuysa da ertesi gün âsiler üze¬ 
rine gönderdiği kuvvetler bozguna uğra¬ 
dı. Kaleyi eie geçiren âsiler valinin kona¬ 
ğını ateşe verdiler. Güçlükle canını kurta- 
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rabilen Hüsrev Paşa Mansûre’ye gelerek 
halktan 90.000 riyal vergi topladı ve du¬ 
rumunu sağlamlaştırmaya çalıştı. Ancak 
Tâhir Paşa'nın saldırıları karşısında Dim¬ 
yat Kalesine çekildi. Burada, Hicaz'a git¬ 
mek üzere limana gelen yeniçerileri ya¬ 
nında alıkoyarak savunma hazırlıklarına 
başladı. Bu sırada Kahire’de Hüsrev Pa- 
şa’nın yerine Tâhir Paşa vali kaymakamı 
oldu. Böylece bir yıl üç ay yirmi bir gün 
süren Hüsrev Paşa’nın Mısır valiliği son 
buldu. Cebertî onu idaresi fena, kan dö¬ 
kücü ve tedbirsiz bir vali olarak vasıflan¬ 
dırır. Valiliği sırasında maiyetinde bulu¬ 
nan Arif Ağa da onun cesur olmakla be¬ 
raber Mısır'da çok idaresizlik gösterdiği¬ 
ni ve halka karşı sert davrandığını kayde¬ 
der (Atâ Bey, II, 123). 

Tâhir Paşa çok geçmeden askerler ta¬ 
rafından katledildi ve olayları geriden ida¬ 
re eden Kavalalı Mehmed Ali Paşa ile Kö¬ 
lemenler Mısır’a hâkim oldular. Bu sırada 
Dimyat'ta bulunan Hüsrev Paşa’ya Selâ- 
nik sancağına tayin emri geldi. İstanbul’¬ 
da onun hadiselerin gelişmesini bekleye¬ 
rek Mısır’ı bırakmayacağı endişesi vardı. 
Hüsrev Paşa Kölemen beylerinden Berdî- 
sî Osman Bey’e karşı savaşı kaybederek 
Dimyat’ı bırakmak ve Abaza Kalesi’ne 
kaçmak zorunda kaldı (4 Temmuz 1803). 
Berdîsî tarafından burada da kuşatılan 
Hüsrev teslim olmaya mecbur edildi. Kö¬ 
lemenler, kendilerini Mısır'dan atmak ve 
karışıklıklara sebep olmakla suçladıkları 
Hüsrev’i Kahire’ye götürdüler. Bir aralık 
Özbekiye’ye kaçmayı başardıysa da Arna- 
vutlar tarafından yakalanarak tekrar Kö- 
lemenler’e teslim edildi. Sekiz ay sonra 
Kölemenler aleyhine dönen Mehmed Ali 
tarafından hapisten kurtarılarak Özbeki- 
ye’de vali konağına götürüldü. İskenderi¬ 
ye muhafızı Hurşid Paşa Mısır valiliğine ge¬ 
çerken Hüsrev Paşa da Diyarbekir valiliğiy¬ 
le oradan ayrıldı (Nisan 1803). Bir yıl son¬ 
ra Selânik valiliğine getirildi. Ardından 
Rumeli'nin çeşitli yerlerinde valilik yaptı. 
1806’da Bosna. 1808'de ikinci defa Selâ¬ 
nik ve 1809’da Silistre valisi ve TUna sa¬ 
hilleri seraskeri tayin edildi. Aynı yıl bir 
müddet Kocaeli sancağına çekildi. 1806’- 
da başlayan Osmanlı-Rus harbi sırasın¬ 
da sefere gitmekle görevlendirildi. Hazi¬ 
ran 1810'da 6000 kişilik muntazam ordu¬ 
su ile Dâvud Paşa sahrasına gelen Hüsrev 
Paşa’ya Varna seraskerliği verilerek der¬ 
hal savaşa gönderildi. Nisbeten iyi tâlim 
görmüş askerleriyle Avrupalılaşın harp 
usullerine uygun hareket etmeye çalışa¬ 
rak İstanbul’dan mühendisler istedi ( Şâ- 
nîzâde, I, 362). Savaşta gösterdiği başa¬ 


rıları takdir edildiği için Kocaeli valiliğin¬ 
den kaptan-ı deryâlığa getirildi (22 Ocak 
1811). Donanmanın başında Karadeniz’e 
çıkarak Ruslar'a karşı askerî harekâtta 
bulundu. Rusya ile yapılan savaşın sona 
ermesinden sonra İstanbul'a döndü (20 
Eylül 1812). Bu arada Teke-ili bölgesinde 
çıkan isyanı kısa sürede bastırdı. 

Hüsrev Paşa, hâmisi Sadrazam Rauf 
Paşa’nın azlinden sonra mevkiini koruya¬ 
madı. Hâlet Efendi'nin de tesiriyle kap¬ 
tana deryâlıktan azledilerek Trabzon eya¬ 
letine tayin edildi (Şubat 1818). Bundan 
sonra daha başka valiliklerde de bulun¬ 
du ve Erzurum valiliğine nakledildi. Ken¬ 
disine şark seraskerliği görevi verilerek 
(Ekim 1820) sınır boylarındaki aşiretlerin 
sebep olduğu, Osmanlı-İran ilişkilerine 
zarar veren olayları önlemesi emredildi. 
Hüsrev Paşa da Sivas ve Gümüşhane’den 
gelen yardımcı kuvvetlerle beraber bu ka¬ 
bilelere karşı harekâtta bulundu. Fakat 
Bayezid sancağı mutasarrıfını azlederek 
buraya kendi adamlarından birini tayin 
ettirmek istemesi mutasarrıfın silâhla 
karşı koymasına sebep oldu. Olaya aşiret¬ 
lerin de müdahale etmesiyle işler daha da 
karıştı. Bundan faydalanan İranlIlar Ba¬ 
yezid, Bitlis ve Erciş’i istilâ etti. Bâbıâii, 
olayların bu noktaya gelmesinden Hüsrev 
Paşa’yı sorumlu tutarak onu tekrar Trab¬ 
zon valiliğine tayin etti (Kasım 1821). 

Bu sıralarda patlak veren Mora isyanı 
bütün adalara yayılma istidadı gösterin¬ 
ce Hüsrev Paşa cesurluğu ve denizcilikte¬ 
ki tecrübelerinden dolayı ikinci defa kap- 
tan-ı deryalığa getirildi (9 Aralık 1822). 
Donanma ile Mora yarımadası etrafında 
dolaşarak isyancıların denizle irtibatını 
kesti. Bu arada Mısır'a kadar uzandı. İs¬ 
yancılara karşı oğlu İbrâhim Paşa kuman¬ 
dasında Mora’ya bir ordu göndermiş olan 
Mehmed Ali Paşa eski rakibini görünüş¬ 
te gayet iyi karşıladı. Padişaha bağlılığını 
teyit etti. Mora'da Serdar Reşid Paşa ku¬ 
mandasına 12.000 seçkin asker verdi. 
Hüsrev Paşa, bu kuvvetleri ve mühimma¬ 
tı İskenderiye’den gemilere yükleyerek 
Mora’ya getirdi. Bununla birlikte Misso- 
longhi muhasarasında (1825-1826) Meh¬ 
med Ali’nin oğlu ile aralarında geçimsiz¬ 
lik baş gösterdi. İbrâhim Paşa donanma¬ 
yı, dolayısıyla Hüsrev Paşa’yı tamamıyla 
kendi emri altına almaya çalışıyordu. Hüs¬ 
rev Paşa kuşatma sırasında vazifesini 
hakkı ile yerine getirdi. Yardım için gelen 
Rum gemilerini engellemeyi başardı. Fa¬ 
kat Mehmed Ali Paşa Bâbıâli'ye gönder¬ 
diği yazılarda onu kabiliyetsizlikle ve kor¬ 
kaklıkla suçladı. Kaptan-ı deryâlıktan az- 


lediimezse gönderdiği orduyu geri çeke¬ 
ceğini bildirdi (mektuplar için bk. Lutfî, 1, 
312 vd.). il. Mahmud, Hüsrev Paşa’nın 
muhasara sırasında büyük yararlık gös¬ 
terdiğini ileri sürerek değiştirilmesi iste¬ 
ğini bir hatt-ı hümâyunla reddetti. Padi¬ 
şahın Mısır’da tehditkâr bir duruma ge¬ 
len Mehmed Ali’ye karşı Hüsrev Paşa’yı 
tutması onu aynı zamanda kendi siyase¬ 
tinin de kahramanı haline getirdi. Fakat 
Mehmed Ali Paşa’nın ısrar ve tehditleri 
karşısında Bâbıâii Hüsrev Paşa'yı görevin¬ 
den almak zorunda kaldı (9 Şubat 1827). 
Hüsrev Paşa, bizzat padişah hattıyla Ak¬ 
deniz Boğazı’nın Anadolu yakasını koru¬ 
ma göreviyle birlikte Anadolu valiliğine 
tayin edildi. Böylece Mehmed Ali Paşa 
hem rakibini alt etmiş hem de padişahın 
iradesini bozmuş oldu. Navarin bozgunu 
(20 Ekim 1827) Mora’daki Mısır ordusunu 
kötü bir duruma soktuğu zaman İbrâhim 
Paşa yeni donanma kumandanının da hâ¬ 
lâ Hüsrev Paşa’nın tâlimatı ile hareket et¬ 
tiğini öne sürerek felâketin sorumluluğu¬ 
nu ona yükledi. Fakat Mehmed Ali Paşa’- 
nın devlete karşı tehditleri arttıkça Hüs¬ 
rev Paşa’nın padişah nezdindeki nüfuzu 
kuvvetlendi. Hüsrev Paşa ileride Mısır me¬ 
selesi patlak verince mücadelenin kahra¬ 
manı oldu. Esasen Mehmed Ali de padişa¬ 
hın Hüsrev Paşa’ya gösterdiği bu itimadı 
bir şikâyet konusu yaparak asıl siyasî ga¬ 
yelerini bir şahsî mesele şekline sokma 
kurnazlığını göstermekten geri kalma¬ 
mıştır. Böylece imparatorluğu yıllarca te¬ 
melinden sarsan Mısır meselesi, görü¬ 
nüşte Hüsrev Paşa ile Mehmed Ali Paşa 
arasındaki eski rekabetin bir devamı gibi 
görünür. 

Hüsrev Paşa eskiden beri askerî ıslaha¬ 
ta taraftar olarak tanınıyordu. Son kap- 
tan-ı deryâlığı sırasında donanmada bir 
Fransız öğretmenin idaresinde Batı usul¬ 
lerine göre bir nizâmiye taburu yetiştir¬ 
mesi padişahın takdirini kazandı. Bu se¬ 
beple yeniçeri askerinin kaldırılmasından 
(1826) sonra Avrupa usulünde yeni bir or¬ 
dunun kurulması işi de ona verildi. Ağa 
Hüseyin Paşa’nın yerine Asâkir-i Mansû- 
re-i Muhammediyye seraskerliğine tayin 
edildi (Nisan 1827). Hüsrev Paşa donan¬ 
mada yetiştirdiği nizâmiye taburunu se¬ 
rasker kapısına nakletti. Burada öteki as¬ 
kerleri de yeni usule göre tâlim ettirdi. 
Padişahın önünde yaptırdığı bu tâlimler 
çok beğenilerek bütün orduya teşmil 
edilmesi emredildi. Hüsrev Paşa'nın do¬ 
nanma nizâmiye taburuna giydirmiş ol¬ 
duğu kırmızı fes ordunun serpuşu olarak 
kabul edildi. Bu tarihlerde İstanbul’da 
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bulunarak kendisini gören Ch. MacFarle- 
ne onun dinamik kişiliği, atılganlığı ve ce¬ 
saretiyle padişahın hizmetindeki en faal 
kumandanlardan biri olduğunu ve as¬ 
kerî ıslahatta önemli rol oynadığını kay¬ 
detmektedir (Constarıtinople in 1828, 
tür.yer.). 

Yeni ordu henüz yeterli ölçüde kuvvet¬ 
lenmediği için Hüsrev Paşa Rusya ile ça¬ 
tışmaya taraftar değildi. Ruslar saldırın- 
caya kadar bir barış politikası izlenmesi 
konusunda hükümeti ikna etmişti. Fa¬ 
kat haris bir karaktere sahip olduğundan 
Bâbıâli’de ve devletin genel siyaseti üze¬ 
rinde birinci derecede rol oynamak isti¬ 
yordu. Bu buhranlı dönemde her şeyin 
ordunun durumuna bağlı olması onun bu 
amacına yardım etti. Ruslar'a karşı ordu 
kumandanı olarak gönderilen Ağa Hüse- 
yin ve Halil paşalardan sonra sadrazamı 
da ikinci ordunun kumandanı olarak cep¬ 
heye göndertti (Temmuz 1828). İstan¬ 
bul'da yegâne nüfuzlu kimse olarak kal¬ 
dı. Bir süre sonra kendisinin seraskerliğe 
gelmesine yardım etmiş olan Sadrazam 
Selim Mehmed Paşa’yı görevden aldırıp 
yerine İzzet Mehmed Paşa'yı getirtti (24 
Ekim 1828). Oç ay beş gün sonra onu da 
azlettirip kendi kölelerinden Reşid Meh¬ 
med Paşa’yı tayin ettirdi (28 Ocak 1829). 
Devleti ve orduyu tamamen avucunun 
içine almak için Rus cephesinde bulunan 
serasker Ağa Hüseyin Paşa'yı azlettirmeyi 
de başardı. Fakat o bu azil ve tayinlerle 
uğraşırken Ruslar Balkanlar’ı aşarak Edir¬ 
ne’ye kadar geldiler. Hüsrev Paşa, hekim¬ 
başı Behçet Mustafa Efendi ile birlikte 
padişaha barış yapılmasını söylemekten 
başka çare bulamadı. Toplanan bir meş¬ 
veret meclisinde Yunan meselesinde Av¬ 
rupa’nın istediği çözüm şekli kabul edile¬ 
rek savaşa son verilmesi kararlaştırıldı. 
Hüsrev Paşa, İstanbul halkını silâhlandır¬ 
mayı planlayarak ve bazı bozguncuları 
idam ettirerek savunma tedbirleri alma¬ 
ya ve paniği önlemeye çalıştı. Ancak hal¬ 
kın ihtisab rüsumunu koymakla suçladı¬ 
ğı ve Batı âdetlerinin yayıcısı olarak gör¬ 
düğü Hüsrev Paşa’ya karşı nefreti daha da 
arttı. Onun eseri sayılan Asâkir-i Mansû- 
re aleyhindeki cereyan kuvvetlendi. Bir 
halk isyanı ile her şey bir anda yok olabi¬ 
lirdi. Hüsrev Paşa bu tehlikeli durum kar¬ 
şısında son derece cesur ve enerjik hare¬ 
ket etti. Her gün İstanbul’u kol gezerek 
bozguncuları sindirdi. Fakat İstanbul hal¬ 
kını silâhlandırıp ordu oluşturmak planın¬ 
dan da vazgeçmek zorunda kaldı. Barış 
şartlarını bildirmek üzere Fransa, İngil¬ 
tere ve Rusya elçileri “reis efendi’’nin ya¬ 


lısına davet edilince Hüsrev Paşa da ha¬ 
zır bulundu. Padişah, sadâret kaymaka¬ 
mına gönderdiği bir yazıda bütün toplan¬ 
tılara Hüsrev Paşa’nın da katılmasını 
özellikle istemişti. Hüsrev Paşa’nın, “reis 
efendi” ile birlikte ağır harp tazminatının 
miktarını indirmek için sarfettikleri bü¬ 
tün gayretler bir netice vermedi. Antlaş¬ 
ma imzalandıktan sonra Rus elçisi Aleksi 
Orlof (Alexej Orlovv), Hüsrev Paşa’ya çar 
adına bir mücevher hançerle bir tulum 
samur kürkü hediye etmek istediyse de 
padişah hediyenin kabulüne engel oldu. 

Harp ve sulh işlerini fiilen yönetmiş 
olan Hüsrev Paşa artık nüfuz ve kudreti¬ 
nin en yüksek derecesine ulaşmıştı. Asâ¬ 
kir-i hâssa ve mansûre seraskeri sıfatıy¬ 
la bütün ordunun ve emniyet teşkilâtının 
başı olarak bütün devlet iktidarını fiilen 
kendi eline geçirdi. Bâbıâli her işte onun 
da fikrini sormak ihtiyacını duyuyor ve 
kendiliğinden bir şey yapamıyordu. Sa¬ 
vaştan sonra tamamlanan ve yeni askerî 
ıslahatın sembolü sayılan Selimiye Kışla- 
sı’nı büyük bir merasimle hizmete açan 
Hüsrev Paşa, nüfuzundan faydalanarak 
Bâbıâli’de hoşuna gitmeyenleri teker te¬ 
ker görevlerinden uzaklaştırdı. Onların 
yerine çoğu kölelerinden olan kendi adam¬ 
larını tayin ettirdi. O sırada mukâtaat na¬ 
zırı olan Vak’anüvis Esad Efendi de azle¬ 
dilenler arasındaydı. Hüsrev Paşa, başlıca 
düşmanı olarak gördüğü Rumeli valisi es¬ 
ki sadrazam Selim Mehmed Paşa'yı da az¬ 
lettirdi. Bununla da yetinmeyerek vezir¬ 
lik rütbesinin kapıcıbaşılığa indirilmesini 
ve nihayet tevkif edilmesini sağladı. Bu 
haksız icraatı etrafta hoş karşılanmamak- 
la birlikte kimse ona karşı çıkmaya cesa¬ 
ret edemedi. Onun bu üstün nüfuzu sa¬ 
yesinde seraskerlik 1835’te şeyhülislâm¬ 
lıkla aynı mertebede sayıldı (Lutfî, V, 26). 

Mısır Valisi Mehmed Ali Paşa’nın Os¬ 
manlI-Rus harbinde aşırı isteklerde bu¬ 
lunarak asker göndermemesi ve şimdi de 
Akkâ'ya tasallutu üzerine padişah Hüsrev 
Paşa’yı her zamankinden daha fazla tut¬ 
maya başladı. Hüsrev Paşa, 60.000 kişilik 
bir ordu ile Ağa Hüseyin Paşa’yı Anadolu 
serdâr-ı ekremliğine tayin ettirerek (Ni¬ 
san 1832) Mehmed Ali’ye karşı ilk tedbir¬ 
leri aldı. Böylece Mehmed Ali ile büyük 
mücadele başlamış oldu. Devleti büyük 
buhranlara sürükleyen Mısır meselesinin 
sonuna kadar Hüsrev Paşa mevkiini koru¬ 
yarak bu mücadaieyi idare etti. Mısır or¬ 
dusu ilk başarılarından sonra İstanbul'a 
doğru ilerlemeye başlayınca Ruslar'dan 
yardım istendi (Mart 1833). Padişah. Bü- 
yükdere’de demir atan Rus donanmasını 


gezmeye gittiği zaman geceyi Hüsrev Pa- 
şa’nın Emirgân’daki yalısında geçirerek 
kendisine büyük iltifatta bulundu. Hüsrev 
Paşa, meydana getirdiği orduların Mısır 
cihâdiyye askeri karşısında bozguna uğ¬ 
radığını gördükten sonra Avrupa’dan as¬ 
kerî öğretmenler ve müşavirler getirme¬ 
ye önem verdi. Bunlar arasında, 1835’te 
genç bir subay olarak İstanbul’a gelen 
Mareşal Moltke de bulunuyordu. Moltke 
Hüsrev Paşa ile ilgili geniş bilgiler vermek¬ 
tedir. 20 Ocak 1836 tarihli mektubunda 
onun sultandan sonra imparatorluğun en 
kudretli şahsiyeti olduğunu, bedenî ba¬ 
kımdan belki dünyada başka bir eşinin 
bulunmadığını belirttikten sonra bir de¬ 
likanlının canlılığına, faaliyet ve neşesine 
sahip seksenlik bir ihtiyar olarak tasvir et¬ 
mektedir. Ayrıca dikkat çekecek derece¬ 
de kırmızı bir yüzü, kar gibi beyaz bir sa¬ 
kalı, büyük ve ucu kıvrık bir burnu, kü¬ 
çük, fakat ışık saçan gözlerinin bu oriji¬ 
nal fizyonomisini teşkil ettiğini, kulakla¬ 
rına kadar indirilmiş kırmızı fesinin bu fiz¬ 
yonomiyi pek de güzelleştirmediğini, iri 
başının kısa ve çarpık bacaklı bodur, enli 
bir vücudun üstüne oturduğunu yazar 
( Türkiye’deki Durum ue Olayiar Üzerine 
Mektuplar, s. 22). Moltke, Hüsrev Paşa’- 
nın bu sırada sahip olduğu büyük otori¬ 
tesinden bahsederken onun mutlak nü¬ 
fuz ve kudretinin bir başkumandanın yet¬ 
kilerini çok geride bıraktığını, Prusya as¬ 
kerî teşkilâtına karşı hayranlığını ifade et¬ 
tiğini, Batılılaşma’ya özendiğini, seras¬ 
kerlik odasını Avrupa zevkine göre döşe¬ 
diğini, Avrupalılar’la şampanya içmekten 
çekinmediğini, fakat bütün bunları sırf 
iktidarı elinde tutmak için yaptığını, ger¬ 
çekte ıslahata karşı içinden nefret duy¬ 
duğunu da belirtmektedir. Azlinden son¬ 
ra Emirgân’daki yalısında ziyaret ettiğin¬ 
de onu tamamen eski Osmanlı âdetleri¬ 
ne dönmüş bulduğunu kaydetmektedir 
( a.g.e ., s. 79). Aslında Hüsrev Paşa III. Se¬ 
lim devrinde ıslahat lâyihalarında ifade 
edilen askerî ıslahattan daha ilerisini dü- 
şünemiyordu. II. Mahmud da her şeye 
rağmen ona sâdık bir bende olarak gü¬ 
veniyordu. Nitekim İstanbul’da inzibat 
işlerinden sorumlu olduğundan 11. Mah- 
mud'un yaptığı yeniliklere karşı beliren 
muhalefeti sindirmek için çeşitli yerlere 
yerleştirdiği casuslarından yararlanmak¬ 
taydı. 

Hüsrev Paşa’nın kudret ve nüfuzunun 
en parlak döneminde birden bire seras¬ 
kerlikten azledilmesi (9 Ocak 1837) her¬ 
kesi şaşırttı. Bu değişikliği, Hüsrev Paşa’- 
nm yetiştirdiği ve düğünlerini yaptırdığı 
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iki yeni damat, Halil ve Said paşaların ha¬ 
zırladıkları sanılmaktadır. Nitekim Hüs- 
rev Paşa'nın azlinden sonra birinci damat 
Tophâne Müşiri Halil Rifat Paşa serasker¬ 
liğe getirildi. Hassa ve Mansûre müşirlik¬ 
leri de birleştirilerek Anadolu seraskerli¬ 
ği unvanıyla ikinci damat Said Paşa'ya ve¬ 
rildi. Diğer taraftan Hüsrev Paşa’nın bü¬ 
yük rakibi Mustafa Reşid Paşa ilk defa hâ¬ 
riciye nâzırı oldu (Haziran 1837). Mansûre 
hâzinesinden 60.000 kuruş emeklilik ma¬ 
aşı bağlanan Hüsrev Paşa ise Emirgân’- 
daki sahilsarayına kapandı. 

Bu şekilde emekliye sevkedilmesinden 
hiç memnun olmayan Hüsrev Paşa, ken¬ 
disini Emirgân’da padişahın sarayların¬ 
dan daha muhteşem bir dekor içinde zi¬ 
yaret eden Moltke ile konuşurken yalnız¬ 
lığından şikâyet ediyordu (a.g.e., s. 78- 
80). Çok geçmeden şeyhü’l-vüzerâ unva¬ 
nını aldı; ıslahatın önde gelen kişilerinden 
sayılarak o sırada bir çeşit ıslahat meclisi 
şeklinde kurulan Meclis-i Vâlâ-yı Ahkâm-ı 
Adliyye reisliğine tayin edildi (23 Mart 
1838). Mısır meselesinin ikinci defa pat¬ 
lak vermesiyle de tekrar ön plana çıktı. 
Devletin siyasetinde yine önemli rol oyna¬ 
dı ve Mısır meselesiyle ilgili olağan üstü 
meşveret meclisleri onun yalısında top¬ 
landı (Lutfî, VI, 9). Fakat Mehmed Ali Pa- 
şa’nın kazandığı zaferler üzerine devlet 
büyük bir buhranın içine düştü. II. Mah- 
mud’un vefatı durumu daha da ağırlaş¬ 
tırdı. Yeni padişah Abdülmecid on yedi ya¬ 
şında tecrübesiz bir gençti. Hüsrev Paşa 
bu kritik safhada devletin dizginlerini tek¬ 
rar eline aldı. II. Mahmud’un cenaze me¬ 
rasimi için Köprülü Kütüphanesi’nde bek¬ 
lemekte olan Başvekil Mehmed Emin Raûf 
Paşa’dan mühr-i hümâyunu aldırıp ken¬ 
disini sadrazam tayin ettirdi (20 Rebîülâ- 
hir 1255/3 Temmuz 1839). Bu davranışını 
herkes tam bir gasp olarak telakki etti 
(Atâ Bey, II, 124; Lutfî, VI, 38-39). 

Hüsrev Paşa’nın sadrazamlığı ele geçir¬ 
mesi Mısır meselesini bir çıkmaza soktu. 
İstanbul’a dönmesi için emir gönderilen 
Hüsrev Paşa’nın düşmanı Kaptanıderyâ 
Ahmed Fevzi Paşa (Firârî, Hâin) emre uy¬ 
mayarak donanma ile Mısır’a Mehmed 
Ali’nin yanına kaçtı. Buradan Mısır kuv¬ 
vetleriyle birleşerek İstanbul’a gelip dev¬ 
leti Hüsrev Paşa’nın elinden kurtarmak 
emelindeydi. Hüsrev Paşa ortadan kalkar¬ 
sa Mısır meselesinin de kendiliğinden ka¬ 
panacağını sanıyordu (a.g.e., VI, 41). Fa¬ 
kat projesinin ikinci kısmını tatbik ede¬ 
medi. Çünkü Mehmed Ali Hüsrev Paşa’- 
nın azliyle birlikte Mısır ve Suriye'yi de is¬ 
tiyordu. Durumun yalnız Hüsrev Paşa ile 
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Mehmed Ali arasında şahsî bir mesele¬ 
den ibaret olmadığı ve baskıyla sadraza¬ 
mı azletmenin ne anlama geleceği devlet 
adamlarınca çok iyi biliniyordu (a.g.e., VI, 
48), Bu sırada İngiltere, Fransa, Rusya, 
Avusturya ve Prusya ortak bir nota vere¬ 
rek Mısır meselesinin kendilerine danışıl¬ 
madan çözülmemesini istediler (27 Tem¬ 
muz 1839). Notanın kabul edilmesiyle Os¬ 
manlI Devleti bir bakıma Avrupa’nın vesâ- 
yeti altına girmiş oldu. Bu sırada Londra 
ve Paris'te Mısır meselesinin çözümü ko¬ 
nusunda temaslarda bulunan Mustafa 
Reşid Paşa derhal İstanbul'a döndü. Hüs¬ 
rev Paşa'nın muhalefetine rağmen Mısır 
meselesinde Avrupa'nın yardımını sağla¬ 
mak için onları memnun edecek bir re¬ 
form programının ilânına genç padişahı 
razı etti. Gülhane’de meşhur hatt-ı hü¬ 
mâyunu okuyarak (3 Kasım 1839) Tanzi¬ 
mat devrini açtı. Bundan sonra Hüsrev 
Paşa'nın nüfuzu iyice azaldı. Saray dahil 
herkes genç Hariciye Nâzırı Reşid Paşa’yı 
tutuyordu. Reşid Paşa, Hüsrev’in adamı 
olan Halil Rifat Paşa'yı birden bire seras¬ 
kerlikten azlettirerek ilk darbeyi vurdu 
(Mehmed Süreyya, s. 75). Bir ay sonra da 
Koca Hüsrev Paşa azledilerek yerine eski 
başvekil Mehmed Emin Raûf Paşa tayin 
edildi (8 Haziran 1840). Halbuki Raûf Pa¬ 
şa da yaşlıydı. Azlin gerçek sebebi, Meh¬ 
med Ali ile öteden beri aralarının açık ol¬ 
ması dolayısıyla Hüsrev Paşa iş başın¬ 
da kaldığı sürece Mısır meselesinin hal¬ 
line imkân olmamasıydı. 

Sadrazamlığı on bir ay yedi gün süren 
Koca Hüsrev Paşa azledildikten sonra ya¬ 
lısında ikamete mecbur edildi. Çevresiyle 
ilişki kurması ve görüşmesi yasaklandı. 
Tanzimat’a karşı “eski fikirli" olarak mu¬ 
halefette kaldığından Reşid Paşa’nın Tan¬ 
zimat hareketini fazla aşırı bulanlarla es¬ 
ki tip ıslahatçıların dedikoduları. Hüsrev 
Paşa’ya karşı daha esaslı tedbirler alın¬ 
ması gereğini ortaya çıkardı. Hüsrev Pa¬ 
şa, sadrazamlığı sırasında bizzat tasdik 
ve yemin ettiği ceza kanunnâmesine ay¬ 
kırı olarak rüşvet almakla itham edilip 
hakkında dava açıldı. Mesele Meclis-i Ah- 
kâm-ı Adliyye tarafından incelendi. Ka¬ 
nunnâme ilân edildiği zaman "hatır gö¬ 
nül, rütbe makam ve itibara bakılmayıp 
umûmen ve mütesâviyen muamele olu¬ 
nacağı” yazılmıştı. Hüsrev Paşa’nın buna 
uymadığı kanaatine varan meclis onu 
başka konular dolayısıyla da suçlu buldu. 
Bundan sonra kendisinin devlet hizmet¬ 
lerinde kullanılmamasına, vezirlik rütbe¬ 
sinin alınmasına, iki yıl süreyle gözetim al¬ 
tında Tekirdağ’a sürgün edilmesine, tah¬ 


sis edilen 60.000 kuruş aylık maaşın ke¬ 
silmesine ve aldığı paraların iadesine ka¬ 
rar verildi. Vaktiyle sır kâtibi Mustafa Nû- 
ri Paşa’dan Yanya’da iken aldığı 125.000 
kuruş geri alındı. Bir gece yarısında Kır- 
calılar’dan asker ve top bulundurduğuna 
dair şâyia çıkarılarak nizamiye askeriyle 
evi kuşatıldı ve yalının önüne yanaşan bir 
vapura bindirilerek Tekirdağ’a sürgün 
edildi (Temmuz 1840). Koca Hüsrev Paşa 
Tekirdağ’a gittikten sonra İstanbul’da 
alacaklısı olduğunu iddia eden bazı kim¬ 
seler dilekçelerle Bâbıâli’ye başvurdular. 
Durum Hüsrev Paşa’ya bildirilince o da 
eşyalarıyla bazı çiftlik ve mukâtaaiarının 
devletin kontrolü altında alacaklılara da¬ 
ğıtılmasını kabul etmek zorunda kaldı. 
Dilekçe verenler arasında, eskiden kendi¬ 
sinin kölesi olup vezirlik rütbesine ulaşmış 
kimselerin de bulunması Hüsrev Paşa’yı 
çok üzdü (Lutfî, VI, 106-108). Böylece Tân- 
zimatçılar’ın en fazla çekindikleri Koca 
Hüsrev Paşa hem halkın gözünden düşü¬ 
rülmüş hem de İstanbul’dan uzaklaştırıl¬ 
mış oldu. Bundan sonra onun taraftarları 
da birer birer işten el çektirilerek yerleri¬ 
ne Tanzimatçıların adamları tayin edildi 
(a.e., VI, 124). 

Koca Hüsrev Paşa Tekirdağ’da bir yıl 
sürgün hayatı yaşadıktan sonra padişah 
onun yaşlılığını göz önüne alarak İstan¬ 
bul’a dönmesine izin verdi (Kasım 1841). 
Bundan önce Meclis-i Vâlâ-yı Ahkâm-ı 
Adliyye reisi Receb Paşa, Hariciye Nâzın 
Mustafa Reşid Paşa ve Ticaret Nâzırı Fet¬ 
hi Paşa azledilmişlerdi (Mart 1841). Hüs¬ 
rev İstanbul'a döndükten sonra Mehmed 
Emin Raûf Paşa da sadrazamlıktan azle¬ 
dilerek (4 Aralık 1841 ) bu göreve Tanzi¬ 
matçılara muhalif grubu temsil eden İz¬ 
zet Mehmed Paşa tayin edildi. Emirgân’- 
daki yalısına çekilen Hüsrev Paşa, kendi¬ 
sine tekrar ikbal yolunun aydınlanmaya 
başladığını görüyordu. Padişahın huzu¬ 
runda yapılan yeni yıl ( 1 Muharrem 1262/ 
30 Aralık 1845) merasime katılan Hüsrev 
Paşa’ya yaşına hürmeten sadrazamlara 
mahsus tarzda bir nişan verildi ve kendi¬ 
sinin protokolde sadrazamla şeyhülislâm 
sırasında durmasına müsaade edildi. Ay¬ 
nı zamanda Meclis-i Hâss’a girdi ve bir¬ 
kaç gün sonra da serasker oldu (29 Ocak 
1846). 

Hüsrev Paşa tekrar iktidara gelince es¬ 
ki serasker Rızâ Paşa taraftarlarını ayık¬ 
lamaya başladı. Seraskerliği Üsküdar'dan 
eski yerine, Bayezid’deki eski saraya nak¬ 
lettirdi ve Hassa müşirliğiyle seraskerli¬ 
ği birleştirdi. Devlet memuriyetlerinde 
önemli değişiklikler yaptı. Vaktiyle kendi- 
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sine rüşvet suçu yükleyenlerden intikam 
almak için kendisinden önceki hesaplan 
incelemeye tâbi tuttu. Askerî masraflar¬ 
da pek çok yolsuzluk ortaya çıkarıldı. Hüs- 
rev Paşa, bir taraftan rakiplerini bu yol¬ 
suzluklarla yere vururken bir taraftan da 
önemli mevkilere kendi adamlarını getiri¬ 
yordu. 0 zamana kadar seraskerliğe bağlı 
olan İstanbul muhafızlığı yerine bir zab- 
tiye müşirliği kuruldu. Mısır Valisi Meh- 
med Ali Paşa İstanbul'u ziyaret ederek 
(Temmuz 1846) Hüsrev Paşa ile çok sami¬ 
mi bir görüşme yaptı. Eskiden devletin 
altını üstüne getiren bu iki yaşlı rakip, 
aralarındaki düşmanlıkları unutarak bir¬ 
birlerine “paşa baba” diye hitap ediyor¬ 
lardı. Hüsrev Paşa'nın bu devirde yaptığı 
hayırlı işlerden biri bugünkü Harbiye sem¬ 
tindeki Harbiye Mektebi'ni açmak oldu. 
Mehmed Emin Raûf Paşa’nın azliyle Mus¬ 
tafa Reşid Paşa'nın sadrazamlığa getiril¬ 
mesinden (28 Eylül 1846) sonra Hüsrev 
Paşa seraskerlikten alınarak yalnız mecâ- 
lis-i âliye memuriyeti üzerinde bırakıldı 
(1846 sonu). Yeni sadrazam Reşid Paşa 
buna rağmen onun sadârete getirileceği 
şâyialarından rahatsız oldu. Batılı devlet¬ 
ler de girişilen Tanzimat ıslahatını aksata¬ 
cağı düşüncesiyle tekrar iktidar mevkiine 
getirilmesini istemiyorlardı. Artık çok yaş¬ 
lanmış olan Hüsrev Paşa ise Emirgân’- 
daki yalısına çekilmiş, son günlerini değil 
şüphesiz yine iktidarı beklemeye başla¬ 
mıştı. Fakat çok geçmeden vefat etti (13 
Cemâziyelâhir 1271/3 Mart 1855); Eyüp'¬ 
te Bostan İskelesi'nde yaptırmış olduğu 
külliyesindeki türbeye gömüldü. Öldüğü 
sırada yaşı doksanı aşmıştı. 

Koca Hüsrev Paşa’nın çocuğu yoktu; 
pek çok köleyi satın alarak kendi konağın¬ 
da özel hocalar vasıtasıyla evlâdı gibi ye¬ 
tiştirir ve sonra devlet kapısına çıkarırdı. 
OsmanlI devlet idaresinin temel kurum- 
larından olan “gulâm sistemi”nin son bü¬ 
yük temsilcisiydi ve bu geleneği kendi nü¬ 
fuz ve hâkimiyeti için bir araç olarak kul¬ 
lanmak istiyordu. Bu bakımdan eski Os¬ 
manlI devlet adamı tipini temsil etmek¬ 
teydi. Saray muhitini de kendi nüfuzu al¬ 
tına alabilmek için padişahın kızlarını ken¬ 
di yetiştirdiği kölelerle evlendirmenin yo¬ 
lunu bulur ve düğün masraflarını da biz¬ 
zat kendisi karşılardı. Kölelerinden otuz 
kadarı paşa olmak üzere pek çoğu devlet 
hizmetinde üstün başarı göstermiştir. Da¬ 
ima güler görünen yüze, çok ince bir ze¬ 
kâya sahipti. Görenlerin hepsi onun son 
derece müstehzi ve nüktedan olduğunu 
söylemekte birleşir. Fakat işgüzar, ted¬ 
birli ve cömert vasıflarını da buna ekler¬ 


ler. Yeni Osmanlı ordusunu o kurmuş ve 
çok değerli kumandanlar yetiştirmiştir. 
Bir devrin başlı başına temsilcisi olan Hüs¬ 
rev Paşa, XIX. yüzyılın ilk yarısında Os¬ 
manlI tarihinin çok önemli rol oynamış 
şahsiyetlerinden biridir. 

Büyük servet sahibi olan paşa, 1270’te 
(1854) tanzim edilen vakfiyesine göre 1 
milyon kuruş ayırarak çeşitli hayır kurum¬ 
lan için vakfetmiştir. Paranın geliri, bu 
hayır kurumlarının tamir masrafları ve 
görevlilerinin maaşları için harcanacaktı. 
Vakıflarından biri Eyüp'te Bostan İskele¬ 
si'nde yaptırdığı türbe, tekke, kütüphane 
ve çeşmeden meydana gelen külliyedir 
(bk. HÜSREV PAŞA KÜLLİYESİ). Çengel¬ 
köy. Baklalıköy, Hasköy ve Küçükçekme- 
ce'de dört çeşme yaptırmıştır. Ayrıca vak¬ 
fiyesinde muhtelif camilerdeki imam, 
müezzin ve vâizlere, Edirnekapı dışındaki 
Nakşibendî Tekkesi dervişlerine ve kendi 
kapı halkından bazılarına maaşlar bağlan¬ 
mıştır (vakfiyesi için bk. VGMA, Haremeyn 
Defteri, nr. 14, s. 214). Hüsrev Paşa’ya ait 
bir kısım mektuplar, özel kâtibi Çobanzâ- 
de Halil tarafından Müntehabât-ı Mü- 
fîde-i Mükâtebe adıyla bir araya getiril¬ 
miştir (bk. bibi.). 
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HÜSREV PAŞA CAMİİ 


Diyarbakır’da XVI. yüzyılda 
medrese olarak inşa edilmişken 
sonradan camiye çevrilen yapı. 


Osmanlı idaresinin Diyarbakır’daki ikin¬ 
ci valisi Beylerbeyi Deli Hüsrev Paşa tara¬ 
fından yaptırılmıştır. Hüsrev Paşa 1521- 
1531 yılları arasında bu makamda bulun¬ 
duğuna göre yapı bu tarihler arasında in¬ 


şa edilmiş olmalıdır. Bina, planından da 
açık şekilde anlaşıldığı gibi aslında med¬ 
rese (Hüsreviye Medresesi) olarak yapılmış¬ 
tır. Fakat hayli büyük olan dershanesi 
mescid olarak da hizmet verdiğinden za¬ 
manla müstakil cami durumuna geç¬ 
miş ve 1141 ’de (1728-29) bir minare ilâ¬ 
ve edilmiştir. Evliya Çelebi, 1065’te (1655) 
geldiği Diyarbakır’ın eserlerini anlatırken 
Hüsrev Paşa Camii’nin Mardin Kapısı ya¬ 
kınında kalabalık cemaate sahip şirin bir 
ibadet yeri olduğunu belirtir. 

Hüsrev Paşa Medrese ve Camii, mun¬ 
tazam işlenmiş kırmızı ve beyaz kesme 
taşlardan meydana gelen şeritler halin¬ 
de inşa edilmiştir. Sivri kemerli bir nişin 
içinde açılmış olan yayvan kemerli bir ka¬ 
pıdan geçilerek girilen dikdörtgen bir av¬ 
lunun üç tarafında kare kesitli pâyeli re¬ 
vaklar sıralanmıştır. Sivri kemerli revak¬ 
ların on iki bölümünün üstleri kubbelerle 
örtülüdür. Bunların arkasında sağda ve 
solda her biri birer pencereden ışık alan 
kare şeklinde on hücre vardır. Kıble tara¬ 
fının en ucunda yer alan birer hücre ise 
dikdörtgen planlıdır ve üstleri beşik to¬ 
nozla örtülüdür. Bunlarla cami arasına 
yanlardakilerin ölçüsünde kubbeli birer 
hücre yerleştirilmiştir. 

Avlu girişinin karşısında bulunan cami 
harimi enine dikdörtgen biçimindedir. 
Harimin orta kısmı iki yandan kemerler¬ 
le sınırlandırılmış olup üstü sekizgen kas- 
naklı bir kubbe ile, iki yanında kalan bö¬ 
lümler ise beşik tonozlarla örtülmüştür. 
Harimden bir kemerle ayrılan mihrap beş 


Hüsrev Paşa Cami - Medresesi'nin planı 
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HÜSREV PAŞA CAMİİ 


cepheli bir çıkıntı içindedir. Her cephesin¬ 
de bir pencere bulunan bu sekizgen bi¬ 
çimli çıkıntının üstü dilimli bir tonoz şek¬ 
lindeki yarım kubbe ile örtülmüştür. Böy- 
lece burada klasik Osmanlı-Türk mima¬ 
risinde pek benzeri olmayan bir plan uy¬ 
gulanmıştır. Buradaki gibi, kıble bölümü 
köşeli bir çıkıntı halinde harimden dışarı 
taşan plan özellikleri Tire'de Yeşilimaret 
ve Edirne’de Beylerbeyi camilerinde de 
görülmektedir. 

Enine harimle çıkıntılı kıble bölümün¬ 
den meydana gelen benzer yapılar yine 
Diyarbakır’dadır. Vakfiyesine göre 904 
(1499) yılında Akkoyunlular’dan Hoca Ah- 
med tarafından yaptırılan Ayni Minare 
Camii’nde böyle bir planla karşılaşılır. Yi¬ 
ne Diyarbakır’da 941-944 (1534-1537) 
yılları arasında beylerbeyilik makamında 
bulunan Hadım Ali Paşa’nın yaptırdığı 
medresede dikdörtgen biçimli harim bu¬ 
lunmamakta, fakat beş cepheli çıkıntı 
teşkil eden kıble mekânı dilimli tonoz- 
yarım kubbesi ile avlunun bir kenarını iş¬ 
gal etmektedir. Avlunun iki yanında Hüs- 
rev Paşa Camii’nde olduğu gibi hücreler 
sıralanır. 

XVIII. yüzyılda yapılan silindirik gövdeli 
minare siyah taşla inşa edilmiş olup dört 
beyaz şeritle bölümlenmiştir. Üstte mu- 
karnaslı şerefeye sahip olan minarenin 
gövdesine nisbetle aşırı ince olan petek 
kısmı daha geç bir döneme ait olmalıdır. 
Caminin iç süslemesinde ise çini kaplama 
kullanılmıştır. 
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m Semavi Eyİce 

F HÜSREV PAŞA KÜLLİYESİ ~ 

Eskişehir’in Han ilçesinde 
XVII. yüzyıla ait külliye. 

Cami, hamam ve kervansaraydan iba¬ 
ret olan külliye eski kervan ve sefer yolu 
üzerinde, Seyitgazi ilçesinin doğusun¬ 
da ve Çifteler ilçesinin güneybatısın¬ 
da eskiden Hüsrevpaşahanı köyü olan. 


1989'dan beri Han olarak adlandırılan il¬ 
çede bulunmaktadır. Camisi ayakta olan 
külliyenin kervansarayı artık bütünüyle 
ortadan kalkmıştır, hamamın ise büyük 
bir kısmı harabe halindedir. Hüsrev Paşa 
Camii’nin üzerinde bânisini ve yapıldığı 
tarihi gösteren bir kitâbe yoksa da külli¬ 
yenin IV. Murad döneminin sadrazamla¬ 
rından Hüsrev Paşa’ya (ö. 1632) ait olduğu 
başta vakfiyesi olmak üzere çeşitli kay¬ 
naklardan öğrenilmektedir (Naîmâ, 111,1- 
105, 315). 

Ankara'da Vakıflar Genel Müdürlüğü 
Arşivi'nde bulunan Hüsrev Paşa’ya ait 25 
Ramazan 1 040 (27 Nisan 1631) tarihli vak¬ 
fiyede ( Defter ; nr. 747, s. 449-450), Karahi- 
sarısâhib (Afyonkarahisar) sancağında Bar- 
çınlı kazasına bağlı Ulukilise köyü, mezra- 
ası ve Eminini -Korkuthanı köyleri gelir¬ 
lerinin bu menzilde bulunan külliye için 
bağışlandığı, ayrıca 12.000 riyal kuruş na¬ 
kit akçe tahsis edildiği belirtilmektedir. 
Bu külliye için vakfedilen üç parça köyün 
ve mezraanm gelirlerinin nasıl kullanıla¬ 
cağı da tayin edilmiş, evkafın idaresi Naı- 
mâ’nın Târih 'inde de geçen Ali Paşaoğlu 
Çiftelerli Osman Ağa’ya bırakılmıştır. Ge¬ 
lir önce vakıf eserlerin tamirine kullanıla¬ 
cak, artanı Hüsrev Paşa’nın çocuklarına 
dağıtılacaktı. Zevcesi Ayşe Sultan, onun 
ölümünde kardeşi İbrâhim Paşa b. Hızır 
Paşa ve onların da ölümlerinden sonra 
evlât ve torunlarının mütevelli olacakları 
belirtilmiştir. Vakfın nâzın İstanbul kadı¬ 
sı gösterilerek bu hizmeti karşılığı her yıl 
2000 akçe tahsis edilmiş, ayrıca vakıflar¬ 
da öteden beri Haremeyn hakkı olarak 
Dârüssaâde ağalarına verilen bu hissenin 
ödenmeyeceği vurgulanmıştır. Hüsrev Pa¬ 
şa, evlâdından vakfa hıyanet eden olursa 
nâzır tarafından azledilerek iyi birine bu 
görevin verilmesini şart koşmuş, kesinlikle 
yabancı karıştırıimamasını da istemiştir. 

Hüsrevpaşahanı köyü, XIX. yüzyıl orta¬ 
larına gelinceye kadar Anadolu'nun en iş¬ 
lek menzil yollarından birinin üzerinde ve 
çeşitli yolların kavşak noktasında bulu¬ 
nuyordu. Osmanlı döneminden önce de 
Anadolu’nun ana yollarından biri bura¬ 
dan geçiyordu. Osmanlı tarihi boyunca 
aynı yol hac, sefer ve kervan yolu olarak 
kullanılmaya devam edilmiş ve XV1-XV1I. 
yüzyıllarda benzeri yolların çoğunda oldu¬ 
ğu gibi üzerinde bilhassa vezirler tarafın¬ 
dan kervansaraylar yaptırılmıştır. Hüsrev- 
paşahanı köyünden Osmanlı dönemin¬ 
de geçen yol, İstanbul-Eskişehir-Konya- 
Adana ana yolu olup “Anadolu orta yolu" 
olarak adlandırılır. Hüsrev Paşa Hanı baş¬ 
lıca menzillerden biri olarak daima kayıt¬ 


larda yer alır. Nitekim 1730’a ait bir men¬ 
zil listesinde Kula-Banaz-Barhılı-Eşme 
ve Tazkırı’nın Hüsrev Paşa menziline sefer 
sırasında 8000 kile arpa, 1100 kile un, 

100 kile has un, 2000 kantar saman, 300 
araba odun, 150 araba ottan ibaret ikmal 
levazımı vereceği belirtilmiştir. 1756’ya 
ait bir ulak menzilleri listesinde Hüsrev 
Paşa Hanı on bir beygir kadrolu bir ulak 
menzili olarak gösterilir. Atla Seyitgazi’¬ 
den sekiz, Bolvadin’den on iki saat mesa¬ 
fededir. Ancak bu önemli menzil, Anado¬ 
lu demiryolunun Eskişehir’den sonra ba¬ 
tıya kayarak Kütahya üzerinden Afyonka- 
rahisar’a inmesinden sonra hemen he¬ 
men unutulmaya yüz tutmuştur. İngiliz 
seyyahı VVilliam Francis Ainsvvorth, 10 Ka¬ 
sım 1839’da Seyitgazi’den çıkarak Bar- 
dakçılı üzerinden çam ormanları içinden 
geçerek Hüsrevpaşahanı köyüne varır. 
Verdiği kısa bilgilere göre o sırada burası 
200 kadar evden ibaret bir yerleşme yeri 
olup büyük eski bir kilise minare ilâve 
edilmek suretiyle cami haline getirilmiş¬ 
tir. Ainsvvorth ile yol arkadaşları bu köy¬ 
deki menzil hanının perişan bir odasında 
geceyi geçirirler ve ertesi gün yola de¬ 
vam ederler. Hüsrevpaşahanı köyü ile 
Hüsrev Paşa Külliyesi'nden etraflı bir şe¬ 
kilde ilk bahseden E. Brandenburg olmuş¬ 
tur. 1901-1907 yılları arasında çevreyi ge¬ 
zen seyyahın uğradığı bu köyde ilk dikka¬ 
tini çeken yapı büyük bir kervansaray ol¬ 
muştur. İkinci önemli yapı ona göre cami 
olarak kullanılan bir Selçuklu yapısıdır. 

Vakfiyede Ulukilise, Naîmâ’da ise Kızıl- 
kilise olarak adlandırılan büyük bir Bi¬ 
zans kilisesi harabesi, Osmanlı "şenlen¬ 
dirme" programı uyarınca ihya edilerek 
cami haline getirilmiş olmalıdır. Çevrede 
görülen Bizans dönemine ait çok sayıda 
işlenmiş mimari parçalar ve köy evlerinin 
altlarında halen mevcut olan kayadan 
oyulmuş mezar odaları, burada Türk fet¬ 
hinden önce yoğun bir Bizans yerleşme¬ 
sinin varlığına işaret eder. Aslında bir ki¬ 
lise olup olmadığına dair kesin bilgi yoksa 
da esası bir Bizans yapısı olan bu kalıntı 
1631 yılma doğru cami olarak ihya edil¬ 
meye başlanmıştır. 1632’de Hüsrev Pa- 
şa’nm idamı üzerine belki de inşaat ya¬ 
rım kalmış ve vakıfların idaresiyle görev¬ 
lendirilen Çiftelerli Osman Ağa tarafın¬ 
dan bitirilmiştir. Hüsrev Paşa’nın bende¬ 
si olduğu anlaşılan Osman Ağa çeşitli hiz¬ 
metleri sebebiyle paşalığa yükselmiş, Şam 
valisi, ardından Anadolu beylerbeyi olmuş 
ve âsilere karşı yapılan bir çarpışmada 8 
Rebîülâhir 1055'te (3 Haziran 1645) İzmit 
dolaylarında ölmüştür. Osman Ağa, Naî- 


46 

Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 



HÜSREV PASA KÜLLİYESİ 


mâ'nın yazdığı gibi cami ve külliyeyi ta¬ 
mir ettirmiş değil inşaatlarını tamamlat¬ 
mış olmalıdır. 

Cami hâkim bir yerde geniş bir avlu¬ 
nun içinde bulunmaktadır. Pembeye ça¬ 
lan bir renkte muntazam işlenmiş kesme 
taşlardan inşa edilmiş heybetli bir yapı¬ 
dır. Uzaktan görüldüğünde dış çizgileri, 
dışarı taşkın mihrap bölümü, örtü siste¬ 
mi ve bilhassa yüksek kubbe kasnağı, bu 
binanın esasının Türk mimari gelenekle¬ 
rine pek uymadığını ortaya koyar. Fakat 
yakından incelendiğinde duvar kaplama¬ 
sının bütünüyle, giriş cephesi ve içeride¬ 
ki büyük sivri kemerlerin, nihayet pence¬ 
relerin biçimleri, cephelerde sıralanışı, 
kemerleriyle tahfif alınlıklarının içlerini 
süsleyen tuğla dolguları ile Türk üslûbu¬ 
na işaret eder. Ancak şaşılacak husus, in¬ 
şaatta birçok eski Bizans devşirme par¬ 
çasının kullanılması, hatta bunlardan ba¬ 
zılarının önemli yerlere konulmuş olma¬ 
sıdır. Bunlar arasında, kıble duvarının dış 
yüzünde görülen istiridye kabuğu biçi¬ 
minde işlenmiş mermer levha ile sağ ka¬ 
natta üzeri Grekçe yazılı friz bulunur. 
Aleksandros adının okunduğu dört parça 
halindeki bu yazı frizi, bunları yerleştiren 
herhalde hıristiyan asıllı ustanın okuması 
olmadığından yanlış sıralanmıştır. Esa¬ 
sen bu taşlar orijinal yerlerinde değildir. 
Cami, minare kürsüsü çıkıntısı hariç 26 
metreye yakın bir cephe genişliğine sa¬ 
hiptir. 3,30 m. genişliğinde bir son cema¬ 
at yeri boydan boya girişin önünde yer 
alır. Bugün bir sundurma görünümünde 
olan bu son cemaat yerinin eskiden de 
aynı ölçülerde olduğu duvardaki munta¬ 
zam mermer konsollardan anlaşılır. Son 
cemaat yerinin üstü kiremit örtülü ve öne 
doğru meyilli çatısını taşıyan direklerin 
kaideleri de devşirme parçalardır. Bu kı¬ 
sımdan 1,85 m. derinliğinde bir bölüm 
halinde ayrılan, üstü kemerli bir girinti¬ 
nin ortasında cümle kapısı bulunur. Bu 
giriş kısmının iki yanında eyvan biçimin¬ 
de ve tam genişlikleriyle son cemaat ye¬ 
rine açılan bir çift mekân vardır. 5,60 m. 
derinliğinde, bir taraftaki 6 m., diğeri 
6,60 m. genişliğinde olan bu mekânların 
ağızları birer sivri kemerle takviye edil¬ 
miş, üstleri ise dışarıdan görülmeyen bi¬ 
rer kubbe ile örtülmüştür. Türk cami mi¬ 
marisinde bilindiği kadarıyla başka ben¬ 
zeri olmayan bu mekânların niçin yapıldı¬ 
ğını anlamak mümkün değildir. Halep'te¬ 
ki bir camide de görülen benzeri mekân¬ 
lar, binanın esasının bir Bizans yapısı ol¬ 
masından doğan bir gereklilik olarak dü¬ 
şünülebilir. 


Esas harim mekânı, kıble tarafındaki 
kolu daha kısa olan dört kol halindeki bir 
tertibe sahiptir. Mekânın giriş kısmında¬ 
ki kolu, içinde kapının bulunduğu duva¬ 
rın yapılması ile bölündüğünden daha az 
derin olmuştur. Böylece bu kol kıble ta¬ 
rafındaki kısa kola eşit bir ölçü kazanmış¬ 
tır. Orta kubbeyi destekleyen köşeler, dı¬ 
şarı taşkın payelerle takviye edilerek bun¬ 
ların üzerine kubbeyi taşıyan büyük ana 
kemerler atılmıştır. Bunlar tamamen sivri 
Türk kemerleridir. Dört kolun üstleri ya¬ 
rım kubbelerle kapatılmıştır. Bunların kö¬ 
şelerinde içeride tromplarla baskılar kar¬ 
şılanmıştır. Yan kolların ortalarında bir 
tehlikeyi önlemek üzere bina eksenine 
paralel birer kemer daha atılmıştır ki 
bunlar herhalde pek gerekli değildir. Kıb¬ 
le tarafındaki kol ise ileriye doğru taş¬ 
maktadır. Caminin içini Türk mimari ge¬ 
leneğine uygun intizamlı pencereler ay¬ 
dınlatır. Sekiz köşeli yüksek kubbe kasna¬ 
ğının her bir yüzünde birer pencere açıl¬ 
mışsa da bunlardan sadece dördü ışık 
vermektedir. Eski bir fotoğrafından öğ¬ 
renildiğine göre yarım kubbelerin üstleri 
o sırada hâlâ kurşun kaplı idi. Ayrıca kub¬ 
be kasnağının da sıvasız olduğu, taş ve 
tuğla örgüsü açıkça görülebilen bu kas¬ 
naktaki pencerelerin Türk üslûbundaki 
kemerlere sahip olduğu farkedilir. Son¬ 
raları yapılan tamirlerde kasnağın dış yü¬ 
zü sıvandığı gibi kasnak pencerelerinin 
üst kemerlerinin biçimleri değiştirilmiş, 
kubbenin üstüne de kiremit kaplanmış¬ 
tır. Yanlardaki yarım kubbelerin kasnak¬ 
larında pencere yoktur. 7,50 m. çapında¬ 
ki kubbenin geçişi pandantiflerledir. İçe¬ 
ride bunların başlangıçlarında yine dev¬ 
şirme malzemeden birer konsol vardır. 
Trompların bindirildiği bu konsollar da 
mermerden eski kapı söveleri parçaları 
olduğu tahmin edilen devşirme malze¬ 
medir. 

Hüsrev Paşa Camii’nin içinde Türk dö¬ 
nemine ait sanat değeri olan eşyaya rast¬ 
lanmaz. Minber, mihrap, ahşap mahfil, 
kapı ve pencere kanatları gibi duvarların¬ 
da da kayda değer özellikler yoktur. Bun¬ 
lar, binanın ölçüleri ve heybetiyle kıyasla¬ 
namayacak derecede basit şeylerdir. Ca¬ 
minin içinde en dikkate değer husus du¬ 
var ve kubbe ile yarım kubbelerdeki pek 
geç döneme ait kalem işi yazılar ve süs¬ 
lemelerdi. Son yıllarda mahallî imkânlar¬ 
la yapılan çok kötü bir restorasyonda bü¬ 
tün kalem işi nakışlar yok edilmiştir. Yal¬ 
nız kürsü kısmının XVII. yüzyıla ait olduğu 
tahmin edilen minarenin gövdesi daha 
yakın tarihlerde yeniden inşa edilmiştir. 


Caminin hazîresindeki mezarların ço¬ 
ğu yakın tarihlere aittir. Bunların arasın¬ 
da üç tanesi, garip biçimleriyle oyma ve 
kabartma şekiller bakımından dikkate 
değer. Caminin kıble duvarı önündeki esas 
hazîresinde ise üç kabir bulunmaktadır. 
Kaba yontulmuş taşlardan yapılmış lahit- 
lerinin yan yüzlerinde yazılar olan bu me¬ 
zarların mermer şâhideleri ve kavukları 
kısmen kırıktır. Bir kenarı kırık bir mezar 
taşı el-Hâc Ömer Ağa’nın 15 Zilhicce 
1167’de (3 Ekim 1754) öldüğünü bildirir. 
Camiden itibaren ilk mezar, 1040’ta 
(1630-31) vefat eden Mehmed Çelebi b. 
Osman Ağa ile aynı tarihte ölen Ahmed 
Ağa b. Osman Ağa’nındır. Bu kabirlerin 
vakfiyede adı geçen Çiftelerli Osman Ağa’- 
nın yakınlarına ait olduğu ve bunların ca¬ 
minin yapımı sırasında vefat ettiklerine 
ihtimal verilir. Külliyenin kurucusu Hüsrev 
Paşa’nın kabri bunlar arasında değildir. 

Hüsrev Paşa Külliyesi’ne ait olan ker¬ 
vansaray hakkında yeterli bilgi yoktur. 
1901-1907 yılları arasında bu hanı gören 
E. Brandenburg'a göre büyük bir yapı olan 
kervansarayın büyük avlusunun ortasın¬ 
da yıkılmış bir şadırvan bulunmaktadır. 
Avluyu çeviren dört büyük kanadın dışarı 
ile tek bağlantısı bir kapı ile sağlanmıştır. 
Avlu revaklarının gerisinde bunlara açılan 
odalar sıralanır. Brandenburg’a göre çok 
harap durumda olmasına rağmen bu ya¬ 
pı hâlâ heybetiyle insana tesir etmekte¬ 
dir. Duvarların malzemesiyle iyi işlenmiş 
taşları oldukça büyük olan kasabanın ku¬ 
ruluşunda kullanılmaktadır. Daha o za¬ 
manlardan itibaren taşları köy evlerinin 
yapımında kullanılan bu menzil kervan¬ 
sarayı sonraları bütünüyle yıktırılarak 
kalan malzemesi 1925’te arsası üzerine 
inşa edilen ilkokulun yapımında kullanıl¬ 
mıştır. 1968 yılında yaptığımız incele¬ 
mede okulun bahçesi olan düzlükte top¬ 
rak hizasında kervansaraya ait temel¬ 
lerin izlerini seçmek mümkün oluyordu. 
Brandenburg'un yayımladığı fotoğrafta 
kervansaray avlusunda şadırvan göbeği 
olarak görülen, daha eski bir döneme ait 
taştan oyulmuş büyük çanak ise şimdi ca¬ 
minin önündedir. Aynı fotoğraflardan ha¬ 
reketle binanın oldukça büyük, belki de 
çifte avlulu olduğunu söylemek mümkün¬ 
dür. 

Külliyenin üçüncü yapısı olan hamamın 
büyük bir kısmı yıkılmıştır. 1968’de yapı¬ 
lan araştırmada kullanılmayan ve harap 
halde bulunan eserin basit ve çok sade 
mimarili bir yapı olduğu görülmüştür. Bi¬ 
nada soyunma yerini kubbeli bir ılıklık ta¬ 
kip etmekte, bunun da sonunda yanya- 
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HUSREV PA$A KULUYESİ 



Hüsrev Pasa Camii ve planı - Han / Eskişehir 


besi’nden doğuya doğru Adliye Nâzın Da- 
mad Mahmud Celâleddin Paşa ile babası 
Tophane Müşiri Damad Hali! Rıfat Paşa’- 
nın türbeleri birbirine bitişik olarak yer 
alır. Aslında bu türbeleri de Hüsrev Paşa 
Külliyesi'nin parçalan olarak değerlendir¬ 
mek mümkündür. Zira Halil Rifat Paşa 
Türbesi’nin yeri kendisini yetiştiren Hüs¬ 
rev Paşa tarafından tahsis edilmiştir. 
Mahmud Celâleddin Paşa'nın türbesi ise 
cephe tasarımından da anlaşılacağı üzere 
aslında Hüsrev Paşa Türbesi’nin türbedar 
dairesi olarak tasarlanmış, onun 1903’te 
sürgünde Brüksel’de vefat etmesi üzeri¬ 
ne naaşı 1908’de II. Meşrutiyet’in ilânını 
müteakip İstanbul’a getirilerek bu me¬ 
kâna gömülmüştür. 


na, ikisi de kubbeli bir çift halvet hücresi 
bulunmaktadır. OsmanlI hamamları tipo- 
lojisine göre Hüsrev Paşa Hamamı “E” ti¬ 
pine girmektedir (bk. HAMAM). Soyunma 
yerinin ortasında Bizans dönemine ait 

l, 44 m. uzunluk, 0,97 m. genişlik ve 0,72 

m. yüksekliğinde yekpâre taştan yonca 
biçiminde oyulmuş bir vaftiz teknesi bu¬ 
lunmaktadır. Soyunma yerlerinde olması 
gereken şadırvanın veya fıskiyeli havuzun 
yerini tutan bu vaftiz teknesinin benzer¬ 
lerine Seyitgazi ve Eskişehir’de bol mik¬ 
tarda rastlanmıştır. 
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Mİ SEMAVİ EyİCE 

r HÜSREV PAŞA KÜLLİYESİ _ 
İstanbul Eyüp’te 

Tanzimat dönemine ait külliye. ^ 

Eyüp ilçesinin merkez mahallesinde 
Bostaniskelesi sokağı ile Boyacı sokağı 
üzerinde yer almakta olup türbe, tekke, 
kütüphane ve çeşmeden meydana gelir. 


Sadrazam Koca Hüsrev Paşa(ö. 1855) ta¬ 
rafından tesis edilen külliye yapıları farklı 
tarihlere aittir. Kütüphane 1255 (1839) 
yılında tamamlanmış, türbe muhteme¬ 
len paşanın sağlığında yapılmış, Hüsrev 
Paşa’ya ait bir konağın paşanın vefatın¬ 
dan sonra vasiyeti gereği tâdil edilmesi 
sonucunda ortaya çıktığı anlaşılan tekke¬ 
nin vakfiyesi 1274’te (1857-58) tescil edil¬ 
miş, bunlara son olarak 1275'te (1858- 
59) çeşme eklenmiştir. 

Çepeçevre hayır eserleriyle kuşatılmış 
olan külliyenin kütüphanesi Bostaniske¬ 
lesi sokağının kuzey yakasında, çeşme ise 
kütüphanenin bat (Haliç) yönündeki av¬ 
lunun köşesindeydi. Türbe aynı sokağın 
güney yakasına kütüphanenin karşısına 
inşa edilmiş, bunun gerisine de türbeyle 
bağlantılı olan tekke yerleştirilmiştir. An¬ 
cak tekkenin derviş hücreleri Boyacı so¬ 
kağının batı yakasında bu sokakla Bosta¬ 
niskelesi sokağının köşesinde bulunmak¬ 
taydı. 

Cümle kapısı Boyacı sokağının doğu ya¬ 
kasına açılan tekkeyle Bostaniskelesi so¬ 
kağı arasındaki alanda, Hüsrev Paşa Tür- 


Kütüphane. Dikdörtgen bir alana yayı¬ 
lan kütüphane, girişi takip eden koridor¬ 
la bunun yanlarında bulunan kare planlı 
ve kubbeli iki birimden oluşur. Girişin so¬ 
lunda yer alan ve kime ait olduğu bilinme¬ 
yen açık türbeye bitişik bölüm Bostanis¬ 
kelesi sokağına bakan iki pencereyle, gi¬ 
rişin sağındaki bölüm ise sokağa ve Ha- 
liç’e bakan ikişer pencereyle aydınlan- 
maktadır. Sokak üzerinde uzanan güney 
cephesinin ekseninde yuvarlak kemerli 
giriş, yanlarda girişe göre simetrik ko¬ 
numda ikişer dikdörtgen pencere bulu¬ 
nur. Bütünüyle mermer kaplı olan cephe¬ 
nin sınırlarına Toskan başlıklı pilastrlar 
yerleştirilmiştir. Konsollü küçük saçaklar¬ 
la donatılmış olan pencerelerin altına ve 
üstüne stilize bitki kabartmalarıyla beze¬ 
li dikdörtgen panolar konmuş, süslemeli 
bir saçak silmesiyle son bulan cephe dört 
adet mermer vazo ile taçlandırılmıştır. 
Kubbeler kurşunla kaplıdır. Pencerelerin 
demir parmaklıkları enine yerleştirilmiş 
baklavalardan ve bunların bitişme nokta¬ 
larındaki küçük dairelerden meydana gelir 
(ayrıca bk. HÜSREV PAŞA KÜTÜPHANESİ). 
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HÜSREV PASA KÜLLİYESİ 


Türbe. Kare planlı ve kubbeli olan tür¬ 
bede Hüsrev Paşa'ya ait tek bir ahşap 
sanduka vardır. Doğu yönünde Âdile Sul¬ 
tan Türbesi'ne, batı yönünde boyutları, 
tasarımı ve cephe düzeniyle eşi olan ya¬ 
pıya, sonradan Mahmud Celâleddin Paşa 
Türbesi'ne dönüştürülen sâbık türbedar 
dairesine bitişiktir. Yanlardan birer pen¬ 
cereyle kuşatılmış olan türbe kapısı güney 
yönünde (arka cephede) tekkenin cümle 
kapısını izleyen koridora açılmakta, Bos- 
taniskelesi sokağı üzerindeki kuzey cep¬ 
hesinde sıralanan üç adet dikdörtgen 
pencere türbeyi aydınlatmaktadır. Mer¬ 
mer kaplı olan kuzey cephesi, pencerele¬ 
rin alt ve üst hizalarıyla saçak hizasından 
geçen üç adet silmeyle donatılmıştır. Cep¬ 
henin sınırlarında yükselen pilastrlar alt¬ 
tan ikinci silmeye kadar yivli olarak devam 
etmekte, bu silmenin altında yer alan ko- 
rint başlıklardan sonra düz olarak saça¬ 
ğa kadar uzanmaktadır. Ortadaki pence¬ 
re, kıvrımlı dal kabartmaları içeren ka¬ 
visli bir alınlıkla taçlandırılmış, pencere¬ 
lerin altındaki dikdörtgen panoların içine 
yatay çubuklu bezeme grupları oturtul¬ 
muştur. Kurşunla kaplı kubbenin tepe¬ 
sinde mermerden yontulmuş bir alem 
bulunmaktadır. Dökme demirden pence¬ 
re şebekelerinde aynı dönemin çeşmele¬ 
rinde de görülen lir motifleri dikkati çe¬ 
ker. Duvarlarda ve kubbede pastel renkli 
kalemişi izleri seçilebilmektedir. 

Tekke. Nakşibendiyye'nin Hâlidiyye ko¬ 
luna bağlı olan, perşembe günleri hatm-i 
hâcegân icra edilen Hüsrev Paşa Tekke- 
si’nin bütün şeyhleri tesbit edilememiş¬ 
tir. Ancak 1307 (1889-90) tarihli Mec- 
mûa-i Tekâ ya dan Murad Efendi adında 
bir şeyhinin bulunduğu, son postnişinin 
Şeyh Mehmed Şefik (Eryuvası) Efendi ol¬ 
duğu anlaşılmaktadır. 

Boyacı sokağının doğu (Haliç) yakası¬ 
na açılan yuvarlak kemerli cümle kapısı 
korint başlıklı pilastrlarla kuşatılmıştır. 
Aynı zamanda türbeye geçit veren cümle 
kapısının sağında (güney) sokak üzerin¬ 
de sıralanan ve dikdörtgen pencerelerle 
aydınlanan üç adet harap odanın selâm¬ 
lığa ait birimler olması muhtemeldir. Ge¬ 
rek cümle kapısı gerekse söz konusu oda¬ 
ların duvarları son derece kalitesiz bir tür 
küfeki taşıyla örülmüş olduğundan yoğun 
bir aşınmaya mâruz kalmıştır. 

Girişi takip eden ve soldaki Halil Rifat 
Paşa Türbesi'nin arka duvarı boyunca uza¬ 
nan koridorun zamanında beşik tonozla 
örtülü olduğu bellidir. Bu koridordan tür¬ 
beye ve türbe-tekke bağlantısını sağla¬ 
yan sofaya geçilmekte, sofanın kıble tara¬ 


fında dikdörtgen planlı tevhidhâne, bu¬ 
nun üzerinde de harem bölümü bulun¬ 
maktadır. Esasen konaktan bozma olan 
iki katlı tevhidhâne-harem binası dış 
görünüşüyle Tanzimat döneminin kâgir 
meskenlerini andırır. Duvarları moloz taş 
ve tuğlayla örülmüş, üstleri sıvanmıştır. 
Köşelerde pilastrlarla, üstte kısa bir sa¬ 
çakla son bulan cephelerde hiçbir bezeme 
görülmemekte, zemin katta dikdörtgen, 
üst katta basık kemerli pencereler sıra¬ 
lanmaktadır. Yapıyı örten kırma çatı ala¬ 
turka kiremitle kaplıdır. 

Cümle kapısının ardındaki koridorun 
sağında tevhidhâne-harem binasıyla se¬ 
lâmlık kanadı arasında kalan küçük bir 
avlu, avlunun güney sınırında mutfak ve 
kiler bölümleri yer alır. Koridordan avluya 
geçilen yerde bulunan kitâbesiz küçük 
çeşme harap durumdadır. Ortadan kalk¬ 
mış bulunan derviş hücrelerinin özellik¬ 
leri tesbit edilememiştir. 

Bakımsız ve onanma muhtaç olan tür¬ 
benin bütün özgün mefruşatı ortadan 
kalkmıştır. Tekkelerin kapatılmasından 
beş yıl sonra 1930’da derviş hücreleri yık¬ 
tırılmış, bunların yerine inşa edilen boya¬ 
hane de 1986’da kaldırılarak yeri mezar¬ 
lık alanına dahil edilmiştir. Tekkenin ge¬ 
riye kalan ve harap durumda bulunan bö¬ 
lümlerinden haremde son şeyhin ailesi 
hâlâ ikamet etmektedir. 

Çeşme. 1960’larm başından beri suyu 
kesik ve harap bir haldeyken 1984’te asıl 
yerinden sökülerek yakındaki Mihrişah 
Valide Sultan İmareti’nin avlusuna taşınan 
çeşme mermerden yontulmuş, 2,50 m. 
yüksekliğinde, kare kesitli (25 x 25 cm.) 
bir sütun biçimindedir. Kenarı dalgalı, 
beyzî yalak sokağa bakan yüze yerleşti¬ 
rilmiş, boruları gizleyen ve yalağa destek 
olan yarım silindir biçimindeki kaidenin 
yüzeyi ince uzun düşey kartuşlarla bezen¬ 
miştir. Musluğun üzerindeki dikdörtgen 
panoda, aynı dönemin mezar taşlarında 
da benzerlerine rastlanan saksı içinde sti¬ 
lize bir bitki kabartması bulunmaktadır. 
Söz konusu bezemenin üzerinde yer alan, 
manzum metni Enderunlu Âsaf a ait ta'- 
lik hatlı kitâbe çeşmenin yapıldığı 1275 
(1858-59) tarihini verir. Kitâbenin üst hi¬ 
zasında dolaşan, stilize yapraklı ince sil¬ 
meden sonra ortasına çiçek kondurulmuş 
baklavalarla bezeli bir yüzey gelmekte, 
bunun üzerinde de iri yapraklı, armudî 
profilli bir saçak silmesi bulunmaktadır. 
Aynı türde profilli bir tepelikle son bulan 
bu sütun-çeşme Tanzimat dönemi su 
mimarisinin en ilginç örneklerindendir. 

Mimari ayrıntıları ve süsleme progra¬ 
mıyla Avrupa kökenli neoklasik(empire) 


üslûbu yansıtan Hüsrev Paşa Külliyesi, Os¬ 
manlI mimarisinin son döneminde özellik¬ 
le Eyüp'te rastlanan, “türbe-tekke mer¬ 
kezli” küçük külliyelerdendir. Şeyh türbe¬ 
leriyle bağlantılı küçük tekkelerden farklı 
olarak bu tür yapılarda türbe devlet ricâ- 
iinden olan bâniye ve onun aile fertlerine 
tahsis edilmekte, tekkenin şeyhi ve der¬ 
vişleri türbenin bakımını üstlenmektedir. 
Hüsrev Paşa Külliyesi bu yerleşim düze¬ 
niyle, çok yakınında XIX. yüzyılın sonların¬ 
da Bozcaadalı Haşan Hüsnü Paşa (ö. 1903) 
tarafından yaptırılan türbe, tekke ve kü¬ 
tüphaneden müteşekkil minyatür külliye- 
ye örnek teşkil etmiş gibidir. 
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HÜSREV PAŞA KÜLLİYESİ 


Eski Van’da 

XVI. yüzyılda yapılmış cami, 
medrese ve türbeden oluşan külliye. 


J 


1. Dünya Savaşı'ndan beri terkedilmiş 
olan eski Van’da bulunan ve halk arasın¬ 
da Kurşunlu Cami olarak anılan Hüsrev 
Paşa Camii, III. Murad döneminde orada 
bir süre beylerbeyilik yapan Hüsrev Paşa 
tarafından inşa ettirilmiştir. Kimliği tam 
olarak tesbit edilemeyen bâninin. Sicill-i 
Osmâmûe 995’te (1587) İran seferinde 
şehid olduğu belirtilen Köse Hüsrev Paşa 
olması muhtemeldir. Caminin Yûsuf im¬ 
zalı Farsça-Arapça kitâbesi 975 (1567-68) 
yılını verir. Caminin yanında bulunan tür¬ 
bede de 995 (1587) tarihi tesbit edilmek¬ 
tedir. Aynı bölgede Bitlis-Tâtvan yolu üze¬ 
rinde sıralanan kervansaraylardan ikisinin 
yanlarındaki cami, hamam ve zâviye ile 
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birlikte aynı Hüsrev Paşanın evkafından 
olduğu tahmin edilmektedir. Bu külliye- 
lerin çevrelerinde 1572'de yerleşme ya¬ 
pıldığına göre kervansaraylar da bu tarih¬ 
ten az önce Van’daki caminin inşası sıra¬ 
sında bina edilmiş olmalıdır. Van İl Yıllı¬ 
ğı- 1967 'de caminin yapımı için 1669 ve 
türbe için 1685 yıllarının verilmesi yanlış¬ 
tır. Evliya Çelebi 1655'te bu camiyi gördü¬ 
ğüne göre böyle bir tarihlemenin doğru 
olamayacağı açıktır. Abdüsselâm Uluçam, 
külliye hakkındaki kısa makalesinde (bk. 
bibi.) külliyenin vakfiyesinden alıntılar 
yapmakta ve buradaki bir çifte hamamın 
da Hüsrev Paşa Külliyesi'ne ait olduğunu 
ileri sürmekteyse de Taner Thrhan'ın ma¬ 
kalesinde (bk. bibi.) bu yapı Rüstem Pa¬ 
şa Hamamı olarak geçer. 

Cami. Hüsrev Paşa Camii ile medrese¬ 
si. Mimar Sinan’ın yaptığı eserlerin adla¬ 
rını veren listelerden yalnız Tuhfetü'l- 
mi'mârînöe geçmektedir. Bu durum ol¬ 
dukça şaşırtıcı olup henüz bir çözüme ka¬ 
vuşturulamamıştır. Bu cami ile medrese 
Mimar Sinan'ın eseri olsa bile onun bura¬ 
ya kadar gelip bu iki binayı yapmış olması 
düşünülemez. Bu ancak, Manisa’daki Mu- 
râdiye Camii örneğinde görüldüğü gibi 
Sinan’ın Van’a gönderdiği bir kalfasına in¬ 
şaatları yaptırmak suretiyle gerçekleşmiş 
olabilir. 

Evliya Çelebi 1065 (1655) yılında uğra¬ 
dığı Van’daki yapıları anlatırken Hüsrev 
Paşa Camii’nin kurucusunun Süleyman 
Han vezirlerinden Koca Hüsrev Paşa oldu¬ 
ğunu bildirir ki yanlıştır. Hüsrev Paşa’nın 


Hüsrev Pasa Camii - Van 




Hüsrev Pasa Camii'nin XX. yüzyıl baslarına ait bir fotoğrafı 
(İÜ Ktp., Albüm, nr. 90.795) 


türbesi İstanbul’da, Van’daki caminin bâ- 
nisininki ise hayratının yanındadır. Bitlis 
Bedesteni, kâgir çarşı ile Rohova sahasın¬ 
daki Büyük Han’ın da bu Hüsrev Paşa’nın 
evkafından olduğunu söyleyen Evliya Çe¬ 
lebi, altın kaplamalı alemlerinin insanın 
gözlerini kamaştırdığını ve içeride muh¬ 
teşem avizeler olduğunu bildirir. Nakışlı 
renkli camlı pencereleri, itina ile işlenmiş 
mihrabı, minberi ve müezzin mahfili var¬ 
dır. İstanbul minarelerini andıran yüksek 
bir minaresi, avlusu etrafında medrese 
hücreleri bulunmaktadır. Bu cami paşa 
sarayına komşu olduğundan paşalar cu¬ 
ma namazını burada kılarlar. Evliya Çele¬ 
bi medreseler bahsinde de buradakinin 
sadece adını verir. Ayrıca Van’da Hüsrev 
Paşa’nın bir çarşısı, bir de çeşmesi mev¬ 
cuttur. 

1915’ten 1918’e kadar süren işgal sı¬ 
rasında yakılıp yıkılan Van’da tarihî şehir 
bütünüyle harap bir duruma düştüğün¬ 
den yeni yerleşim evvelce bahçelerin bu¬ 
lunduğu 5 km. kadar geride yapılmıştır. 
Bu durumda eski şehir kendi haline kal¬ 
dığı için buradaki bütün tarihî eserler ha¬ 
rap olup yıkılmaya terkedilmiştir. Fakat 
1975’ten itibaren bu önemli eser Orhan 
Cezmi Tuncer tarafından bir dereceye ka¬ 
dar tamir edilerek kubbenin kurşun ör¬ 
tüsü ve yıkık olan son cemaat yeri yapıia- 
masa bile şimdilik kurtarılmıştır. 

Cami, bu bölgede çok kullanılan koyu 
ve açık iki ayrı renkte muntazam taşlar¬ 
dan inşa edilmiştir. Kare şeklindeki me¬ 
kânı ve kasnağı takviye payandalı büyük 
bir kubbe örter. Kasnakta açılmış pence¬ 
reler içeriye ışık verir. Cephelerde ise yal¬ 
nız alt sırada sivri kemerli pencereler var¬ 
dır. Genellikle klasik camilerde rastlanan 
üst dizi pencereler burada yoktur. Buna 
karşılık bir yenilik olmak üzere her cephe¬ 


de duvarların üst kesimlerinde ortadaki 
az yukarıda, ikisi biraz daha aşağıda ol¬ 
mak üzere üçlü grup halinde üç küçük 
pencere bulunur. Mihrap köşeli küçük bir 
çıkıntı halinde dışarı taşar. 

Giriş cephesinde cümle kapısının taş 
süslemesiyle kitâbeyi çerçeveleyen beze¬ 
me ve zencerek motifi de Osmanlı sana¬ 
tına yabancı unsurlardır. Evvelce içinde 
duvarları süsleyen çinilerden hiçbir par¬ 
ça kalmamıştı, sadece sıva üzerinde izle¬ 
ri görülüyordu. Bir ara alt kat pencerele¬ 
rini kapamak için içlerine doldurulan mo¬ 
loz arasında bulunan çini parçalarında, 
bazıları altıgen biçimli bir kısmı son tamir 
sırasında temizlenerek Van Müzesi’nde 
koruma altına alınmıştır. Caminin yapıl¬ 
dığı yıllarda Osmanlı-Türk çini sanatının 
en parlak dönemi olmasına rağmen tek¬ 
nik ve renk bakımından oldukça zayıf olan 
çinilerin önemli bir merkez olan İznik’ten 
getirilmeyip Güneydoğu Anadolu’daki bir 
yerde (belki Diyarbekir) yapıldığı tahmin 
edilmektedir. Evliya Çelebi’nin güzellik ve 
ihtişamını anlattığı mihrap, minber, mah¬ 
fil, avize ve renkli camlı alçı pencereler¬ 
den ise hiçbir iz kalmamıştır. Osmanlı sa¬ 
natında görülmeyen tipte üç dilimli kav- 
sarası olan mihrap. Uluçam’ın belirttiği¬ 
ne göre 1992’de define arayıcıları tarafın¬ 
dan dinamitlenerek tahrip edilmiştir. 
Kalın gövdeli minare de eşit genişlikte 
şeritler halinde çift renkli taşlardan ya¬ 
pılmıştır. 

Medrese. Hüsrev Paşa Camii'nin avlusu 
etrafında olması gereken medreseden 
bugün önemli bir iz yoktur. Ancak cami¬ 
nin tamiri sırasında Orhan Cezmi Tuncer 
tarafından yapılan kazıda bu yapının iz¬ 
leri ve kalıntıları bulunmuştur. Anlaşıldı¬ 
ğına göre XVI. yüzyıl Osmanlı mimarisin¬ 
de oldukça yaygın cami avlusunu çeviren 
medrese odalarından oluşan plan düzen¬ 
lemesine sahiptir. Vakfiyesinde on iki hüc- 


Hüsrev Pasa Medresesi'nın kalıntıları 
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re ile bir dershaneden ibaret olduğu be¬ 
lirtilen yapıda Uluçam köşedekilerle bir¬ 
likte toplam hücre sayısının on beş oldu¬ 
ğunu bildirmektedir. 

Türbe. Caminin doğu tarafında bulu¬ 
nan ve kapının yanında kartuş içindeki 
kitâbeden Mardinli Şa’bân b. Abdullah ta¬ 
rafından yapıldığı anlaşılan Hüsrev Paşa’- 
nm türbesi sekizgen planlı kesme taştan 
bir binadır. Türbe kapısının diğer tarafın¬ 
da mimar kitâbesinin simetriğinde ise şu 
kitâbe yer alır: “el-Mü’minü hayyün fi’d- 
dâreyn” (Mümin iki dünyada da diridir). Üs¬ 
tü sivri külâhlı olan yapının içinde ise kub¬ 
be vardır. Türbe kapısı üstünde Türkçe 
kitâbesi yer almıştır. Her cephesinde di¬ 
limli boşaltma kemeri içinde bir pencere¬ 
si bulunan bu küçük mimari eser genel 
görüntüsüyle yapıldığı yılların klasik Os¬ 
manlI-Türk mimari üslûbuna uymayan 
bir karaktere sahiptir. 

Van’daki Hüsrev Paşa Camii şimdiye ka¬ 
dar sanat tarihi bakımından yeterli de¬ 
recede incelenmediği gibi iyi bir rölövesi 
de henüz yayımlanmamıştır. Nisbetleri ve 
dış hatları Osmanlı ve Mimar Sinan’ın üs¬ 
lûbuna oldukça aykırı düşen eserin en do¬ 
ğudaki âbidevî yapılardan biri olarak üze¬ 
rinde durulması gerekmektedir. 


Hüsrev Pasa Türbesi - Van 



Hüsrev Pasa 
Kulliyesi 
kazısında 
bulunan 
bazı çini 
örnekleri 
(Van Müzesi) 
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HÜSREV PAŞA 
KÜTÜPHANESİ 

Koca Hüsrev Paşa (ö. 1855) tarafından 
İstanbul Eyüp’teki 
külliyesinde kuruian kütüphane. 

11. Mahmud ve Abdülmecid dönemleri¬ 
nin önde gelen devlet adamlarından olan 
Hüsrev Paşanın Eyüp Bostan İskelesi’nde 
inşa ettirdiği bina 1255 (1839) yılından 
itibaren kütüphane olarak faaliyet gös¬ 
termiştir. Kütüphanenin vakfiyesi 15 Şâ- 
ban 1270 (13 Mayıs 1854) tarihinde dü¬ 
zenlenmiş olup kitapların üzerindeki va¬ 
kıf mührü 1271 (1855) yılını göstermek¬ 
tedir. Hüsrev Paşa, vakfiyede talebeler ve 
diğer kimseler için 1015 cilt kitap vakfet¬ 
tiğini bildirmektedir. Ancak daha sonraki 
ilâvelerle bu kütüphanede 714’ü yazma, 
445’i basma olmak üzere toplam 1159 
kitap bulunduğu tesbit edilmiştir. Basma 
kitapların fihristi il. Abdülhamid devrin¬ 


de DeÜer-i Kütübhâne-i Hüsrev Paşa 
(İstanbul, ts.) adıyla yayımlanmıştır. Kü¬ 
tüphanede bulunan kitaplar 935 sıra nu¬ 
marasına kadar numaralanmıştır. Vakıf 
mühründe “Mine’l-kütübi’lletî vakafehâ 
abdü’l-fakir ilâ keremi rabbihi’l-gafûr şey- 
hü’I-vüzerâ Mehmed Hüsrev Paşa encâ- 
hullâhü sübhânehû mimmâ yehâf 1271” 
ibaresi yer almaktadır. 

Hüsrev Paşa Kütüphanesindeki kitap¬ 
lar 1914 yılında Sultanselim’deki Medre- 
setü’l-mütehassısîn’e, 1918’de Süleyma- 
niye Kütüphanesi’ne nakledilmiştir. 1924 
yılında çıkarılan Tevhîd-i Tedrisât Kanu¬ 
nu ile kütüphanelerin Maarif Vekâleti’ne 
devredilmesinden sonra kitaplar Hüsrev 
Paşa Kütüphanesi’ne iade edilmiş, aynı 
yıl Eyüp Sultan Camii, Mihrişah Sultan, 
Beşir Ağa, Esmihan (ismihan) Sultan, Ha¬ 
şan Hüsnü Paşa kütüphaneleri de bu kü¬ 
tüphaneye bağlanmıştır. 

Vakfiyeye göre Hüsrev Paşa Kütüpha¬ 
nesinde bulunan üç hâfız-ı kütüb, oku¬ 
yuculara kitap verilmesi hizmeti yanında 
kitapların korunmasıyla da görevliydi. Bi¬ 
rinci hâfız-ı kütübe 500, ikinci hâfız-ı kü- 
tübe 200. üçüncü hâfız-ı kütübe 100 ku¬ 
ruş aylık tahsis edilmiş olup bu ücretler 
o dönemdeki emsallerinden yüksek tu¬ 
tulmuştur. 

Kütüphane binasının Haliç’e yakın ol¬ 
ması kitapların rutubetten etkilenmesi¬ 
ne sebep olduğundan Hüsrev Paşa kitap¬ 
ları ile buraya bağlı olan kütüphaneler 
1957 yılında tekrar Süleymaniye Kütüpha¬ 
nesi’ne nakledilmiştir. Daha sonra uzunca 
bir süre Eyüp İlçe Halk Kütüphanesi ola¬ 
rak kullanılan yapı bakımsız ve harap du- 


Hüsrev Paşa 
Kütüphanesinin 
vakıf mührü 
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ruma gelince 198S yılında terkedilmiştir. 
1990'da kısmen tamir edilerek kubbeleri 
kurşunla kaplanan yapının kullanım hak¬ 
kını Vakıflar Genel Müdürlüğü’nden alan 
Kültür Bakanlığı burada herhangi bir hiz¬ 
met vermediğinden bina halen boş dur¬ 
maktadır. 
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H Atİlla Çetin 

HÜSREV PAŞA TÜRBESİ 

İstanbul’da 

XVI. yüzyılda yapılmış 

Mimar Sınan eseri türbe. 

L J 

Fatih ilçesinin Yenibahçe vadisine (gü¬ 
nümüzde Vatan caddesi) inen yamacın¬ 
da bulunmaktadır. Yakınında yine Mimar 
Sinan’ın yapısı Bâlî Paşa Camii ile su yolla¬ 
rı emini Neccar Mehmed Efendi’nin tür¬ 
besi vardır. 

Türbe Diyarbekir, Halep, Şam beyler¬ 
beyi olan, Rumeli beylerbeyiliğine kadar 
yükselerek ikinci vezir mertebesine ula¬ 
şan Deli Hüsrev Paşa tarafından yaptırıl- 


Hüsrev Pasa Türbesi - Fatih / İstanbul 



mıştır. Türbenin kapısı üstündeki alınlık¬ 
ta iki satır halindeki kitâbe bulunmakta¬ 
dır. Burada “Mezâr-ı Hüsrev Paşa rahme- 
tullâhi aleyh” yazısından sonra, “Hak kıyâ- 
mette inâyet eylesin / Mustafâ ona şefâ- 
at eylesin // İşitenler dediler târihini / Dâ¬ 
im Allâh ona rahmet eylesin, 9S2” şeklin¬ 
deki tarih beyitleri yazılıdır. Genellikle Hüs¬ 
rev Paşa’nın ölüm tarihi 951 (1544) ola¬ 
rak bilindiğinden kitâbedeki 952 (1545) 
tarihi şaşırtıcıdır. Hüsrev Paşa Türbesi, 
eserlerinin adlarını veren çeşitli tezkire¬ 
lerden açıkça anlaşıldığına göre Mimar 
Sinan tarafından yapılmıştır. 

Hüseyin Ayvansarâyî, Hüsrev Paşa Tür¬ 
besi yakınında olan Bâlî Paşa Camii’nden 
bahsederken IV. Murad dönemi sadra¬ 
zamlarından Tokat’ta idam edilen Hüs¬ 
rev Paşa’nın bu türbeye gömüldüğünü 
yazmıştır. Sonraları bu esere ilâveler ya¬ 
pan Satı Efendi, bu bilginin doğruluğuna 
inanarak aynı yere Sadrazam Hüsrev Pa- 
şa’nın biyografisini de eklemiştir. Bu se¬ 
beple Sadrazam Hüsrev Paşa’nın kesik ba¬ 
şının bu türbeye gömülmüş olabileceği 
düşünülebilir. 

Türbenin bulunduğu bölge. XVI. yüzyıl¬ 
da itibarlı bir semt sayılıyordu. Nitekim 
Mimar Sinan kendi vakfı olan mescidini de 
burada inşa etmişti. Ayrıca Hüsrev Paşa 
Türbesi’nin yakınında aynı vezirin yaptır¬ 
dığı bir de çarşı bulunduğu bilinmektedir. 
Yine onun vakfı olarak burada bir de sıb- 
yan mektebi vardı. Evliya Çelebi, İstanbul’¬ 
daki mekteplerden sadece birkaçının adı¬ 
nı bildirirken Yenibahçe yakınında olan 
Hüsrev Pâşâ-yı Atik Mektebi’nin manzum 
kitâbesini vermektedir: “İzz ü ikbâl ile 
Hüsrev Pâşâ / Mektebi yaptı ede Hak bâ- 
ki / Dedi bir kâmil ol dem târihini / Dâr-ı 
tahsîl-i kelâm-ı bâki, sene 947”. Evliya Çe¬ 
lebi, Seyahafnâme’sinin camiler bölü¬ 
münde Aksaray semti yakınında Hüsrev 
Paşa-yı Atîk Camii’nin de adını verir. Bu 
cami gibi sıbyan mektebi ve çarşısı da za¬ 
manla bütünüyle yok olmuştur. 

Osmanlı dönemi boyunca Haliç kıyıların¬ 
dan başlayıp Marmara’ya doğru ilerleyen 
büyük yangın felâketleri İstanbul’un bu 
semtini sardığında Hüsrev Paşa Türbesi 
ve çarşısı zarar görmüştür. Son olarak 
1918 yılındaki bir yangında türbe tekrar 
alevlerin arasında kalarak mimarisi bir 
defa daha zedelenmiştir. Uzun yıllar yan¬ 
gın yeri ortasında harap ve bakımsız hal¬ 
de kalan türbe 1950’de bir dereceye ka¬ 
dar tamir edilmiştir. İçinde hiçbir mefru¬ 
şat ve sanduka kalmayan türbenin etra¬ 
fını çeviren kesme küfeki taştan pencereli 
duvar da yakın tarihlerde yenilenmiştir. 



Türbe içten ve dıştan sekizgen planda 
küfeki taşından yapılmıştır. Kapının bu¬ 
lunduğu cephe hariç yedi cephesinde altlı 
üstlü, sivri kemerli iki pencere açılmıştır. 
Köşelerde sütunçe şeklinde pâyeler ya¬ 
pılmış, her cephe silmelerle çerçevelen¬ 
miştir. Giriş iç içe birkaç silme ile belirtil¬ 
miş, bunun içindeki değişik profilli bir 
kemerle taçlandırılmıştır. Esas giriş çift 
renkli taşlardan geçmeli bir yay kemere 
sahiptir. Üstünde ise kitâbe yer alır. Du¬ 
varların en üst kenarında mukarnaslı bir 
korniş dolaşır. Bunun üstünde her cephe¬ 
de tekrarlanan alınlıklar ve taştan yon¬ 
tulma tomurcuklar sıralanmaktadır. Kur¬ 
şun kaplı kubbe, daha dar çaplı ve dış yü¬ 
zü kabartma süslemeli mahya hattı to¬ 
murcuklarla bezenmiş sağır bir kasnağa 
oturur. Girişin önünde kubbeli ve iki sü¬ 
tuna dayanan bir revak olması düşünü¬ 
lürse de böyle bir mimari elemanın evvel¬ 
ce olduğunu belli edecek hiçbir ize rast¬ 
lanmamıştır. Ekrem Hakkı Ayverdi, belki 
sadece duvara saplanmış bir çift praçola 
dayanan ahşap bir saçağın olabileceğini 
belirtmektedir. 

Dış mimarisi o dönemdeki türbelerde 
pek görülmemiş bir derecede gösterişli 
ve zengin surette bezenmiş olan Hüsrev 
Paşa Türbesi’nin ilk yapıldığında bazı ka¬ 
lıntıların gösterdiği gibi iç duvarları da 
herhalde çinilerle kaplıydı. Kubbedeki ka¬ 
lem işi nakışlar ise geçen yüzyılda yapıl¬ 
mıştır. İçeride kubbeye geçiş mukarnaslı 
bir korniş şeridiyle sağlanmıştır. 

Türbenin yanında hangi tarihte yapıl¬ 
dığı kesin olarak bilinmeyen bir de Rifâî 
tekkesi bulunuyordu. Hazîrede, son şey¬ 
hinin basit ahşap türbesinden başka her¬ 
halde hepsi aynı yıl bir salgında ölen 1109 
(1697-98) tarihli Seyyid Mehmed Efendi 
ile kızlarına ait kabirler mevcuttu. Bu ha¬ 
zîrede ayrıca XIX. yüzyıla ait birkaç me¬ 
zar taşı daha tesbit edilmiştir. 

Hüsrev Paşa Türbesi Mimar Sinan’ın ilk 
yıllarına aittir. Onun çok daha ünlü kişiler 
için yaptığı türbelerin sadeliği görüldü¬ 
ğünde bu yapının gösterişli oluşu hayret 
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HÜSREV ve $ÎRİN 



Hüsrev Paşa Türbesi'nin kubbe saçağındaki taş süslemele¬ 
rinden bir detay 


uyandırmaktadır. Sinan'ın, ilk önemli 
eserlerinde Şehzade Camii’nde de oldu¬ 
ğu gibi dış süslemeye önem verdiği, fa¬ 
kat daha sonra bundan vazgeçtiği dikka¬ 
ti çeker. Bu türbe, taşlarını kavurup ke¬ 
miren, zengin süslemesini, ahşap kapı 
ve pencere kanatlarını tahrip eden yan¬ 
gınlara ve nihayet yıllarca süren ilgisizlik 
ve bakımsızlığa rağmen Osmanlı dönemi 
Türk mezar mimarisindeki müstesna ye¬ 
rini muhafaza etmektedir. 
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1*1 Semavi Eyİce 

HÜSREV ve ŞÎRİN 

İran ve Türk edebiyatlarına has 

klasik mesnevi konusu. 

L J 

Bir aşk macerasının asırlar boyunca il¬ 
gi görmüş ve sevilmiş hikâyesi olan Hüs¬ 
rev ve Şîrin’in aslı Sâsânî Hükümdarı Per- 
vîz’in hayatından alınmış olup Şîrîn ü Hüs¬ 
rev, Şîrîn ve Pervîz, Ferhâd ve Şîrîn, Fer- 
hadnâme gibi adlarla da bilinmektedir. 

Yaşadığı dönemden itibaren Hüsrev'in 
şaşaalı saltanatı (590-628), sevgilisi Şîrin, 
atı Şebdîz ile mûsikişinasları Bârbed, Ni- 


kisâ ve hâzineleri hakkında çeşitli efsane¬ 
ler ortaya çıkmıştır. Hüsrev’in çok zengin 
ve ihtişamlı bir hükümdar olduğunu be¬ 
lirten tarihî kaynaklarda onun siyasî ha¬ 
yatına geniş yer verildiği halde Şîrin’le 
münasebetine birkaç satırla temas edilir. 
Mesnevilerde ise Hüsrev'in siyasî hayatı 
kısaca geçilirken asıl ağırlığı Şîrin ile olan 
aşk macerası teşkil eder. Hüsrev’in tarihî 
şahsiyetinin çok iyi bilinmesine karşılık 
Şîrin’e ait bilgiler birbirini tutmamakta¬ 
dır. Onun, hikâyeye aykırı olarak İran bü¬ 
yüklerinden birinin câriyesi diye gösteril¬ 
mesi yanında (Mîrhând, I, 265-267; Hând- 
mîr, vr. 92 ab ) Hüsrev'in câriyesi (Taberî, 
III, 114) veya Romalı hıristiyan bir kız ola¬ 
rak da (Lebeau, XI. 501) söz konusu edil¬ 
diği görülür. Şâhnâme ise Şîrin'i Ermen 
ülkesi melikesi Mihîn Bânû’nun yeğeni 
olarak tanıtır. Nizâmî-i Gencevî ile Ali Şîr 
Nevâî de onu böyle göstermişlerdir. Hikâ¬ 
yenin diğer kahramanı olan Ferhad’ın ta¬ 
rihî şahsiyeti ise meçhuldür. Şâhnâme 
ve Raviatü'ş-şafâ'ûa adı geçmez; Nizâ- 
mî’de, Rum diyarında (Bizans) su yolları 
yapmakla ün salmış usta bir mimar ve 
mühendis olarak görülür. Şeyhî’nin ese¬ 
rinde Hüsrev'in müşaviri Şâvur'un Çin’¬ 
den ders arkadaşı olur. Nevâî’de Çin haka¬ 
nının oğlu olan bir mimar ve ressamdır 
(mesnevinin bu kahramanları hakkında 
daha geniş bilgi için bk. Hüsreu ü. Şîrîn 
(haz. Faruk K. Timurtaş], hazırlayanın gi¬ 
rişi, s. 18-21). 

Hüsrev ve Şîrin konusu, edebiyatta ilk 
defa Firdevsî’nin Şâhnâme ’sinde siyasî 
mücadeleler esas olmak üzere yer almış¬ 
sa da ona asıl şeklini vererek başlı başına 
klasik bir konu haline gelmesini sağlayan 
Nizâmî-i Gencevî olmuştur. Onun mesne¬ 
vi tarzında ölümsüzleştirdiği bu macera 
kendisinden sonra yüzyıllar boyunca elli¬ 
den fazla şair tarafından işlenmiştir. Bu 
eserler, bazı farklı tarafları bulunmakla 
beraber hep Nizâmî’nin eserinden ilham 
alınarak yazılmıştır. 

Mesnevinin Nizâmî’deki şekliyle esas 
çerçevesi şöyledir: Çocuğu olmayan İran 
hükümdarı Hürmüz'ün Tanrı’ya yakarış¬ 
ları ve adakları sonunda dünyaya gelen 
oğlu Hüsrev, büyük bir itina ile büyütülüp 
delikanlılık çağına vardığında bir gece rü¬ 
yasında gördüğü dedesi Enûşirevân'dan 
kendisine Allah tarafından şu dört şeyin 
ihsan edileceği müjdesini alır: Emsalsiz 
güzellikte bir sevgili, adı Şebdîz olan hâ- 
rikulâde bir at, Bârbed adında bir mûsi- 
kişinas ve muhteşem bir taht. Hüsrev 
gün görmüş, ülkeler dolaşmış, maharet¬ 
li bir ressam oian nedimi Şâpûr’dan Er- 



Sîrin'in Hüsrev'in resmine bakmasını tasvir eden bir min¬ 
yatür (Londra British Library, Ad. nr. 27261, vr. 116 a ) 


men melikesi Mihîn Bânû’nun Şîrin adın¬ 
da dünyalar güzeli bir yeğeni ve onun da 
Şebdîz adlı bir atının bulunduğunu öğre¬ 
nir. Hakkında duydukları ile Şîrin’e âşık 
olan Hüsrev, Şîrin’i istetmek için Şâpûr’u 
Ermen diyarına gönderir. Şâpûr, Hüs¬ 
rev’in resimlerini yaparak Şîrin’in görebi¬ 
leceği yerlere asıp onun ilgi ve merakını 
uyandırır. Daha sonra da rahip kılığı ile 
ortaya çıkar ve gerçeği anlatır. Şîrin de 
resimlerine bakarak Hüsrev’e âşık olur. 
Hüsrev’in bir yüzüğü ile beraber resmini 
Şîrin’e veren Şâpûr, Hüsrev’i bulmak üze¬ 
re onun ülkesi Medâin’e gitmesini söyler. 
Şîrin, erkek kıyafetine girip avlanmak ba¬ 
hanesiyle atı Şebdîz’e binip saraydan ay¬ 
rılır ve Medâin yolunu tutar. Diğer taraf¬ 
ta, memleketinin kumandanlarından Beh- 
râm-ı Çûbin’in entrikası yüzünden babası 
ile arası açılan Hüsrev, sadık bendelerine 
Şîrin gelecek olursa onu ücra bir köşkte 
ağırlamaları için tâlimat verip kıyafetini 
değiştirerek Ermen ülkesine doğru yola 
çıkar. Yolda bir göl kenarında konaklar ve 
gölde yıkanmakta olan Şîrin’i görür. An¬ 
cak ikisi de değişik kıyafetlere girmiş ol¬ 
duklarından birbirlerini tanımazlar ve ak¬ 
si istikamette yollarına devam ederlerse 
de bir süre sonra durumun farkına varır¬ 
lar. Şîrin, Mihîn Bânû’dan izinsiz ayrıldığı 
için Ermen’e dönemeyeceğini düşünerek 
Medâin’deki köşkte Hüsrev’in geri dönü- 
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şünü beklemeye başlar. Hüsrev ise Mihîn 
Bânû'nun misafiri olarak Ermen'de has¬ 
retle Şîrin'i beklemekte ve yanından ayır¬ 
madığı Bârbed'in nağmeleriyle teselli 
bulmaktadır. Daha sonra Medâin'de ol¬ 
duğu öğrenilen Şîrin’i almaya gönderilen 
Şâpûr onu bulur, birlikte Ermen’e doğru 
yola çıkarlar. O sırada babasının, kuman¬ 
danı Behrâm-ı Çûbin tarafından tahttan 
indirildiği haberini alarak Medâin’e giden 
Hüsrev, Çûbin’in tertipleri ve onun askeri 
karşısında tutunamayıp yeniden Ermen’e 
hareket eder. Öte yandan Ermen’e varan 
Şîrin orada Hüsrev’i bulamayınca perişan 
olur. Ancak bir gün kendini oyalamak için 
ava çıktığında Hüsrev’le karşılaşır. İki sev¬ 
gili günlerini av ve içki âlemleriyle geçir¬ 
mekte iken Hüsrev Şîrin'den vuslat ister. 
Mihîn Bânû’nun kendisine öğüt verip ye¬ 
min ettirmiş olması dolayısıyla Şîrin bu 
teklifi reddeder ve ona her şeyden önce 
mertlik gereği olarak taç ve tahtını kur¬ 
tarmasını söyler. Şîrin’in bu sözleriyle 
gönlü kırılan Hüsrev bir çare aramak 
ümidiyle Bizans diyarına gider. Kendisini 
çok iyi karşılayan Rum kayseri onu kızı 
Meryem ile evlendirir ve tahtını kurtar¬ 
ması için SO.OOO kişilik bir ordu ile Me¬ 
dâin’e gönderir. Behrâm-ı Çûbin’i zorlu 
bir savaşla yenen Hüsrev orada yeniden 
tahtına oturur. Ancak Meryem ile yap¬ 
tığı gönülsüz evlilik ona Şîrin’in aşkını 
unutturamamıştır. Bu arada Mihîn Bânû 
ölmüş, Şîrin Ermen melikesi olmuştur. 
Hüsrev’e yaptığı gönül kırıcı muamele¬ 
den pişmanlık duymakta ve hâlâ onun 
aşkıyla yanmaktadır. İçinde bulunduğu 
ruh haliyle ülkeyi yönetemeyeceğini an¬ 
ladığından bir yıl sonra tahtını yakınların¬ 
dan birine bırakarak Medâin’deki köşk¬ 
te inzivaya çekilir. Bu arada Hüsrev, Şâ- 
pûr’u araya koyarak çektiği hasrete daya¬ 
namadığını ve görüşme dileğini Şîrin'e 
iletir. Şîrin ise onun bu talebini artık baş¬ 
kası ile evli olduğu için geri çevirir. 

Burada maceraya başka bir yön veren 
olaylar içinde yeni bir şahıs ortaya çıkar. 
Çocukluğundan beri taze sütle beslenme¬ 
ye alışkın olan Şîrin çevre otlaksız oldu¬ 
ğundan süt bulmakta zorluk çekmekte¬ 
dir. Şâpûr’dan buna bir çare bulmasını 
ister. Şâpûr da Çin’de kendisiyle birlikte 
aynı üstattan ders gören arkadaşı Fer- 
had’ı ona getirir. Şîrin’in isteği üzerine işe 
başlayan Ferhad, bir ay içinde sarp kaya¬ 
lar arasında bir su yolu açıp Şîrin’in köşkü 
önünde yaptığı havuz ve çeşmeye uzak¬ 
taki otlaklardan taze süt akıtmaya baş¬ 
lar. Fakat Ferhad daha sesini ilk duyduğu 
anda Şîrin’e âşık olmuştur. Onun yaptığı 


işe mükâfat olarak verdiği mücevherleri 
kabul etmez. Ümitsiz aşkının ıstırabı ile 
kırlara, dağlara düşer. Gizli tutmak iste¬ 
diği aşkı kısa zamanda herkes tarafından 
duyulur. Durumu öğrendiğinde Ferhad’ı 
kıskanan Hüsrev, onu huzuruna çağırıp 
para ve servet teklifiyle onu bu sevdasın¬ 
dan vazgeçirmeye çalışır. Razı edemeyin¬ 
ce, başardığı takdirde Şîrin’den uzak dur¬ 
mayı vaad ederek baştan başa sert bir 
kayadan ibaret olan Bîsütun dağını delip 
ordunun geçebileceği bir yol açmak gibi 
olmayacak bir işle oyalamak ister. Şîrin’in 
aşkından aldığı güçle işe girişen Ferhad 
her kazma vuruşunda dağın bir parçasını 
indirir. Şîrin'in ve atı Şebdîz’in tasvirlerini 
kayalara işleyen Ferhad'm yaptığı iş dil¬ 
lere destan olur. Duyduğu merakla onun 
çalışmasını seyretmeye gelen Şîrin’in bir 
ara atı sakatlanıp yuvarlanmak üzere iken 
Ferhad onu atıyla birlikte havada yakala¬ 
yıp köşke götürür. Bu arada açmakta ol¬ 
duğu yolu neredeyse dağın öbür ucuna 
ulaştırabileceği korkusu Hüsrev'e Ferhad’ı 
aradan kaldırma çarelerini düşündürür. 
Bu maksatla ona Şîrin’in öldüğü haberini 
yollar. Duyduğu haberle yıkılan Ferhad 
derin bir ıstırapla hemen can verir. O sıra¬ 
da Hüsrev'in karısı Meryem de ölür. Bu 
iki ölüm dolayısıyla Hüsrev ile Şîrin birbir¬ 
lerine iğneleyici birer baş sağlığı mektu¬ 
bu yazarlar. Yaptıklarından özür dileyip 
Şîrin ile yeniden bir araya gelmek isteyen 
Hüsrev, onun bu teklife uzak durması 
karşısında kendisini avutmak için Şeker 
adlı genç bir kızla evlenir. Fakat bir müd¬ 
det sonra Hüsrev Şeker’den bıktığı gibi 
Şîrin'in de inadı kırılır. Neticede Hüsrev ve 
Şîrin büyük bir düğünle evlenirler. Hüs¬ 
rev'in Şîrin, taht, Bârbed ve Şebdîz'e sa¬ 
hip olacağına dair rüyası böylece gerçek- 


Ferhad'ı Bîsütun dağını delerken gösteren bir minyatür 
(Servet Ukkâşe, et-Taşuîrü’l-Fârisîue’t-Türkî, Beyrut 1983, 
s. 193) 



leşmiş olur. Bu şekilde yaşayıp giderler¬ 
ken Şîrin’in tesiriyle değişen, varlık ve ha¬ 
yatın fâniliği hakkında felsefî düşüncele¬ 
re kapılan Hüsrev Şîrin’le beraber inziva¬ 
ya çekilir. Hüsrev’in Meryem’den doğan 
ve tahtın vârisi olan kötü ruhlu oğlu Şîrû- 
ye öteden beri Şîrin’e göz koymuştur. Ga¬ 
yesine ulaşmak için babası Hüsrev’i bir 
gece öldürtür. Şîrin’e gizlice haber gönde¬ 
rip onu kendisiyle evlenmeye zorlar. Şîrin 
bu teklifi kabullenmiş görünerek Şîrûye’- 
yi oyalar. Hazırlanan türbeye Hüsrev’in 
tabutu büyük bir merasimle götürülür. 
Tek başına türbeye giren Şîrin, belinden 
çıkardığı hançerle tabutun başında ona 
sarılmış olarak hayatına son verir. 

İran edebiyatında bu aşk macerası üze¬ 
rinde mesnevi yazanların sayısı otuzdan 
fazladır. Nizâmî’nin Penc Gene adlı ham¬ 
sesinin ikinci kitabı olarak 576’da (1180) 
tamamladığı Hüsrev ü Şîrînini şu eser¬ 
ler takip etmiştir: Emîr Hüsrev-i Dihle- 
vî’nin Şîrîn ü Hüsrev' i (1299): Türk asıllı 
olup 770’te (1368-69) Azerbaycan ve Şir¬ 
van’da bulunan Ârifî’nin Ferhâdnâme'- 
si; Hâce Şehâbeddin’in müellifin ölümü 
sebebiyle yarım kalan Hüsrev ü Şîrîn’i; 
Âhî-i Meşhedî ve Kâsımî’nin Hüsrev ü 
Şîrînleri; Vahşî-i Bâfkı’nin (ö. 991/1583) 
yazmaya başladığı, ancak çok sonra Visâl-i 
Şîrâzî (ö. 1262/1846) tarafından tamam¬ 
lanan Ferhâd ü Şîrîn' i: Urfî-i Şîrâzî’nin 
Ferhad ü Şîrîn' i; Şeref-i İsfahânî, Kev- 
serî ve Şâpûr’un Hüsrev ü Şîrînleri; Mîr 
Muhsin'in Şîrîn ü Hüsrev' i; Âsaf Han, 
Şerif Kâşî ve Hindistan Türk Hükümdarı 
Cihan Şah döneminde yazan Vaslî’nin 
Hüsrev ü Şîrîni; Şah Abbas Safevî devri 
şairi Bezmî'nin Şîrîn ü Ferhâdi; Rûhü- 
lemîn Şehristânî, Meşriki ve İbrâhim Ed- 
hem’in Hüsrev ü Şîrînleri; Evrengzîb 
devri şairi Hızrî’nin Hüsrev ü Şîrîni; ay¬ 
nı dönemde Fevki’nin Ferhâd ü Şîrîn i; 
Nâmî, Şihâb-ı Türşîzî, Ayânî ve Şu’le’nin 
(XIX. yüzyıl) Hüsrev ü ŞMn’leri. 

Hüseyin Baykara, kendisine nisbet edi¬ 
len Mecâlisü , l- c uşşâk adlı eserde yer alan 
kısa bir "Hüsrev ü Şîrîn” hikâyesi sebebiy¬ 
le “Hüsrev ü Şîrîn” mesnevisi yazan şairler 
arasında gösterilirse de bu doğru değil¬ 
dir (bk. HÜSEYİN BAYKARA) . Aynı hikâye, 
İmâdüdin Fakih (ö. 773/1371) ve Hilâlî (ö. 
939/1532-33) tarafından da küçük hacim¬ 
de birer mesnevi olarak işlenmiştir (İran 
edebiyatındaki bu mesneviler hakkında 
daha geniş bilgi için bk. Timurtaş, ŞM, IV 
[1961], s. 73-86: Hüsreu ü Şîrîn |haz. Fa¬ 
ruk K. Timurtaşl, hazırlayanın girişi, s. 
22-34; ayrıca bk. Browne, 1, 12-18; II, 400- 
406; Rızâzâde-i Şafak, bk. bibi.; Zehrâ-i 


54 

Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 






HÜSREV veSÎRİN 


Hânlerî, s. 195-196; H. Krenn.LlII 11956], s. 
92-96; Mohammad Wahid Mirza, s. 195- 
197; Firdevsî, s. 1056-1074). 

XIV. yüzyıl ortalarından başlayarak Türk 
edebiyatında da Hüsrev ve Şîrîn konusu¬ 
nu işleyen mesneviler yazılmaya başlan¬ 
mıştır. Bilinen yirmi iki mesneviden bir 
kısmı doğrudan doğruya tercüme şeklin¬ 
de, geri kalanların çoğunluğu ise hikâye¬ 
nin aslında olmayan yeni ve yer yer ma¬ 
hallî unsurlar kazanmış çeşitli farklılıklar 
taşıyan birer adaptasyon durumunda¬ 
dır. Hikâye, Türk edebiyatına ilk önce Al¬ 
tın Orda şairi Kutb'un Nizâmî’den tercü¬ 
me ettiği Hüsrev ü Şîrîn* ile (1341) gir¬ 
miştir. 

Anadolu sahasında ilk “Hüsrev ü Şîrîn”i 
Aydınoğlu îsâ Bey adına 768'de (1367) 
Fahrî kaleme almıştır. Nizâmî’nin eserini 
tercüme eden Fahrî ayrıca Şâhnâme'- 
den de faydalanmış ve mesnevinin konu¬ 
sunda bazı değişiklikler yapmıştır. Ondan 
sonra Şeyhî, II. Murad adına kaleme aldı¬ 
ğı mesneviyle Türkçe'de yazılan en güzel 
ve en başarılı Hüsrev ii Şîrîn*\ meyda¬ 
na getirmiştir. 

Çağatay edebiyatı sahasında konuyu ilk 
defa Ferhâd ü Şîrîn adıyla 1484 yılında 
Nevâî kaleme almıştır. Nizâmî ve Hüsrev-i 
Dihlevî'nin eserleri başta olmak üzere da¬ 
ha önce yazılmış "Hüsrev ü Şîrin”leri in¬ 
celemekle işe başlayan Nevâî, konunun 
özünde bir değişiklik yaparak Hüsrev ye¬ 
rine Ferhad’ı merkeze alır. Ona göre aşkı 
terennüm eden bir eserde, aşkın lezze¬ 
tinden ziyade ıstırabını yaşayan kişinin ön 
planda tutulması gerekir. Böylece diğer 
mesnevilerde ikinci derecede yer alan 
Ferhad’ın macerası Nevâî’nin kaleminden 
Şark masallarından alınmış ejderha, eh- 
rimen, sihirli ayna, tılsım açma gibi söz¬ 
lü gelenekten süzülen orijinal motiflerle 
başlı başına bir hikâye haline gelir. Ne¬ 
vâî’nin bu eserindeki hareket noktası İlâ¬ 
hî aşkı düşündüren veya ona ulaştıracak 
platonik aşk motifidir. Dolayısıyla aşk ve 
aşk azabının hakikati Ferhad'ın macera¬ 
sında somutlaştırılır. Hüsrev’in duygula¬ 
rını sadece bir heves olarak kabul eden 
Nevâî onun maddî aşkını önemsiz bulur. 
Platonik aşkı ve bu aşkın en son noktaya 
erişinceye kadar geçirdiği bütün safhala¬ 
rı sembolik bir anlatımla vermeye çalışan 
Nevâî, hikâyenin çatısında köklü değişik¬ 
likler yapar ve bu yönüyle orijinal bir eser 
meydana getirir. Ferhâd ü Şîrîn, gerek 
Nizâmî gerek Hüsrev-i Dihlevî gerekse di¬ 
ğer benzerlerinden farklı bir yapıda yep¬ 
yeni bir mesnevi olarak ortaya çıkar. Ne¬ 
vâî, Ferhad'ı Çin hakanının (Çin Türkistanı) 


ikbal yolları kapanmış bir şehzadesi ola¬ 
rak gösterip o dönem Türk coğrafyasın¬ 
daki milliyetçi duygulan da eserine sin¬ 
dirmiştir. 

Nevâî'den sonra bu aşk macerasını 
mesnevi şeklinde anlatan şairlerin çoğu 
OsmanlIlar arasından çıkmıştır. Hepsi de 
il. Bayezid devrinde yaşamış Ahmed Rıd¬ 
van, Muîdî, Sadrî, Hayatî, Harîmî (Şehza¬ 
de Korkut, Ferhâd ü Şîrîn)-, Âhî (ö. 923/ 
1517, Hikâyet-i Şîrîn ü Peruîz ue Riuâyet-i 
Gülgûn u Şebdîz -yarım kalmıştır-), Ce- 
lîlî, Lâmiî Çelebi, Ferhûdnâme (918'de 
(1512] tamamlanan eser, Nevâî’nin Fer¬ 
hâd ü Şîrîn'inden oldukça değişik bir üs¬ 
lûpla nakildir), Kanûnî Sultan Süleyman 
devri şairlerinden Ârif Çelebi ( Ferhâd ü 
Şîrîn), Şânî ( Ferhâdnâme ), İmamzâde Ah¬ 
med, Halîfe, Mahvî, Fasîh Ahmed Dede 
ve Sâlim (111. Selim devri) bunlardandır. 
Azerî sahasında ise Mustafa Ağa Nâsır 
(XIX. yüzyıl) bir Hüsrev ü Şîrîn tercü¬ 
mesi, Nâkâm da bir Ferhâd ü Şîrîn (M. 
Ali Resulzâde, bk. bibi.) ortaya koymuş¬ 
tur. Ayrıca Ömer Bâkî’nin Doğu Türkçesi 
ile yazılmış Ferhâdnâme' si olduğu bilin¬ 
mektedir ( Hüsrev ü Şîrîn | haz. Faruk K. 
Timurtaş], hazırlayanın girişi, s. 22-46). 

Türk edebiyatında asırlar boyunca ele 
alınmış olan bu mesnevi konusu, Ferhâd 
ile Şîrin adı altında az çok değişikliklerle 
bir halk hikâyesi şeklinde de işlenmiştir 
(bk. FERHÂD ve ŞÎRİN). Mesnevi, 1 870’li 
yıllarda M. R. rumuzu ile muhtemelen 
Manastırlı Mehmed Rifat tarafından Hüs¬ 
rev ü Şîrîn adını taşıyan on dört fasıllık 
bir tiyatro eseri haline getirilmiştir. Son 
zamanlarda AzerbaycanlI bestekâr Üze- 
yir Hacıbeyli tarafından “Ferhâd ile Şîrin” 
operası meydana getirildiği gibi Ali Şey¬ 
hülislâm da “Operet-i Hüsrev ü Şîrin”i ter¬ 
tip etmiştir. Bundan başka Zebîh Bihrûz 
1920’de İngilizce olarak bir Hüsrev ü Şîrin 
senaryosu yazmış, Şâh-ı îrân ve Bânû-yı 
Ermen adıyla yayımlanan eser (Tahran 
1304 hş.) filme de alınıp İran’da ve başka 
ülkelerde gösterilmiş ve ilgi uyandırmış¬ 
tır (MehmedEmin Resulzâde, s. 355). Hi¬ 
kâye ayrıca eskiden beri "Ferhâd ve Şîrin” 
adıyla Karagöz oyunlarında müstakil ola¬ 
rak işlenmiştir. Mesnevinin ön plandaki 
kahramanları ayrıca divan edebiyatında 
çeşitli edebî sanatlarda mazmun olarak 
da anılmıştır (bk. FERHÂD; ŞEBDÎZ; ŞÎ¬ 
RİN) 
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HÜSREV ü ŞÎRÎN 

(ıJijtA 3 3j«*^ ) 

Altın Orda şairlerinden 
Kutb tarafından yapılan, 

Nizâmî-i Gencevî'nin 
aynı adı taşıyan mesnevisinin 
ilk Türkçe tercümesi. 

L J 

Kutb hakkında kaynaklarda bilgi yok¬ 
tur. Ancak eserde yer alan methiyeler ve 
sebeb-i te'lîf bölümündeki bazı beyitler¬ 
den hareketle onun Şehzade Tini Beg’e 
kapılanmak isteyen (beyit 206-207), bu¬ 
nun için uzaklardan gelmiş (beyit 250- 
251 ) Hârizm veya Mâverâünnehir menşe¬ 
li bir kişi olduğu, çeşitli ilimlerde bilgisi¬ 
nin bulunduğu (beyit 228-229), şehzade¬ 
ye öğütler verecek bir olgunluk ve itibara 
eriştiği (beyit 194-203), samimi bir müs- 
lüman olduğu (münâcât ve na'ttaki türlü 
beyitler) söylenebilir. 

Kutb eserini. Altın Orda Hükümdarı 
Özbek Han'ın Gök Orda’nın başşehri Sığ- 
nak'ta hüküm süren şehzadesi Tini Beg 
ile eşi Cemile Han Melek Hatun adına 
Türkçe'ye çevirmiştir. Tini Beg'in Gök Or- 
da’ya 727 (1327) yılında gittiği ve 740’ta 
(1339-40) kardeşi Canı Beg tarafından öl¬ 
dürüldüğü bilindiğine göre Kutb'un ese¬ 
rini bu yıllara rastlayan bir tarihte yazmış 
olması gerekir. Eserin 742 (1341-42) yı¬ 
lında ve Tini Beg’in Altın Orda hanlığı 
esnasında kaleme alındığına dair riva¬ 
yetler (meselâ bk. İnan, X1V-XV 1 19501, s. 
5; Fazılov, XXI [1973], s. 89 vd.) doğru de¬ 
ğildir. 

Eserin baş tarafında tevhid ve münâ- 
câtlar, Hz. Peygamber ve çehâryâr için 
na'tlar. Tini Beg Han ve eşi adına methi¬ 
yelerle “sebeb-i te’lîf-i kitâb” yer alır. Ni¬ 
zamînin eseri yaklaşık 5700, Kutb’a ait 
eldeki metin ise 4729 beyittir. Böylece 
eserin aslı ile tercümesi arasında 1000 
beyte yakın bir fark ortaya çıkmaktadır 
ki bu fark, ya Nizâmî'nin oldukça uzun ve 
edebî sanatlarla yüklü bazı tasvirlerini 
Kutb'un kısaltmış olduğunu veya metnin 
istinsah sırasında eksik bırakıldığını dü¬ 
şündürmektedir. Ancak Nizâmî’nin ese¬ 
rinde bulunan bölüm başlıkları Kutb'un 
eserinde de aynen yer aldığına göre mev¬ 
cut eksikliklerin hikâyenin bütünlüğünü 
bozacak mahiyette olmadığı anlaşılmak¬ 
tadır. 

Vezin bakımından eserin aslına bağlı 
kalan şairin (mefaîlün mefâîlün feûlün) 


sadece çehâryâr methiyesini Kutadgu 
Bilig vezniyle (feûlün feûlün feûlün feûl) 
yazması, Köprülü'ye göre Türk ve İran 
edebiyatlarında başka örneği bulunma¬ 
yan bir orijinallik teşkil etmektedir. Ken¬ 
disinin de kuvvetli bir nâzım olduğu ese¬ 
rin baş tarafına koyduğu 271 beyitlik 
ilâveden anlaşılan Kutb'un Nizâmî’nin 
mesnevisini başarı ile Türkçe’ye naklet¬ 
tiği söylenebilir. Eseri ilk defa yayımlayan 
A. Zajaczkovvski de metnin aslı ile tercü¬ 
mesi arasında yaptığı karşılaştırmadan 
sonra bu neticeye vardığını belirtmekte¬ 
dir. 

Bugün yegâne nüsha olarak bilinen ( Pa¬ 
ris, Bibliotheque Nationale, Manuscrits 
turcs, Ancien fonds, nr. 312) eldeki met¬ 
nin sonunda yer alan beyitlerden, eserin 
1383'te Berke Fakih adlı bir Kıpçak tara¬ 
fından İskenderiye’de Altın Boğa adına 
istinsah edilmiş olduğu anlaşılmaktadır. 
Mesnevinin sonuna müstensih tarafından 
eklenen 66 beyitlik kısmın dili esas itiba¬ 
riyle asıl metnin dilinden farksızdır. Bu da 
eserin yazıldığı yer ile istinsah edildiği ye¬ 
rin aynı dil çevresinden olduğunu göster¬ 
mektedir. 

Altın Orda sahasında yazılmış en eski 
Türkçe metin olarak bilinen Hüsrev ü Şî¬ 
rîn, gerek Türk dili tarihinin mühim bir 
merhalesini teşkil eden Altın Orda saha¬ 
sının yazı dili gerekse Kıpçak lehçesi hak¬ 
kında ana kaynaklardan birini teşkil et¬ 
mesi bakımından önemli bir mesnevidir. 
Eser, Türk dilinin yeni kurulan kültür 
merkezlerinde edebî lehçelerinin teşek¬ 
kül etmeye başladığı geçiş döneminin 
eseri olarak hem Hârizm yazı dilinin hem 
de Çağatayca’nın özelliklerini taşımakta¬ 
dır. Hüsrev ü Şîrîn, fiil çekimi yönünden 
Çağatay öncesine yakın olmakla beraber 
ses özellikleri ve kelime hâzinesi bakımın¬ 
dan Kıpçakça'nın hususiyetlerini taşımak¬ 
tadır. Nizâmî’nin mesnevisini büyük ço¬ 
ğunlukla Türkçe kelimelerle tercüme et¬ 
meye çalışan Kutb’un eseri zengin bir ke¬ 
lime hâzinesine sahiptir. Mütercimin bu 
eseriyle henüz yazı diline geçmemiş bazı 
kelimeleri edebî dile kazandırdığı tahmin 
edilmektedir. 

1913 yılında A. Samoyloviç tarafından 
bulunan eseri Ananiasz Zajaczkovvski me¬ 
tin, tıpkıbasım ve sözlük olarak üç cilt ha¬ 
linde neşretmiş (bk. bibi.), eser ayrıca 
Necmettin Hacıeminoğlu tarafından im¬ 
lâ, ses ve şekil özellikleri üzerinde bir 
inceleme ile birlikte yayımlanmıştır (bk. 
bibi.). 
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1*1 NECMETTİN HACIEMİNOĞLU 

HÜSREV ü ŞÎRÎN 

( 3 3 ) 

Şeyhî’nin 

(ö. 832’den [1429] sonra) 

Nizâmî-i Gencevî’nin 
aynı adlı eserinden nakil yoluyla 
meydana getirdiği mesnevisi. 

Aruzun “mefâîlün mefâîlün feûlün” ka¬ 
lıbıyla yazılmış 6944 beyitlik bir eserdir. 
Şeyhî, II. Murad'a ithaf ettiği eserini onun 
tahta çıktığı sırada yazmaya başlamış, fa¬ 
kat tamamlayamadan vefat etmiştir. Şey¬ 
hî 832’den (1429) sonra öldüğüne göre 
Hüsrev ü Şîrîn in 1421-1430 yılları ara¬ 
sında yazıldığı söylenebilir. Mesnevinin 
son kısmını oluşturan “Şîrûye Vak’asî’ da¬ 
ha sonra Rûmî adlı bir şair tarafından 
aynı vezinle tercüme edilmiştir ( Hüsrev ü 
Şîrîn, hazırlayanın girişi, s. 150-153). Şai¬ 
rin yeğeni Cemâlî de eserin sonuna padi¬ 
şaha methiye tarzında 109 beyitlik bir ze¬ 
yil eklemiştir. Eserin nerede yazıldığı ke¬ 
sin olarak bilinmemekle birlikte Kütah¬ 
ya’da veya 11. Murad’m Edirne’deki sara¬ 
yında telif edildiği tahmin edilmektedir. 
Ancak Hammer Keşişdağînın (Uludağ) gü¬ 
zelliğinden, âlimleri ve âbidlerinden, şair¬ 
lerin Bizans döneminden beri oraya git¬ 
tiklerinden bahsederken. "Osmanlıiar’m 
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HÜSREVİYYE CAMİİ 


ilk şâir-i hayâlîsi Molla Şeyhî Hüsrev ü 
Şîrîn’ i orada yazardı" (1, 164) diyerek 
mesnevinin Bursa'da kaleme alındığını 
söylemektedir. 

Hüsrev ü Şîrîn' in baş kısmında tev- 
hid, münâcât, na’t, yaratılış ve yaratıcıya 
ait hikmet bahsi, kitabın yazılış sebebi, 
II. Murad için yazılan methiyeler ve padi¬ 
şaha nasihat şeklinde kaleme alınmış bir 
manzume olmak üzere mesnevi ve kasi¬ 
de tarzında on üç parça manzume (775 
beyit) yer alır. Eserin hikâye kısmı on bir 
bölümden ibaret olup bölümler başlıklar¬ 
la birbirinden ayrılmıştır. Her bölümün 
başında şair, o bölümde anlatılan olaylar¬ 
la ilgili olarak kendine ya da kalemine hi¬ 
tap eden bir girişle konuya girmektedir. 
Eserde ayrıca Hüsrev, Şîrîn ve Ferhad di¬ 
linden söylenmiş yirmi altı gazel. Şîrîn ağ¬ 
zından söylenmiş kaside biçiminde bir 
münâcât ile Ferhad ağzından söylenmiş 
yedi bentlik bir terciibend bulunmak¬ 
tadır. Bu mesnevide Medâin Hükümdarı 
Hürmüz’ün oğlu Hüsrev ile Ermen meli¬ 
kesi Mihîn Bânû’nun yeğeni Şîrin arasın¬ 
daki aşk anlatılmaktadır (konunun özeti 
için bk. HÜSREV ve ŞÎRİN). 

Şeyhî, Hüsrev ü Şîrîn' in konusunu Ni- 
zâmî’den almakla birlikte esere yaptığı 
ilâveler, olaylar arasındaki takdim ve te¬ 
hirler, değişik yerlerine eklediği âşıkane 
gazellerle tercümeden ziyade nakil deni¬ 
lebilecek bir tarzı denemiştir. Nizâmî’de 
bütün eserin aynı vezinle sürüp gitmesi¬ 
ne karşılık Şeyhî, giriş bölümünde ve ara 
manzumelerde değişik vezin ve nazım şe¬ 
killeri kullanarak eserini yeknesaklıktan 
kurtarmaya çalışmıştır. Nitekim edebiyat 
tarihçileriyle Âşık Çelebi, Kmalızâde Ha¬ 
şan Çelebi ve Latîfî gibi tezkire yazarları 
onun bu özellikleri üzerinde durarak tak¬ 
dirlerini ifade etmişlerdir (Hüsrev ü Şîrîn, 
hazırlayanın girişi, s. 132-142, 147-149). 

Şeyhî’nin, henüz gelişme döneminde 
bulunan ve aruz veznine tam intibak ede¬ 
memiş olan XV. yüzyıl Türkçe’siyle ortaya 
koyduğu Hüsrev ü Şîrîn nazım dili, üs¬ 
lûp, edebî sanatlar ve hayal gücü bakı¬ 
mından Nizâmî’nin eseriyle kıyaslanama- 
sa da aynı konuyu işleyen Türkçe emsal¬ 
leri arasında seçkin bir yere sahiptir. 

Yazıldığı dönemden itibaren büyük rağ¬ 
bet gören Hüsrev ü Şîrînin Türkiye’de ve 
Türkiye dışındaki kütüphanelerde elliden 
fazla yazma nüshası tesbit edilmiştir (me¬ 
selâ bk. İÜ Ktp., TY, nr. 3054, 3082; İstan¬ 
bul Belediyesi Atatürk Kitaplığı, Muallim 
Cevdet, nr. 253; Millet Ktp., Ali Emîrî Efen¬ 
di, Manzum, nr. 1173; Süleymaniye Ktp., 
Esad Efendi, nr. 2571; Hacı Selim Ağa Ktp., 


Seyhî'nin 
Hüsrev ü Şîrîn 
mesnevisinin 
ilk iki sayfası 
(Millet Ktp., 
Ali Emîrî Efendi, 
Manzum, 
nr. 1173) 
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Kemankeş Emîr Hoca, nr. 530; British Mu- 
seum, Add, nr. 7906; Bibliotheque Nation- 
ale, A.F., nr. 352, 392). FarukK. Timurtaş, 
eserin sekiz nüshasına dayanarak hazır¬ 
ladığı tenkitli metnini bir inceleme kıs¬ 
mıyla birlikte yayımlamıştır (bk. bibi.). 
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S Mustafa Özkan 


HÜSREVİYYE CAMİİ 

Halep’te 
XVI. yüzyıla ait 

Mimar Sinan eseri cami. . 

Kanunî Sultan Süleyman döneminde 
vezir Deli Hüsrev Paşa tarafından yaptı¬ 
rılmıştır. Kitabesinde yazılı bulunan 952 
(1545) veya 953(1546) yılları herhalde in¬ 
şaatın bitirilmesini göstermektedir. Çün¬ 
kü Hüsrev Paşa’nın ölüm tarihi tartışmalı 
olmakla beraber genellikle 951 yılının son 
ayları (1545) olarak kabul edilir. 

E. Egli, Hüsreviyye Camii’nin yapımına 
1536’da başlandığını ve 1537’de tamam¬ 
landığını bildirmektedir. Aptullah Kuran 
ise caminin inşasının pek çok kaynakta 
öne sürüldüğü gibi Hüsrev Paşa’nın Şam 
beylerbeyiliğinde bulunduğu 1534-1538 
yılları arasında değil 1541’de ikinci vezir 
olduktan sonra ve büyük ihtimalle Istan- 


Hüsreviye Camii'nin planı 
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HÜSREVİYYE CAMİİ 


bul'dan Halep'e gönderilen bir mimarın 
denetiminde yapıldığını, külliyede bulu¬ 
nan 953 (1546) tarihli kitâbenin bu ko¬ 
nuya ışık tuttuğunu, Hüsrev Paşa’nın sağ¬ 
lığında başlayan inşaatın ölümünden son¬ 
ra bitirildiğini söylemektedir (M imar Si¬ 
nan, s. 281). 

Evliya Çelebi, 1082yılı Muharrem ayın¬ 
da (Mayıs 1671) çıktığı hac seyahatinde 
uğradığı Halep şehrinden bahsederken 
“Eski Hüsrev Paşa Camii”ne de uzunca 
bir bölüm ayırmıştır. Hüsreviyye Camii, Si¬ 
nan’ın eserlerinin adlarını veren listeler¬ 
de "Merhum Hüsrev Paşa Camii” olarak 
kayıtlıdır. Tuhfetü'l-mi'mârîn’de cami ile 
birlikte bir de medrese olduğuna işaret 
edilmiş, kurucunun türbesinin İstanbul'¬ 
da bulunduğu belirtilmiştir (nşr. Sönmez, 
s. 85). Hüsreviyye Camii Mimar Sinan’ın ilk 
yapılarından biri olarak dikkati çeker. Ay¬ 
nı zamanda, Osmanlı dönemi Türk mima¬ 
risinin ilk safhalarında birçok örneği inşa 
edilmişken XVI. yüzyıldan itibaren artık 
unutulan tabhâneii camilerin sonuncu¬ 
larından biri ve belki de sonuncusudur. 

Hüsreviyye Camii etrafı duvarla çevrili 
bir avlunun içinde bulunmaktadır. Kare 
biçimli harimi örten kurşun kaplı tek kub¬ 
beye geçiş köşe trompları ile sağlanmış¬ 
tır. Takviye pâyeli kasnakta yer alan bir 
dizi pencere içeriyi aydınlatır. İki yandaki 


Hüsreviyye Camii'nin taçkapı stalaktitleri 



Hüsreviyye 
Camii 
Halep / Suriye 



tabhâne odaları da kubbelidir. Bunların 
yan cephelerinde dışarıdan birer girişleri 
olup ayrıca harime de bağlantı sağlayan 
kapıları vardır. Ana mekânın girişinde sü- 
tunlu revaka sahip üstleri kubbelerle ör¬ 
tülü beş bölümlü bir son cemaat yeri bu¬ 
lunur. 

Taştan olan minare sağdaki tabhâneye 
bitişiktir ve şerefe tablası mukarnaslı çık¬ 
malarla desteklenmiştir. Böylece Osmanlı 
dönemi Türk sanatı üslûbu bu caminin 
bütün unsurlarında hâkim olmaktadır. 
Evliya Çelebi bu sebeple minaresinin 
“Rum üslûbunda” (yani Anadolu, bilhassa 
İstanbul) olduğunu ifade etmiştir. Cami¬ 
nin mimarisini ve nisbetlerini aksettiren 
iyi bir planı İngiliz mimar John VVarren ta¬ 
rafından çizilmiş ve bu plan ilk defa Se¬ 
mavi Eyice tarafından yayımlanmıştır 
(VD, X (19731, s. 303-336’daki makalenin 
levhaları, rs. 76). 

Caminin içinde çinilerin bulunduğunu 
M. Es’ad Talaş yazmaktaysa da ( el-Âsârü 
Islâmiyye, s. 130), bunlar hakkında yeter¬ 
li bilgi yoktur. Bu çiniler çok kaliteli İznik 
çinileri olabileceği gibi XVI. yüzyılda gü¬ 
ney doğuda yapılan çinilerden de olabilir. 

Hüsreviyye Camii yanında inşa edilen 
medreseyi görmüş olan Aptullah Kuran 
bu eser hakkında şunları yazmaktadır: 
“Caminin batısında yer alan bu medrese 
zamanımıza mimarisi bozularak ulaşmış 
bir yapıdır. Bir dershane, dershanenin ba¬ 
tı duvarına saplanan L biçiminde önü re- 
vaklı altı talebe odası ve dershanenin kar¬ 
şısındaki üç gözlü sundurmadan oluşur. 
Caminin doğusunda görülen ikinci bir 
dershane ile onun karşısında bulunan üç 
kubbeli sundurma, eskiden caminin do¬ 
ğusunda da benzer bir medresenin var 
olduğuna işaret eder. Doğudaki medre¬ 
senin odaları 1901 tarihli okulun yapımı 
sırasında kesilmiş ve böylece caminin iki 
yanındaki simetrik düzen bozulmuştur. 
Fazlaca basık, oranları bozuk, kaba bir iş¬ 


çiliğin ürünü olan bu ikiz medresede Si¬ 
nan’ın mimari üslûbunu göremiyor, bun¬ 
ların cami tamamlandıktan sonra yerel 
bir mimar tarafından yapıldığını sanıyo¬ 
ruz” (MimarSinan, s. 340). Bu tarif Evliya 
Çelebi’nin yazdıklarına pek uymaz. Her¬ 
halde aradan geçen zaman içinde Hüsre¬ 
viyye Camii avlusunu sınırlayan ve renkli 
mermerlerden sütunları olan revaklı med¬ 
reseden fazla bir şey kalmamıştır. 
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İSKİ Semavi Eyice 

HÜSREVŞÂHÎ 

( , Ltı j j . 1 ) 

Ebû Muhammed Şemsüddîn 
Abdülhamîd b. îsâ b. Ammûyeh 
el-Hüsrevşâhî et-Tebrîzî eş-Şâfiî 
(ö. 652/1254) 

İslâm âlimi ve düşünürü. 

L J 

580 (1184) yılında Tebriz’in yakın köyle¬ 
rinden Hüsrevşah’ta doğdu. Hayatı hak- 
kmdaki kısıtlı bilgilere göre İmâmü'l-Ha- 
remeyn el-Cüveynî geleneğine bağlı olan 
Fahreddin er-Râzî’den kelâm ve fıkıh usu¬ 
lü okudu; öğretim faaliyetlerinde hocası¬ 
na kalfalık yaptı. Râzî'nin büyük bir hay¬ 
ranı olup ona çok saygılı ve bağlıydı. Râ¬ 
zî'nin aklî ilimlerde, Gazzâlî'nin ise dinî 
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HÜSÜN veKUBUH 


ilimlerde üstün olduğunu söylerdi (Ah- 
med b. Yûsuf el-Fihrî ei-Leblî, s. 124). Ri¬ 
vayete göre Hüsrevşâhî'nin Dımaşk’ta bu¬ 
lunduğu sırada yanına elinde kitap olan 
bir adam gelir. Hüsrevşâhî, üzerinde ho¬ 
casının hattı bulunan kitabı hürmetle 
öperek başına koyar (Sübkî, I, 162). Kay¬ 
naklarda bu husus onun Râzî'ye bağlılığı¬ 
nın kanıtı olarak gösterilmektedir. Ah- 
med b. Yûsuf el-Fihrî el-Leblî, Hüsrevşâ- 
hî’nin kendisine Râzî'nin Kitâbü'l-Ham- 
sîn’ı ile Kitâbü'l-Erbtfîn’iriı ve el-Mu- 
haşşal fî Hlmi’l-kelâm’ mm bir kısmını 
okuttuğunu söyler. Aynı müellif, onun Râ- 
zî’nin Nihâyetü'l-hıkül adlı kitabı çok be¬ 
ğendiğini ve bu kitabın benzerinin yazıl¬ 
madığı kanaatinde olduğunu bildirir (Fih- 
ristü’l-Leblî, s. 123-124). Yine Fihrî, kendi¬ 
sinin Hüsrevşâhî’den Seyfeddin el-Âmi- 
dî'nin el-İhkâm fî uşûli'l-ahkâm’ ı ile 
Gazzâlî’nin el-Vecî z'ini okuduğunu bildi¬ 
rir (a.e., s. 126-127). Aklî ilimlerin yanı sı¬ 
ra Müeyyed b. Muhammed b. Ali et-Tû- 
sî’den hadis öğrenen Hüsrevşâhî (£/r„ I, 
110-111), dinî ilimlerle felsefenin nazarî 
disiplinlerinde zamanın önde gelen âlim- 
lerindendi. Nitekim İbn Ebû Usaybia'nın 
kendisinden “şeyh, imam” diye söz ederek 
felsefe tarihine ilişkin bilgi nakletmesi de 
Cüyûnü’t-enba’, s. 435-436) bunu göster¬ 
mektedir. Ömrünün büyük bir kısmını Dı- 
maşk’ta ve Kerek’te Eyyûbî Hükümdarı 
el-Melikü’n-Nâsır Dâvûd'un yanında geçi¬ 
ren Hüsrevşâhî’nin (Ziriklî, 111, 288) özel¬ 
likle usul konusunda dersler verdiği kay¬ 
naklarda bildirilmekte ve bazı öğrenci¬ 
lerinin isimleri zikredilmektedir (meselâ 
bk. İbn KâdîŞühbe, II, 171, 190, 218). Hüs¬ 
revşâhî 25 Şevval 652’de (8 Aralık 1254) 
Dımaşk’ta öldü ve buradaki Kâsiyûn te¬ 
pesine defnedildi. 

Hüsrevşâhî, hocası Fahreddin er-Râzî‘- 
nin ve İbn Sînâ’nın bazı kitaplarını ihtisar 
etti. Nitekim İbn Sînâ’nıneş-Şi/â" adlı ese¬ 
rinin ihtisarını ve Râzî’nin mantığa dair 
Âyâtü'l-beyyinâfmm tetimmesini (ve¬ 
ya telhis) yaptı. Ayrıca Ebû İshakeş-Şîrâ- 
zî’nin Şâfiî fıkhının fürûu konusundaki el- 
Mühezzebîriı ihtisar etti (Sübkî, i, 161; 
İbn KâdîŞühbe, 11,108). Sübkî, onun İbn 
Sînâ’nın Kitâbü’l-Makölât'mı da ihtisar 
ettiğini söylemekteyse de İbn Sînâ’nm bu 
adı taşıyan bir eseri yoktur. Takıyyüddin 
İbn Teymiyye’nin belirttiğine göre bunun 
Kitâbü'l-Makâlât değil Kitâbü'l-Makü- 
lât olması gerekir. İbn Teymiyye, Hüsrev¬ 
şâhî'nin Râzî’nin takipçilerinden olduğu¬ 
nu söyledikten sonra külliler konusunda¬ 
ki geleneksel anlayışla ilgili kuşkuları bu¬ 
lunduğunu belirtir ve, “Doğrusu bu ko¬ 


nuda neyi kabul edeceğimi bilmiyorum” 
dediğini nakleder (er-Red ‘ale’l-mantıkıy- 
yln, s. 327). 
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Iıîl Ali Durusoy 

HÜSÜN ve KUBUH 

() 

İyilikle kötülüğün mahiyetine 
ve ölçüsüne ilişkin 
tartışmalara konu olan 
kelâm, ahlâk ve fıkıh usulü terimi. 

L J 

Hüsün (hüsn) “güzel olmak” anlamında 
masdar ve “güzellik, rağbet edilen ve se¬ 
vilen şey" anlamında isim olarak kullanı¬ 
lır (çoğulu mehâsin). Karşıtı olan kubuh 
ise (kubh) "çirkin olmak” ve “çirkinlik, 
nefret edilen şey” mânasında masdar- 
isimdir (çoğulu mekâbih-, Lisânü’KArab, 
“hsn’’, “kbh” md.ieri). Râgıb el-İsfahânî 
hüsün kelimesini “güzel olan, rağbet edi¬ 
len şey” diye tanımladıktan sonra bir şe¬ 
ye akıl, duygu (hevâ) veya duyu (his) yö¬ 
nünden olmak üzere üç şekilde güzellik 
değeri yüklenebileceğini, ancak halk di¬ 
linde hüsün kelimesinin genellikle göze 
hitap eden güzellik için kullanıldığını, bu¬ 
na karşılık Kur’ân-ı Kerîm’de aynı kelime¬ 
nin çoğunlukla kalp gözünün (basiret) gü¬ 
zel kabul ettiği şeyi ifade ettiğini belirtir. 
Buna göre hüsün günlük dilde estetik bir 
kavram, Kur'an dilinde bir ahlâk terimi 
olarak kullanılmaktadır. Aynı âlime göre 
hasenin zıddı olan kabîh ise “gözün be¬ 
ğenmediği maddî şeylerle duygusal ola¬ 
rak insanı rahatsız eden davranış ve hal¬ 
ler” anlamına gelir; kabîh ile benzer bir 
anlam ifade eden seyyie ise nesneleri ni¬ 
telemekten çok insanlar arasındaki iliş¬ 
kilerin ahlâkî değerini belirtmek için kul¬ 
lanılır ( el-Müfredât , “hsn”, “kbh”, “sv’e” 
md.ieri). İbnü’l-Cevzî Kur'an'da, güzelli¬ 
ğinde eksiklik bulunmayan şeylerin yanı 
sıra iyiliği kötülüğünden daha çok olan 
şeylere hasene, bunların karşıtına da sey¬ 
yie denildiğini ve bu iki tabirin “tevhid- 
şirk, zafer-hezimet, bolluk-kıtlık, âfiyet- 
belâ, iyi söz-kötü söz, iyi iş-kötü iş” mâ¬ 
nalarında kullanıldığını kaydeder (Nüz- 
hetü’l-a c yün, s. 259-260). Hüsün ve kubuh. 


İslâmî literatürde estetik anlamdan çok 
eylemlerin ahlâkî ve dinî değerini belir¬ 
tir. Bu sebeple Türkçe’de “güzel” ve “çir¬ 
kin" kelimeleri daha ziyade estetik de¬ 
ğerleri ifade ettiğinden kelâm, ahlâk ve 
usûl-i fıkıh terimi olarak hüsün ve kubhu 
yerine göre “iyilik-kötülük, dünya ve âhi- 
ret hayatı açısından fayda-zarar” diye ifa¬ 
de etmek daha isabetli görünmektedir. 

Cürcânî, bir eylemin veya olgunun in¬ 
sanın tabiatı ve karakteriyle uyuşması, 
onun için bir mükemmellik değeri taşı¬ 
ması ve övgüyle anılması, dolayısıyla 
ödüllendirilmesine yardımcı olması bakı¬ 
mından hüsün değeri taşıyabileceğini be¬ 
lirtir; kubuh kelimesini de bunlara aykı¬ 
rı özelliklerle tanımlar ( et-Ta c rîfât , “hsn”, 
“kbh” md.ieri; Tehânevî, Keşşaf, “hsn”, 
“kbh” md.ieri). Hüsün ve kubuh “fazilet - 
rezilet, güzel-çirkin, hak-bâtıl, doğru- 
yanlış” şeklindeki anlamlarıyla ahlâk, fel¬ 
sefe ve mantık disiplinlerini ilgilendirir; 
genellikle fâilini övülmeye veya yerilme¬ 
ye lâyık kılan inanç, düşünce ve davranış¬ 
lar için kullanıldığı konumlarda ise kelâm 
ve usûl-i fıkhı alâkadar eder. Bu bağlam¬ 
daki hüsün ve kubhun aklî olduğu nokta¬ 
sında âlimler ittifak etmekle birlikte Gaz- 
zâlî yapılan tariflerde kişilere göre değişe¬ 
bilen maslahat-mefsedet, fayda-zarar, 
yetkinlik-eksiklik gibi sübjektif ölçüler¬ 
den hareket edildiğini öne sürerek hüsün 
ve kubha yüklenen bu tür anlamların izâ- 
fî olduğuna dikkat çeker (el-Müstaşfâ, 1, 
56-57). Kelâm literatüründe tartışmala¬ 
ra konu olan hüsün ve kubuh, İlâhî övgü 
veya yergiye yahut sevap veya ikaba gö¬ 
türen fiillerin niteliğini belirten kavram¬ 
lardır. 

Hüsün ve kubuh meselesinin ortaya çı¬ 
kışı düşünce tarihinin çok eski dönemle¬ 
rine kadar götürülmektedir. Antikçağ Yu¬ 
nan filozofları ontolojik açıdan iyilik ve 
kötülük üzerinde durmuşlardır. Sokrat 
dindarlığın, sadece İlâhî iradeye uygunlu¬ 
ğu açısından değil bizâtihi iyi olduğu için 
iyi kabul edildiğini söylemiş, daha sonra 
onun bu görüşü Eflâtun ve Aristo tara¬ 
fından “rasyonel iyi düşüncesi” tarzında 
ifade edilmiştir. Epikür, evrenin her tür¬ 
lü kötülükle dolu olduğunu ileri sürerken 
Plotin âlemdeki kötülüğü maddeye bağ¬ 
lamış, iyimser bir bakışla ihtiyarlık ve sa¬ 
vaşları bile iyi olarak değerlendirmiştir 
(Weber, s. 27,81-83). İyilik ve kötülük ko¬ 
nusu eski İran’da Zervânîler’le Maniheist- 
ler arasında en temel tartışma konusunu 
oluşturmuş, Zervânîler, hem iyilik tanrısı 
kabul ettikleri Ahura Mazda'nın hem de 
kötülük tanrısı saydıkları Ehrimen'in Zer- 
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van adlı tanrıdan neşet ettiğine, dolayı¬ 
sıyla bütün iyiliklerle kötülükleri Zervan’m 
yarattığına inanmışlar, Maniheistler ise 
insanın iyilik ve kötülük yapma gücüne 
sahip olduğunu söyleyerek Zervânîler’in 
görüşünü reddetmişlerdir (Âgâ Büzürg-i 
Tahrânî, VII, 18). Brahmanlar, iyilik ve kö¬ 
tülüğün akıl yürüterek bilinebileceğinden 
peygamberlere ihtiyaç bulunmadığını öne 
sürmüşlerdir (Şehristânî, Nihâyetü ’l-ik- 
dâm, s. 371). Hıristiyan ilâhiyatçılarından 
Saint Augustin insandan bağımsız bir kö¬ 
tülüğün mevcut olmadığını iddia etmiş, 
Saint Thomas da benzer görüşler ileri 
sürmüştür. 

Descartes, Tann'nın en iyi ve en mü¬ 
kemmel olanı dilediğini söylerken Male- 
branche bunun ancak kâinatın bütünlü¬ 
ğü içinde aranması gerektiğini vurgula¬ 
mış. Leibnitz de âlemde kötülük diye ni¬ 
telenen olayların ezelî gerçekleri bilme¬ 
mekten kaynaklandığını ve iyi şeylerin 
Tanrı tarafından iyi olduklarından emre- 
dildiğini savunmuştur (Metafizik Üzerine 
Konuşma, s 2-11). Buna karşılık David 
Hume evrende kötülüğün bulunduğunu, 
fakat bunun Tanrı’nın sıfatlarıyla bağ- 
daştırılamayacağını söylerken Voltaire, 
Schopenhauer, Nietzsche gibi filozoflar 
da kötülüğün reel varlığı üzerinde dur¬ 
muşlardır. 

Kur’ân-ı Kerîm’de hüsün kavramı 194 
defa tekrarlanır ve "güzel olmak, güzel 
karşılık görmek, güzel davranmak, iyilik 
yapmak, Allah'a kulluk etmek, bolluk, 
genişlik, nimet, infak” gibi anlamlarda 
kullanılır. Kubuh ise sadece bir âyette yer 
almış, burada Firavun ile taraftarlarının 
kıyamette kötülenmiş kimseler olacakla¬ 
rı belirtilmiştir (el-Kasas 28/42). Kur’an’- 
da kubuh karşılığında daha çok “sû'” ve 
“seyyie” kelimelerinin kullanıldığı görü¬ 
lür. Kur’an'da hüsün kökünden türeyen 
ihsan ve hasene ile anlam yakınlığı içinde 
bulunan adi, mâruf, tayyibat vb. kavram¬ 
ların insanda objektif bir hüsün telakki¬ 
sinin mevcudiyetine işaret ettiğini söyle¬ 
mek mümkündür. Kur’an’da adaletli dav¬ 
ranmanın, iyilik yapmanın ve yardımlaş¬ 
manın emrediimesi, buna karşılık kötülü¬ 
ğün, hayasızlık ve ahlâksızlığın yasaklan¬ 
ması, dinin koyduğu bu hükümlere konu 
teşkil eden fiillere ait vasıfların, hükmün 
verilmesinden önce o fiillerde mevcut ol¬ 
duğuna ve bunların insanlarca aklen bili- 
nebildiğine işaret etmektedir. Zira akıl 
bunları genel çerçevede bilmekten âciz 
olsaydı insanların bu tür buyruklara mu¬ 
hatap kılınmaları anlamsız kalır ve onla¬ 
rın bu emirlere uymaları imkânsız hale 


gelirdi. Bununla birlikte Kur’an'da insan¬ 
ların kötü zannettiği bazı şeylerin iyi ola¬ 
bileceğinin açıklanması (el-Bakara 2/216), 
kişinin yaptığı kötü işlerin -kendisine gü¬ 
zel gösterilmesi sebebiyle- güzel buluna¬ 
cağının belirtilmesi (Fâtır 35/8) ve pey¬ 
gamber gönderilmedikçe azap edilme¬ 
yeceğinin bildirilmesi (el-İsrâ 17/15), in¬ 
sanın iyilik ve kötülüğe ilişkin bilgisinin 
mutlak bir kesinlik değeri taşımadığı¬ 
na işaret etmektedir. Kur'an’da hüsün 
vasfı İlâhî fiillere de nisbet edilmiştir. 
Buna göre Allah fiilleri en güzel olan bir 
yaratıcıdır, O her şeyi güzel yapmış, insanı 
en güzel şekilde yaratmış, kullarına ih¬ 
sanda bulunmuş, iyilik yapanların seva¬ 
bını (hüsn) arttırmıştır (Yûsuf 12/100-, el- 
Mü'minûn 23/14; es-Secde 32/7; el-Mü'- 
min 40/64; eş-Şûrâ 42/23). Bazı insanların 
İlâhî irade ve kudreti hiçe sayarcasına iyi¬ 
liği kendilerinden bildikleri de Kur'an’da 
tenkidi bir üslûpla açıklanmıştır. Nitekim 
Firavun ve ashabı iyiliği kendilerine isnat 
etmişler, başlarına gelen kötülükleri ise 
Hz. Mûsâ ve ashabının uğursuzluğuna 
bağlamışlardır (el-A'râf 7/131); aynı şe¬ 
kilde münafıklar da iyilikleri Allah’a, kö¬ 
tülükleri Hz. Peygamber’e atfetmişlerdir 
(en-Nisâ 4/78). Allah ise bir yandan iyilik 
ve kötülükleri kendisinin yarattığını bildi¬ 
rirken öte yandan insanın yaptığı iyilik¬ 
lerin kendi lehine, kötülüklerin de kendi 
aleyhine olduğunu beyan etmiştir (en-Ni¬ 
sâ 4/79; el-İsrâ 17/7). 

Hadislerde hüsün oldukça çok, kubuh 
kökünden türeyen kelimeler ise nâdiren 
geçer ve sözlük anlamında yer alır. Hü¬ 
sün, bazı hadislerde “güzel yaratılış sahi¬ 
bi olmak" şeklinde maddî güzellik anla¬ 
mında zikredilmiş (Müsned, 1, 403; V, 9; 
VI, 68), bazılarında varlıkların güzellik ve 
çirkinliklerini Allah’ın takdir ettiği açıklan¬ 
mış (Buhârî, “Rikâk", 31; Müslim, “îmân”, 
207), çoğunda ise insana ait amellerin gü¬ 
zelliğini ifade etmiştir (Wensınck, el-Mu'-- 
cem, “hsn” md.). Hadislerde hüsnün kar¬ 
şıtı olarak çoğunlukla seyyie kelimesinin 
kullanıldığı görülür (Wensinck, el-Mu’-cem, 
“sVe” md ). Bazı kaynaklarda müslüman- 
ların güzel gördüğü şeylerin Allah katın¬ 
da da güzel” olduğunu ifade eden riva¬ 
yetler Hz. Peygamber'e atfedilmişse de 
(Müsned, I, 379) bunun İbn Mes'ûd'a ait 
bir söz olduğu kabul edilir (Ahmed Ab- 
durrahman el-Bennâ, XXII, 170). 

Hüsün ve kubuh meselesi İslâm ilimle¬ 
rinde iyilik ve kötülüğün İlâhî sıfat ve fiil¬ 
lerle ilişkisi, değerlerin varlığa ait zatî ni¬ 
telikler olup olmadığı, âlemde kötülüğün 
mevcudiyeti meselesi, iyilik ve kötülüğün 


sorumlulukla ilgisi, nimet verene teşek¬ 
kür etmenin ve dolayısıyla Allah’a ibadet 
etme görevinin iyi olduğu hükmünün akıl 
ve dinle münasebeti, akıl ile vahyin şer*î 
hükümleri bilme vasıtaları olarak önem 
ve öncelikleri, bu bilmenin şâri’ ve mükel¬ 
lef açısından sonuçları, insan fiillerindeki 
iyilik ve kötülüğün mahiyeti gibi açılardan 
incelenmiştir. İslâm âlimleri, şer’î hüküm¬ 
lerin yaratıcı kaynağı anlamında tek hâ¬ 
kimin Allah ve O’nun iradesi olduğu gö¬ 
rüşünde birleşirlerse de bu hükümlerin 
peygamberler ve İlâhî kitaplar olmadan 
akıl yoluyla bilinip bilinemeyeceği konu¬ 
sunda farklı görüşler ileri sürmüşlerdir. 
Aklın gerek şer’î hükümleri idrak ve keş¬ 
fetmede gerekse hüküm koymada fonk¬ 
siyonunu ve yetki alanını konu edinen ge¬ 
niş teolojik tartışmalar kelâmda ve fıkıh 
usulünde genellikle “hüsün ve kubuh me¬ 
selesi” başlığı altında ele alınır. Bu tartış¬ 
malar, şer’î hüküm ve hâkim kavramları¬ 
na açıklık getirmesi yönüyle fıkıh usulünü 
ilgilendirse de esasen İlâhî irade ile aklın 
idrak kapasitesi veya yetkisi arasındaki 
ilişkiyi belirlemesi ve İlâhî hitap kendile¬ 
rine ulaşmamış kimselerin uhrevî sorum¬ 
luluğunu konu edinmesi bakımından ke¬ 
lâm ilminin alanına girmektedir. 

İslâm literatüründe hüsün ve kubuh 
meselesi, hem mahiyeti hem de aklın iyi¬ 
lik ve kötülüğü idrak etmedeki yetkisi ve 
kapasitesi, dolayısıyla iyilik ve kötülük 
hakkındaki bilgilerin kaynağı açısından 
inceleme konusu olmuştur. Âlimlerin 
bu husustaki görüşlerini üç noktada top¬ 
lamak mümkündür. Eş’ariyye ve Sele- 
fiyye ile Şâfiî, Mâlikî ve Hanbelî usulcü- 
leri çoğunluğunun yanı sıra bazı Hanefî 
usulcülerine göre hüsün ve kubuh şer’î- 
dir, yani bir şeyin iyi veya kötü olduğu an¬ 
cak tesbit ve tayininden sonra bilinebilir: 
çünkü iyilik veya kötülük bir fiilin mahi¬ 
yetine ve zatına ait bir vasıf değildir; fiil, 
din tarafından insanlara emrediimesi ve¬ 
ya yasaklanmasıyla iyilik veya kötülük 
vasfını kazanır. Şu halde bir fiil Allah ta¬ 
rafından emredildiği için iyi, yasaklandı¬ 
ğı için kötüdür: başka bir ifadeyle bir fiil 
iyi olduğu için emredilmiş, kötü olduğu 
için de yasaklanmış değildir ( Bâcî, s. 681; 
Gazzâlî, el-Müstaşfâ, I, 57; Âmidî, Gaye¬ 
tiz 7-merâm, s. 234-235; İbnü'l-Hâcib, I, 
199-201 ). Bu âlimler dinî sorumluğun İlâ¬ 
hî buyruklarla sabit olduğunu ileri sür¬ 
müş, insanın akıl gücünü kullanarak iyilik 
ve kötülüğü bilip ona göre davranmakla 
mükellef tutulamayacağını kabul etmiş¬ 
lerdir. Hüsün ve kubhun şer’î olduğunu 
savunanlara göre hangi anlamda kullanı- 
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lırsa kullanılsın ilke olarak hüsün ve ku- 
buh bir fiilin zatî bir özelliği ve değişmez 
bir vasfı değildir, aksine bu değerler izâfî 
olup şartlara, kişilere, amaçlara ve anla¬ 
yışlara göre değişir. Herhangi bir iş bir ki¬ 
şinin amacına ve yaratılışına uygun dü¬ 
şerken bir başkasına aykırı gelebilir. Bu 
sebeple aklen iyi veya kötü kabul edilen 
şeylerin Allah nezdinde de öyle olduğunu 
söylemek mümkün değildir ( Bâkıİlânı, et- 
Takrîb ue’l-irşâd, I, 285). İmam Eş’arî'nin 
ifadesiyle, “Kötülük yüce Allah’tandır; fa¬ 
kat Allah kötülüğü kendisi için değil baş¬ 
kası için kötülük olarak yaratmıştır” (el- 
Lüma\ s. 125). Böylece Eş’arî, kötülüğün 
Allah tarafından yaratılmasının bir zulüm 
sayılmayacağını, çünkü fiillerin Allah’a 
nisbetle değer taşımadığını anlatmak is¬ 
temiştir. Şu halde insanlara nisbetle ve 
ancak emir yahut yasak şeklindeki bir hi¬ 
taptan sonra fiiller değer kazanır. Öte 
yandan haksız yere öldürülmek istenen 
bir insanın hayatını kurtarmak amacıyla 
yalan söylemenin iyi olması gibi bazı özel 
hükümler de kötülüğün eyleme (yalan) 
ait ayrılmaz bir nitelik olmadığını göster¬ 
mektedir. İyilik ve kötülüğün herkes ta¬ 
rafından zaruri olarak bilindiği iddia edil¬ 
mişse de Cüveynî ve Gazzâlî gibi Eş’ariy- 
ye âlimleri buna karşı çıkarak kendi gö¬ 
rüşlerini şöylece ispatlamaya çalışırlar: 
Hiçbir eğitim ve öğretim görmeden, hiç¬ 
bir telkine tâbi tutulmadan tabii şartlar 
içinde yalnız başına büyüyen bir insan, iki 
kere ikinin dört ettiği gibi matematik ak¬ 
siyomları bildiği halde yalan söylemenin 
kötü, doğru sözlülüğün iyi olduğu şeklin¬ 
de bir bilgiye sahip olamaz; çünkü bunlar 
doğruluğunu yaygınlığından alan bilgiler 
(meşhûrât) kategorisine girer (Cüveynî, el- 
‘ Akidetü’n-Nizâmiyye , s. 26-27; Gazzâlî, 
el-Müstaşfâ, I, 48-49). Şu halde bazı fiille¬ 
rin iyilik ve kötülüğü konusunda insanla¬ 
rın ortak kanaate sahip olmaları onların 
aldıkları eğitime bağlı olup bunun kayna¬ 
ğı daha önce ortaya konmuş dinî düzen¬ 
lemelerdir (Gazzâlî, el-Müstaşfâ, I, 57-58). 
Öte yandan konuya psikolojik açıdan da 
bakan Eş’arîler, iyi ve kötü fiillerin mey¬ 
dana gelmesinde insanın doğrudan bir 
etkisinin olmadığını, çünkü insana ait bü¬ 
tün fiillerin onları yapmaya yönelten mo¬ 
tiflerin zihne doğmasıyla gerçekleştiğini, 
bu motiflerin oluşmasında ise kişinin her¬ 
hangi bir katkısının bulunmadığını söyle¬ 
mişler, böylece irade dışı bir durumla kar¬ 
şı karşıya bulunan insanın fiillerinde iyi¬ 
lik veya kötülük aramanın isabetli bir 
davranış olmayacağını ileri sürmüşlerdir. 
Çünkü insan, iradesi dışında zihnine do¬ 


ğan düşüncelere göre harekete geçmek¬ 
ten kendisini alamayacaktır (Fahreddin 
er-Râzî, el-Mahşûl, 1, 161-163; Âmidî, el- 
İhkâm, I, 79; Teftâzânî, Şerhu’l-Makâşıd, 
1, 173-175). Nihayet dinin teşekkül süre¬ 
cinde insanların fiillerine dair hükümler¬ 
de değişiklikyapılması da (nesh) iyilik ve 
kötülüğün fiillere ait zatî vasıflar değil iti¬ 
barî ve izâfî değerler olduğunu kanıtlar. 

Başta Cehmiyye ve Mu’tezile olmak 
üzere Şîa, Kerrâmiyye, bazı Mâtürîdiyye- 
Hanefiyye âlimleriyle İslâm filozoflarına 
göre hüsün ve kubuh aklîdir; bu değerler 
akıl yürütmekle bilinebilir ve böylece iyi¬ 
likle kötülüğün bir şeyin mahiyetine dahil 
olup zatî bir vasfını teşkil ettiği anlaşılır. 
İyilik ve kötülüğün fiillerin mahiyetinde 
bulunan zatî nitelikler olduğunu ilk defa 
Cehm b. Safvân öne sürmüş, daha sonra 
Mu’tezile bu görüşü benimseyip geliştir¬ 
miştir. Mu’tezile mezhebinin beş prensi¬ 
binden biri olan adalet bir yandan insana 
irade hürriyetini tanımayı, öte yandan bu 
hürriyetini iyilik yönünde kullanabilmesi 
için insanın iyi olanı kötü olandan ayıra¬ 
bilme yeteneği olarak akıl gücüne sahip 
bulunmasını gerekli kılmıştır. Mu’tezile 
âlimleri, bu konuya verdikleri büyük önem 
dolayısıyla kelâmcıların rasyonalist kesi¬ 
mi olarak tanınmışlardır. Bütün Mu’tezi¬ 
le kelâmcıları, vahyin haber verdiği bilgi¬ 
lerin doğruluğuna kesin olarak inanmak¬ 
la birlikte kural olarak insanların mükel¬ 
lefiyetlerine dair bilgilerin aklî bilgiler ol¬ 
duğunu kabul etmişlerdir. Bununla bir¬ 
likte ayrıntılarda bazı görüş farklılıkları 
da vardır. Meselâ Ebü’l-Hüzeyl el-Ailâf, 
Nazzâm, Ebû Ca’fer el-İskâfî gibi erken 
dönem âlimlerine göre hüsün ve kubuh 
fiilin zatına, Kâ’bî’ye göre ise sıfatına ait 
bir haldir (Eş’arî, Makâlât, 11, 356). Ancak 
müteahhir dönem Mutezile âlimleri hü¬ 
sün ve kubuh konusunda akıl-din açısın¬ 
dan bir denge kurmaya çalışmışlardır. Ni¬ 
tekim Kâdî Abdülcebbâr kategorik olarak 
yararlı olanın iyi, zararlı olanın kötü oldu¬ 
ğu bilgisi kesin biçimde aklî bilgi olmakla 
birlikte muayyen bir fiilin iyilik veya kötü¬ 
lüğüne hükmedebilmek için o fiilin bağla¬ 
mını ve sonuçlarını dikkate almak gerek¬ 
tiğini söyler. Belirli bir fiille alâkalı bütün 
yönleri ve sonuçları bilebilmek için vahye 
ve dolayısıyla peygambere ihtiyaç vardır. 
Bu sebeple akıl yürütülerek bazı fiillerin 
iyilik ve kötülüğü genel çerçevede biline- 
bilse de bütün fiiller hüsün ve kubuh açı¬ 
sından isabetle tahlil edilemez ( Şerhu’l- 
üşûll’l-h.amse,s. 564-566). 

Hüsün ve kubhun aklî bilgilerin yanı sı¬ 
ra vahiy bilgileriyle de bilinebileceğini ka¬ 


bul eden Mu’tezile âlimleri her bir gruba 
giren hususları çeşitli örneklerle açıkla¬ 
mışlardır. Buna göre Allah’ın varlığı ve 
birliği, adalet, İhsan, yardım severlik, iyi¬ 
lik yapana teşekkür etme gibi genel bir 
karakter taşıyan konuların iyiliği; inkarcı¬ 
lık, zulüm, nankörlük, haksız yere adam 
öldürme gibi hususların kötülüğü zorun¬ 
lu rasyonel bilgilerle sabit olur. Düşmanı 
yenmek veya haksızlığı engellemek gibi 
çok geniş ve güçlü bir iyilik amacı taşıyan 
özel durumlarda yalan söylemek, Allah’a 
ibadet etmek vb. fiillerin iyiliği, yalancı şa¬ 
hitlik yapmanın ve şeytana uymanın kö¬ 
tülüğü de nazarî-istidlâlî bilgilerle kavra¬ 
nır. Buna karşılık ibadetin şekli, zamanı 
ve çeşitleri, ferdî ve İçtimaî ilişkilerle bazı 
hukukî ve ticarî münasebetlere dair akid- 
lerin iyilik ve kötülüğü ise ancak vahiy yar¬ 
dımıyla öğrenilebilir (a.g.e., s. 310, 564; 
Ebü'l-Hüseyin el-Basrî, II, 886-888; Âmi¬ 
dî, el-İhkâm, 1, 77). Konuya yükümlülük 
açısından bakıldığında, peygamberlerin 
iyi ve kötü davranışları tebliğ etmesine 
gerek olmadan insanlar zarurî ve nazarî 
yolla bilebildikleri şeylerden sorumludur¬ 
lar (Kâdî Abdülcebbâr, el-Muğrıî, VI/1, s. 
62-64; XI, 101). Şiî âlimleri de Mu’tezile’ye 
uyarak Allah’ın insanlara karşı bâtınî bir 
hücceti olan aklın iyilik ve kötülüğü kav¬ 
rayabileceğini, bu sebeple de Allah’ın iyi¬ 
liği emredip kötülüğü yasakladığını ileri 
sürmüşlerdir (Küleynî, I, 16). 

Hüsün ve kubhun akliliğini benimseyen¬ 
lere göre aklın değerler hakkındaki bilgi¬ 
sinin kesin ve güvenilir bilgilerden sayıl¬ 
ması için bu değerlerin ait bulunduğu fi¬ 
illerin değişmez nitelikleri olması gerekir. 
Bu görüşleriyle Mu’tezile âlimleri değer¬ 
leri izâfîlikten kurtarmış olurlar. Onlara 
göre akıl ve din fiillere değer yüklemez, 
yalnızca onlarda var olan bu ontik nite¬ 
likleri açığa çıkarır. Buna göre aklın iyi ve 
kötü, dolayısıyla yükümlülük ve sorumlu¬ 
luk konularında ulaştığı bilgiler fizikî olay¬ 
lara dair bilgiler kadar kesindir. Bu bakım¬ 
dan Kadı Abdülcebbâr dinî ve ahlâkî hü¬ 
kümlerin estetik hükümlerden farklı ol¬ 
duğuna işaret eder. Çünkü estetik hü¬ 
kümlerin sübjektif olmasına karşılık diğer 
hükümler aklî teemmülle ulaşılan objek¬ 
tif hükümlerdir. Bu hükümler konusun¬ 
daki farklı kanaatler onların izâfîliğinden 
değil bilgi eksikliği gibi hususlardan ile¬ 
ri gelmektedir (el-Muğnî, VI/1, s. 20-22). 
Mu’tezile âlimlerine göre değerler fiillerin 
zatî vasıflarından olmasaydı dinin gelişin¬ 
den önce iyilikle kötülük arasında bir fark 
bulunmaz, bu durumda din anlamını yi¬ 
tirirdi. Değer itibariyle aralarında hiçbir 
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fark bulunmayan, ontolojik olarak birbi¬ 
rine zıt iki söz veya davranıştan birini farz, 
diğerini haram kılmak anlamsız, hikmet- 
siz ve faydasızdır. Öte yandan hüsün ve 
kubhun aklî olmadığının iddia edilmesi, 
insanların mükellef kılınarak âhirette mü¬ 
kâfat veya cezaya hak kazanmalarını te- 
mellendirmeyi imkânsız hale getirir. Çün¬ 
kü mantıkî olarak dinin bir fiili emretmesi 
veya yasaklaması, o fiilin mahiyeti itiba¬ 
riyle iyi yahut kötü oluşuyla ilgili olup bu¬ 
nu inkâr etmek zarûrât-ı dîniyyeyi inkâr 
etmek demektir. Esasen Eş'arîler’in iddia 
ettiklerinin aksine pratikte dinî bir eği¬ 
tim almayan insanların adaletin iyi, zul¬ 
mün kötü olduğu gibi bazı dinî ve ahlâkî 
yargıları kavramaları da fiillerdeki hüsün 
ve kubhun şer'î değil aklî olduğunu gös¬ 
terir. 

Hüsün ve kubhun aklî olduğunu kabul 
edenler, dinî hükümlerin kavranabilmesi 
için iyilikle kötülüğün dinî tebligattan ön¬ 
ce bilinmesini gerekli görürken aklın tek 
başına yeterli olduğunu ve vahye ihtiyaç 
bulunmadığını savunmamışlar, aksine di¬ 
ni teyit etmek düşüncesiyle bu görüşü 
benimsemişler, ayrıca aklın bilemeyeceği 
bazı hususlarda vahye ihtiyaç olduğunu 
da belirtmişlerdir. Orta ve geç dönemde 
yazılan bazı Ehl-i sünnet kitaplarında 
Mu'tezile’nin hüsün ve kubuh konusunda 
aklı hâkim kabul ettiği, vâcip ve haram 
kılmaya yetkili olma hususunda aklı şer'î 
kaynakların üzerinde gördüğü iddia edil¬ 
mişse de (Abdülazîz el-Buhârî, IV, 1349- 
1350; Sadrüşşerîa, 1, 190) gerek Mu'tezi¬ 
le’nin önde gelenleri gerekse Ehl-i sün¬ 
net âlimlerinin çoğunluğu bunun haksız 
bir isnat olduğunu düşünürler. 

Değerlerin akılla ilişkisi konusunda fark¬ 
lı bir anlayışa sahip bulunan Mâtürîdî- 
ler’in çoğunluğu ile Seiefiyye’ye mensup 
bazı âlimlere göre hüsün ve kubuh kıs¬ 
men aklî kısmen de şer'îdir. Esas itiba¬ 
riyle hüsün ve kubuh fiillerin zatî bir vas¬ 
fı olup aklen idrak edilmekle birlikte bu 
husus hem insanlar hem de fiiller açısın¬ 
dan bazı özel şartlarla sınırlıdır. Buna 
göre akıl bütün fiillerin iyiliğini veya kö¬ 
tülüğünü kavrayamaz, ayrıca iyilik ve kö¬ 
tülüğün bazı şartlarda kişilere göre de¬ 
ğiştiği de bilinmektedir. 

Ebû Mansûr el-Mâtüridî hüsün ve kub¬ 
hun fiillerin mahiyetine ilişkin nitelikler 
olduğunu, yaratılışı itibariyle insanın duy¬ 
gusal olarak bazı fiillerden hoşlanmasına 
rağmen aklın sonuçlarını dikkate alarak 
bunların iyiliğine hükmettiğini, duygula¬ 
rın meylettiği bazı fiillerin sonuçlarını dü¬ 


şünerek bunları da kötülükle nitelendir¬ 
diğini söylemiş, böylece iyilik ve kötülüğü 
kavramada akıl yürütmenin önemli oldu¬ 
ğuna işaret etmiştir. Ona göre insanın 
varlık ve olaylara dair bilgisi arttıkça ve 
bunları aklî tahlillere tâbi tuttukça hüsün 
ve kubuh konusunda daha isabetli sonuç¬ 
lara ulaşması mümkündür. Ancak bu, her 
aklın vahiyden bağımsız olarak bütün ay¬ 
rıntılarıyla fiillere ait hüsün ve kubhu bi¬ 
lebileceği anlamına gelmez; aklın değer¬ 
ler konusundaki bilgi kapasitesi sınırlı olup 
bu sınırın ötesini bilmek vahiy ile müm¬ 
kündür (Kitâbü’t-Teühld, s. 218-224). Bun¬ 
dan dolayı Allah insanlara peygamberler 
göndererek aklın bilemeyeceği hüküm¬ 
leri öğretmiştir (Te’uîlât, vr. 172 a , 414 b ). 
Ebü’l-Muîn en-Nesefî’ye göre iyilik ve kö¬ 
tülük akıl tarafından idrak edilebilirse de 
iyiliğin emredilmiş, kötülüğün yasaklan¬ 
mış olduğu ancak din vasıtasıyla bilinir 
(Tebşıratü’l-edille, I, 457-458). Bununla 
birlikte Ebû Hanîfe ve Ebû Mansûr el- 
Mâtürîdî, insanların Allah’ın varlığını ve 
birliğini akıl yürütme yoluyla bilme imkâ¬ 
nına sahip bulunduklarını ve dolayısıyla 
dinî bir davete muhatap olmasalar da bu 
hususta yükümlü ve sorumlu olduklarını 
kabul etmişlerdir (Beyâzîzâde, el-Uşûlü’l- 
münîfe, s. 40-41). Serahsî, Kâdîhan gibi 
Buharalı Hanefî âlimleri, prensip olarak 
aklı bir teşri kaynağı değil bilgi vasıtası 
olarak düşündükleri için hüsün ve kub¬ 
hun aklen bilinmesini sorumluluk için 
yeterli görmemiş, mükellefiyet için dinî 
davete muhatap olmayı şart koşmuşlar¬ 
dır. 

Mâtürîdîler, hüsün ve kubhun hem aklî 
hem de şer'î olduğunu ileri sürerken her 
şeyden önce tecrübî olarak değişik za¬ 
man, mekân ve sosyal çevrede yaşayan 
insanların ortak bir kanaatle belli fiillerin 
iyilik ve kötülüğüne hükmettiklerini, şu 
halde değerlerin fiillere ait zatî nitelikler 
olduğunu ve bunun aklen bilinebildiği- 
ni belirtmişlerdir. Değerlerin kişilere ve 
şartlara göre değişiklik arzetmesi (mese¬ 
lâ yalanın iyi. doğru söylemenin kötü ol¬ 
duğu görüşü) kanıttan yoksun, itibarî ve 
istisnaî bir durumdur. Bununla birlikte 
akıl fiillerin ayrıntılarını, ferdî ve İçtimaî 
ilişkilerin karmaşık yönlerini her zaman 
isabetle bilemeyeceğinden bu konularda 
ihtiyaç duyulan kesin bilgilere ancak va¬ 
hiyle ulaşılabileceği de bir gerçektir. Ay¬ 
rıca bir fiilde bir yönden iyilik bulunması 
başka yönlerden kötülük bulunmasına 
engel teşkil etmez. “Zaruretler yasakları 
mubah kılar”; “İki şerden ehveni tercih 
edilir"; “Daha büyük zarar daha hafifi ile 


giderilir” tarzında herkesçe benimsenen 
genel ilkeler de bu anlayışın bir sonucu 
olarak doğmuştur. İnsanlara ait fiillerin 
icbar altında ve iradesiz olarak gerçekleş¬ 
tiğini söyleyip fiillerde hüsün ve kubuh 
aramanın anlamsız olduğunu iddia etmek 
de tutarlı değildir. Çünkü fiilin meydana 
gelmesini sağlayan irade insanın fiili işle¬ 
meye yönelmesi sırasında yaratılmış ol¬ 
mayıp onun varlığının bir parçasıdır. Bu 
durumda insan, fiillerini yapıp yapma¬ 
makta irade özgürlüğüne sahip olduğu 
gibi iyi veya kötü fiili tercih etme hakkı¬ 
na da sahiptir. 

İslâm düşünce tarihinde hüsün ve ku¬ 
buh konusunda ortaya çıkan yukarıdaki 
üç görüşten son ikisinin birbirine olduk¬ 
ça yakın olduğu görülmektedir. Bunu dik¬ 
kate alarak meseleye yöneltilen temel ba¬ 
kışları iki noktada toplayarak hüsün ve 
kubhun sadece şer'î olduğunu söyleyen¬ 
lerle hem şer'î hem aklî olduğunu kabul 
edenlerin görüşlerinden söz etmek müm¬ 
kündür. Kâinattaki her şeyin İlâhî irade¬ 
ye göre vuku bulduğunu ve İlâhî fiillerin 
hikmetle sınırlanması gibi bir zorunlulu¬ 
ğun bulunmadığını belirten Eş'ariyye ile 
Selefiyye-Hanbeliyye’nin çoğunluğu ve 
bazı Hanefî âlimleri, hüsün ve kubhun sa¬ 
dece dinin haber vermesiyle bilineceğini 
söylerken, kâinattaki her şeyin İlâhî ira¬ 
deye bağlı olmakla birlikte İlâhî fiillerin 
mutlaka bir hikmeti ve gayesi bulundu¬ 
ğunu kabul eden Mutezile ve Mâtürîdiy- 
ye’nin çoğunluğu ile bazı Selef âlimleri 
hüsün ve kubhun hem aklî hem şer'î ol¬ 
duğu görüşünü tercih etmişlerdir. Bu son 
telakki nasiara da akla da uygun görün¬ 
mektedir. 

İslâm filozofları iyilik ve kötülük prob¬ 
lemini genellikle iyimser bir yaklaşımla 
ele almışlardır. Meselâ Fârâbî ve İbn Sî- 
nâ kötülüğün izâfî olduğunu, varlıkların 
özünde bir kötülük bulunmadığını, sade¬ 
ce bir başka varlığa nisbetle daha az iyi¬ 
den söz edilebileceğini ileri sürmüşlerdir. 
İhvân-ı Safâ risâlelerinde belirtildiğine gö¬ 
re evrende esas olan iyiliktir, kötülükler 
ise evrenin bütünlüğü içinde belli bir ga¬ 
ye ve hikmeti gerçekleştirmeye mâtuftur 
(er-Resâ’il, 111, 504-507; IV, 72-73). İbn 
Rüşd'e göre ise hüsün ile kubuh zatî olup 
bunları belirleyen akıldır, aksi bir görüş 
akıl ve din ilkeleriyle bağdaşmaz. Zira din 
adaletin iyi, zulmün kötü olduğunu açık¬ 
lamıştır. Eğer adaletin iyiliği ve zulmün 
kötülüğü zatî olmasaydı zulmün iyi, ada¬ 
letin de kötü olduğu ileri sürülebilirdi. Bu¬ 
nun da dine aykırılığı açıktır (bk. HAYIR; 
ŞER). 
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Hüsün ve kubuh meselesi kelâm ve 
usûl-i fıkıh kitaplarının başlıca konuları 
arasında yer aldığı gibi bu alanda müs¬ 
takil eserler de telif edilmiştir. Bunlar 
arasında, Hanbelî âlimlerinden Necmed- 
din et-Tûfî'nin Defü'l-kabih bi't-tahsîn 
ve't-takbîh adlı oldukça hacimli bir ese¬ 
rini zikretmek gerekir (Süleymaniye Ktp., 
Şehid Ali Paşa, nr. 2315). Tâkıyyüddin İbn 
Teymiyye’nin el-Hasene ve's-seyyfe ad¬ 
lı eseri de Hanbeliyye’nin görüşünü yan¬ 
sıtan bir kitaptır (Beyrut 1985). Ahmed b. 
Abdullah el-Kırîmî’nin Risâle müte l al- 
lıka bi-mebâhişi'l-hüsn ve'l-kubh ad¬ 
lı risâlesi de (Akşehir İlçe Halk Ktp., nr. 
181) bu tür çalışmalardandır. Sadrüşşe- 
rîa Ubeydullahb. Mes’ûd’un Tenkihu'l- 
uşûi'üne kendisinin yazdığı Tavzîhu’t- 
Tenkih adlı şerh, hüsün ve kubuh konu¬ 
sundaki en tanınmış eser olup çeşitli hâ- 
şiyeleri yapılmış, özellikle hüsün ve ku- 
buhla ilgili bölümü için Haşiye c alâ me- 
bâhişi'l-hüsn ve'l-kubh ii't-Tavzîh adıy¬ 
la pek çok âlim tarafından risâleler kale¬ 
me alınmıştır. Samsunlu Haşan b. Abdüs- 
samed, Hocazâde Muslihuddin Efendi, 
Muslihuddin Mustafa Kestelî, Hatibzâde 
Muhyiddin Efendi, Hacıhasanzâde Efen¬ 
di, Mehmed Molla Arap ve Abdülhakîm 
es-Siyâlkûtî’nin çalışmaları bunlar arasın¬ 
da yer alır. Bu risâleler el-Havâşi'l-mü- 
te c allika bi'l-mukaddemâti'l-erba' : a el- 
mezkûr fi't-Tavzîh (Beyazıt Devlet Ktp., 
Veliyyüddin Efendi, nr. 2122) ve Haşiye 
c ale'l-mukaddemâti'l-erba' : a (Süleyma¬ 
niye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 672; Lâleli, 
nr. 714; Cârullah Efendi, nr. 1256) adlı 
mecmualarda toplanmıştır. Hatibzâde, 
hüsün ve kubhun aklî olduğunu savunan 
Hocazâde’yi eleştirmek için Haşiye c aiâ 
mağlatati'l-cezri'l-eşam adlı bir risâle 
yazmıştır (Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 
2200; Murad Molla, nr. 706). Ayrıca Tar¬ 
suslu Mehmed Efendi’nin Risâle fî hüs- 
ni'l-fPl ve kubhih, Halîl b. Velî’nin Risâ¬ 
le ü'l-hüsn ve'l-kubh (Süleymaniye Ktp., 
Reşid Efendi, nr. 1017, 1152), Mestçizâde 
Abdullah Efendi’nin Risale ü'l-hüsn ve'l- 
kubh (Beyazıt Devlet Ktp., Veliyyüddin 
Efendi, nr. 2128-2130), Muhammed b. Mu- 
hammed el-Hakîmî'nin ei-Hüsn ve'l- 
kubh (Keşfü'z-zunûn, II, 1412) veMuham- 
med b. Abdürresûl el-Berzencî’nin Fela- 
ku'ş-şubh ü'l-hüsn ve'l-kubh (Izâhu'l- 
meknûn, II, 201 ) adlı risâleleri de zikredil¬ 
melidir. Hüseynî en-Necefî, Abdullah b. 
Ferec el-Katîfî, Abdünnebî b. Muhammed 
el-Irâkî, Muhammed Ali b. Ebû Tâlib ez- 
Zâhidî, Âgâ Hüseyin el-Hansârî, Sâdık b. 
Muhammed Bâkır et-Tabâtabâî gibi Şiî 


müellifleri de hüsün ve kubha dair risâ¬ 
leler yazmışlardır (Âgâ Büzürg-i Tâhrânî, 
VII, 17-18). Hüsün ve kubuh konusunda 
çeşitli yüksek lisans çalışmaları da yapıl¬ 
mıştır. Abdullah Muhammed Cârunnebî’- 
nin el-Hüsn ve'l-kubh beyne'l-Mu c te- 
z ile ve Ehli’s-sünne (Câmiatü Ümmi'l- 
kurâ, Mekke 1981), İbrahim Pehlivan’ın 
İlk Matüridîlere Göre Hüsün-Kubuh 
Meselesi (MÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü, 
1985), Abdülgaffar Aslan’ın Kelâm İlmin¬ 
de Hüsün ve Kubuh Meselesi (Dokuz- 
eylül Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitü¬ 
sü, 1991) ve Fevzân Sâlih’in(FauzanSaleh) 
The Problem of Evil in Islamic Theo- 
logy: A Study on the Concept of al- 
Qabih in al-Qadi c Abd al-Jabbar al- 
Hamdan's Thought (McGilI University, 
Canada 1992) adlı tezleri bunlar arasın¬ 
da yer alır. 
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HÜŞEYM b. BE5ÎR 


HÜŞEYM b. BEŞIR 

IjtAi cy. ) 

Ebû Muâviye (Ebû Hâzim) 

Hüşeym b. Beşîr b. Kasım 
es-Sülemî ei-Vâsıtî 
(ö. 183/799) 

Bağdatlı muhaddis. 

104 (722) yılında Vâsıfta doğdu. Aslen 
Buharalı veya Belhli olduğu, dedesi Kasım 
b. Dînâr'm ticaret amacıyla Vâsıf a gele¬ 
rek burada yerleştiği ve Haccâc b. Yûsuf 
es-Sekafî için yapılan sarayın inşasında 
çalıştığı kaydedilir. Babası Beşîr’in de Hü¬ 
şeym doğmadan önce Haccâc’ın aşçıların¬ 
dan olduğu bilinmektedir. Hüşeym, fakir 
olmaları sebebiyle babası ilim tahsiline 
izin vermediği için ondan habersiz olarak 
Ebû Şeybe el-Kâdî’nin derslerine devam 
etti ve onunla fıkhı münazaralarda bulu¬ 
nacak seviyeye ulaştı. Rahatsızlığı dola¬ 
yısıyla derse gitmediği bir gün hocasının 
ziyarete gelmesinden etkilenen babası 
Hüşeym’e izin verdi; o da Mekke. Basra ve 
Küfe gibi şehirlere İlmî seyahatler yaptı. 
İbn Şihâb ez-Zührî, Amr b. Dînâr, Eyyûb 
es-Sahtiyânî, Yûnus b. Ubeyd, İbn Muhay- 
sın, Humeyd et-Tavîl, A‘meş, Abdullah b. 
Avn gibi devrin ileri gelen âlimlerinden 
hadis tahsil etti. Vâsıfta bulunduğu dö¬ 
nemde Ehl-i beyt’ten İbrâhim b. Abdul¬ 
lah'la, 145 (762) yılında Abbâsî Halifesi 
Ebû Ca'fer el-Mansûr’a karşı başlatılan 
ayaklanmaya Bâhamrâ mevkiinde katıldı 
ve bu savaşta oğlu Muâviye ile kardeşi 
Haccâc b. Beşîr öldürüldü. Savaşlarda ce¬ 
saretiyle ün kazanan Hüşeym (Ebül-Ferec 
el-İsfahânî, s. 359, 363, 377), muhtemelen 
Mansûr'un Vâsıf ı ele geçirmesinden son¬ 
ra Bağdat'a göç ederek ölünceye kadar 
burada ikamet etti (Hatîb, XIV, 85). Ah- 
med b. Hanbel'in ilk hadis derslerini ken¬ 
disinden aldığı ve dört beş yıl süreyle bu 
derslere devam ettiği bilinen Hüşeym’den 
Süfyân es-Sevrî, Şu'be b. Haccâc, Mâlik 
b. Enes, İbnü'l-Mübârek, Yahyâ b. Saîd el- 
Kattân, Abdurrahman b. Mehdî, Ali b. 
Medînî. Osman b. Ebû Şeybe, Yahyâ b. 
Maîn ve Esed b. Furât gibi tanınmış âlim¬ 
ler hadis rivayet ettiler. Hüşeym 25 Şâban 
183’te (1 Ekim 799) Bağdat'ta vefat et¬ 
miş ve Hayzürân Kabristanı’na defnedil- 
miştir. 

Hüşeym'in hâfızasmın çok güçlü oldu¬ 
ğu ve yaklaşık 20.000 hadis ezberlediği 
belirtilmiş. İbnü’l-Mübârek de insanların 
hâfızasınm zamanla zayıfladığını, fakat 
Hüşeym'in hâfızasmda herhangi bir geri¬ 
leme olmadığını kaydetmiştir (Buhârî, et- 


Târîhu’l-kebîr,\fll\, 242). İshakel-Ezrak, 
onun bir ilim meclisine girerken yanında 
yazı malzemesi bulundurduğuna şahit ol¬ 
madığını söylemiş (Zehebî, Mîzânü’l-Tti- 
dâl, IV, 307), Abdurrahman b. Mehdî de 
hıfz konusunda onunla yarışacak kimse 
bulunmadığını belirtmiştir. Ancak Ahmed 
b. Hanbel gibi bazı âlimlerin onun hadis¬ 
leri yazdığını söylemeleri, bizzat kendi¬ 
sinin hadis öğrenirken sadece hâfızasını 
kullandığını belirten ifadesiyle çelişmek¬ 
tedir. Hüşeym’in Zührî'den 100 veya 300 
civarında hadisi bir sahîfeye kaydettiği, 
fakat sahîfenin kaybolduğu, bu sebeple 
Zührî'den dört veya dokuz hadisi hıfzedip 
naklettiği şeklindeki rivayet de ondan 100 
civarında hadis işittiğini, fakat bunları 
yazmadığını belirten kendi beyanına ters 
düşmektedir. 

Hakkında “sika, sebt, hâfız, kesîrüî-ha- 
dîs, mütkın" gibi ta'dîl lafızları kullanıl¬ 
makla beraber Zehebî Hüşeym’in Zührî’- 
den naklettiği hadislerde gevşek (leyyin) 
olduğunu söylemektedir ( a.g.e ., IV, 306). 
Onun güvenilir bir râvi olduğunu belirten 
hadis münekkitleri de hadiste çok tedlîs 
ve irsal yapmak gibi bir kusuru bulundu¬ 
ğunu kabul ederler. İbnü’l-Mübârek'in 
Hüşeym'e neden tedlîs yaptığını sordu¬ 
ğunda Süfyân ile A'meş’in de aynı şeyi 
yaptıklarını söylediği (ibn Hacer, XI, 62), 
hatta bu işten zevk aldığını belirttiği nak- 
ledilir ( Bâcî, 111, 1185). Süfyân es-Sevrî ise 
tedlîs yaptığı için hadisçilerin ondan ha¬ 
dis yazmadıklarını ileri sürer (İbn Adî, Vll, 
2595). Hüşeym’in maktû haberleri iyi ez¬ 
berlediği ve hadisi mâna ile rivayet ettiği 
de kaydedilir. Şu'be, onun İbn Ömer ve 
İbn Abbas’tan rivayet ettiği hadislerin, İbn 
Sa'd da “ahberenâ" lafzını kullandığı riva¬ 
yetlerin güvenilir olduğunu belirtmekte, 
bizzat Hüşeym de “haddesenâ” ve “ahbe¬ 
renâ” diye hadis rivayet ettiğinde o riva¬ 
yetin muhakkak kabul edilmesi gerekti¬ 
ğini ifade etmektedir (Ahmed b. Hanbel, 
1,315). İbn Adî, Hüşeym’in sika bir râviden 
hadis rivayet ettiğinde rivayetinin kabul 
edilebileceğini, ancak bazı nakillerinde 
münker râvilerin bulunabileceğini, Şu'be 
b. Haccâc, Süfyân es-Sevrî, Mâlik b. Enes 
ve Abdurrahman b. Mehdî gibi âlimlerin 
ondan rivayette bulunmaları halinde ri¬ 
vayetinin makbul olacağını söylemekte¬ 
dir. Ebû Hâtim, Hüşeym'in doğruluğun¬ 
dan ve güvenilirliğinden şüphe etmemek 
gerektiğini belirtirken VekT, Hüşeym’in 
sultana yakın bir kimse olduğunu ileri sü¬ 
rerek ondan hadis rivayet etmediğini söy¬ 
ler (Ebû Ubeyd ei-Âcurrî, III, 132-133, 135). 
Buhârî, Hüşeym'in bazı rivayetlerini eş- 
Şahîh’m birkaç yerinde kaydetmiş, an¬ 


cak Firebrî, Buhârî’nin bu rivayetleri sa¬ 
dece haber olarak yazdığını söylemiştir. 

Muhtelif kaynaklarda Hüşeym’in hadis¬ 
leri ilk defa tasnif edip bablara göre ter¬ 
tip edenler arasında ismi geçmekte ve et- 
Tefsîr adlı eserinden söz edilmektedir. 
Taberî’nin Câmihı'l-beyân ve Târîhu'r- 
rusül ve'l-mülûk’ünde nakillerde bulun¬ 
duğu bu eser bazı kaynaklarda el-Kırâ- 
’ât adıyla geçmektedir. Bunun dışındaki 
eserleri Kitâbü's-Sünen fi'l-fıkh ve Ki- 
tâbü'l-Meğâzî'dir. 
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İSİ Mustafa Ertürk 

HÜVÂRÎ BÛ MEDYEN 

( ¥■ cSj'3*) 

(1932-1978) 

Cezayir 

Demokratik Haik Cumhuriyeti'nin 

ikinci devlet başkanı. ^ 

Resmî kayıtlara göre 23 Ağustos 1932’- 
de (diğer kaynaklara göre 1924 veya 1925; 
bk. Ganiage, s. 651) Kostantîne'nin do¬ 
ğusundaki Kalime’de (Guelma) bir çiftçi 
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HÜVÂRÎ BÛ MEDYEN 


ailesinin oğlu olarak dünyaya geldi. Asıl 
adı Muhammed İbrâhim Bû Harûbe 
olup Fransız sömürge idaresine karşı 
yürütülen kurtuluş mücadelesinde ön¬ 
de gelen bütün Cezayirliler gibi Vehrânlı 
(Oran) meşhur Şeyh Muhammed b. Hü- 
vârî ile (ö. 1439) Medyeniyye tarikatının 
kurucusu Sîdî Ebû Medyen’in (ö. 594/ 
1198) adlarının bir araya getirilmiş şek¬ 
lini benimsedi ve bunu bağımsızlık son¬ 
rasında da terketmeyip ölünceye kadar 
kullandı. 

Çocukluğunda bir ara Franstzlar’ın yer¬ 
li çocukları için açtıkları okula devam et¬ 
tikten sonra burayı bırakıp temel eğiti¬ 
mini Kur’an okulunda aldı. Daha sonra 
Kostantîne'ye giderek el-Mektebetü’l- 
Kettâniyye’de üç yıl okudu. Bu dönemde 
Cezayir’in en fazla millî değerlere bağlı 
olan bu bölgesinde faaliyette bulunan 
Abdülhamîd b. Bâdîs'in Cem'iyyetüi-ule- 
mâi’l-müslimîn hareketinden etkilendi 
ve “İslâm dinim, Arapça dilim, Cezayir 
vatanım” parolasını benimsedi. 8 Mayıs 
1945’te meydana gelen, Arap kaynakla¬ 
rına göre 45.000 müslüman Cezayirli'nin 
öldürüldüğü Setîf katliamı Bû Medyen’in 
genç yaşta gizli hareketlere yönelmesine 
ve önce Hizbü’ş-şa’bi’l-Cezâirî'ye, daha 
sonra da Hareketü’l-intisâr li’l-hürriyyâ- 
ti’d-dimukrâtıyye’ye ve el-Hareketü’l-va- 
taniyyetü’l-Cezâiriyye'ye katılmasına yol 
açtı. 

Bû Medyen, askerlik çağı geldiğinde sö¬ 
mürge idaresinde görev yapmamak, ay¬ 
rıca eğitimini tamamlamak istediği için 
Cezayir’i terkederek Tunus’a gidip Zey- 
tûne Öniversitesi’ne girdi; ancak bir yıl 
sonra daha ileri düzeyde eğitim görmek 
amacıyla Kahire’deki Ezher Üniversite- 
si’ne geçti ve fiilen mücadeleye atıldığı 
1954 yılına kadar dört yıl süreyle İslâmî 
ilimler ve Arap dili ve edebiyatı okudu. 


Hüvârî 
Bû Medyen 


Kahire’deki günleri onun müslüman-Arap 
kimliği üzerinde çok etkili oldu. 0 dönem¬ 
de Kahire Arap milliyetçiliğinin merke¬ 
ziydi. Bû Medyen’in fikirleri Kahire gün¬ 
lerinde olgunlaşmış ve hedefleri belirlen¬ 
miştir. Çünkü Fas, Tunus, Cezayir ve Lib¬ 
ya’dan gelen gençler buradaki Mekte- 
bü'l-Mağribi’l-Arabî’de buluşarak Kuzey 
Afrika halklarının bağımsızlık mücade¬ 
lesini konuşuyorlar ve bu düşüncelerini 
birlikte yoğurarak geliştiriyorlardı. 

Ülkesine dönüşünde sol akımlarla ilgi¬ 
lenen Bû Medyen Mao ve Che Guevara 
gibi sosyalist liderlerin düşüncelerini oku¬ 
du ve bunları sahip olduğu İslâmî bilgi¬ 
lerle birleştirip çeşitli dergilere yazılar 
yazdı. 1955 yılında silâhlı mücadeleye 
başlamak üzere bir grup arkadaşıyla bir¬ 
likte Fas’a geçti, buradaki Vücde şehrin¬ 
de bir teşkilât kurarak ileride yanında yer 
alacak olan arkadaşlarıyla ilk defa bir ara¬ 
ya geldi ve karargâhtan eylemleri yönet¬ 
meye başladı. Beşinci vilâyet olarak bili¬ 
nen Vehrân’daki askerî hareketlerin plan¬ 
lamasını ve koordinasyonunu yaptı. Aynı 
yıl içinde gittiği Fas şehrinden buraya bol 
miktarda silâh sevkederek direnişi canlı 
tuttu. Ardından tekrar Vehrân bölgesine 
dönerek Abdülhafîz Bû Teflika’nın yanın¬ 
da yer aldı ve 1958’de onun yerine geçti; 
1960’ta da albay rütbesiyle 30.000 mü- 
cahid mevcutlu Ceyşü tahrîri’l-vatanî’ye 
kumandan tayin edildi. Daha sonra Ce- 
zayir-Tunus sınırındaki sosyalist Ceza¬ 
yir’in temellerinin atıldığı Gârüddimâ 
(Ghardimaou) karargâhına geçti ve hem 
Fas hem de Tlınus sınırında bulunan as¬ 
kerî birlikleri idaresi altına aldı. Burada 
ekibiyle birlikte Fanon, Guevara, Sartre 
ve Jeanson'un eserlerini okuyarak sosya¬ 
lizmi iyice öğrendi. 

Hüvârî Bû Medyen, 1962 yılı Haziranın¬ 
da kumandanlıktan alınması üzerine Ti- 
limsân’daki Ahmed b. Bellâ’ya katıldı; bir 
ay sonra da bağımsızlık savaşı kazanıldı. 
18 Mart 1962’de Evianles-Bains’de im¬ 
zalanan Evian Antlaşması’ndan sonra 1 
Temmuz 1962 tarihinde Cezayir Cumhu¬ 
riyeti kuruldu. 1 milyon civarındaki asker 
ve sivil Fransız nüfusun tamamına yakını 
ve Fransa taraftarı Cezayirliler kısa za¬ 
manda ülkeden ayrıldı. 3 Ağustos 1962’- 
de Cezayir şehrine giren Ahmed b. Beilâ, 
Bû Medyen’i 29 Eylül 1962’de Savunma 
Bakanlığı’na getirirken teğmenlerinin ço¬ 
ğunu milletvekili veya bakan yaptı. Bû 
Medyen 17 Mayıs 1963’te konsey başkan 
yardımcılığına tayin edildi. Bu arada Ah¬ 



med b. Beilâ cumhurbaşkanı olunca et¬ 
rafındaki güçlü kişileri saf dışı bırakmaya 
başladı. Ancak Bû Medyen arkasını ordu¬ 
ya dayayarak hükümette kalmayı başar¬ 
dı ve kendi başına hareket etmeye baş¬ 
ladı; 19 Haziran 1965’te de diktatörlükle 
suçladığı Bellâ’yı askerî bir darbe ile gö¬ 
revden uzaklaştırıp yönetimi ele geçirdi. 
10 Temmuz 1965’te İhtilâl Konseyi baş¬ 
kanlığı, başbakanlık ve Savunma bakan¬ 
lığı gibi en üst düzey görevleri bizzat ken¬ 
di üzerine aldı. 

Bû Medyen, on üç buçuk yıllık iktidarı 
boyunca siyasîleşmeyi pek istemedi ve 
iktidarının ilk yıllarında halkın karşısına 
çıkmadı. Sanayi, ziraat ve kültür saha¬ 
larında büyük vaadlerle başlattığı ham¬ 
lelerden sadece birincisi çeşitli eksik¬ 
lerle gerçekleşti; İkincisi başarısızlıkla 
sonuçlanırken üçüncüsü de yüzeysel 
kaldı. 

Kişiliğinin ancak 1972’den itibaren is¬ 
tikrar bulduğu kabul edilen Bû Medyen, 
yeteri kadar eğitim görmemiş, şehir kül¬ 
türünden mahrum ve hatip olmayan, ka¬ 
tı ilkeci, uzlaşmaz, fakat çalışkan, içine 
kapanık bir kimse olarak tanındı. Fran¬ 
sızca’yı hayatı boyunca tam anlamıyla öğ¬ 
renemedi. Başlangıçta İslâmî değerlere 
saygı gösterirken giderek bu anlayışı 
değişti. Ateist Marksistler'e yakınlığına 
rağmen sosyalizme kayan ülkede müslü¬ 
man-Arap kültürünü belirleyici unsur ka¬ 
bul etmesi bir ikilem içinde olduğunu 
gösteriyordu. Öyle ki 22 Kasım 1976’da 
referandumla kabul edilen Marksist eği¬ 
limli millî anayasaya İslâmiyet resmî din 
olarak konulduğu gibi seçilecek cumhur¬ 
başkanı da mutlaka müslüman olacak ve 
törende İslâmî usulle yemin edecekti. Ku¬ 
marın yasaklanması, cuma gününün haf¬ 
ta tatili kabul edilmesi, ramazan ayında 
çalışma saati ayarlaması, müslümanlara 
içki satışı ve domuz yetiştirme yasağı, 
yeni camilerin yapımına devlet desteği¬ 
nin sağlanması, hac yolculuklarının dev¬ 
let tarafından organize edilmesi ve hü¬ 
kümette din işleri bakanlığının ihdası gi¬ 
bi hususlar da bu cümledendir. Bu duru¬ 
mu, sömürge yönetiminin halk üzerinde 
bıraktığı olumsuz etkilerin silinmeye ça¬ 
lışılmasıyla ve Bû Medyen'in dinî-millî at¬ 
mosferli bir muhitten çıkması sebebiyle 
zaman zaman bu duygularını siyasî tavrı¬ 
na yansıtmasıyla yorumlamak mümkün¬ 
dür. 

Bû Medyen’in kurmaya çalıştığı devlet 
rejimi genel hatlarıyla halkın kendi değer- 
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leriyle o günkü farklı rejimlerin, bilhassa 
sosyalizmin karıştırılmasından ibaretti. 
Bu yaklaşım, Cezayir milliyetçiliğiyle tek¬ 
nik sosyalizmin zaman zaman İslâmî un¬ 
surlarla bezenmesinden başka bir şey de¬ 
ğildir. 1970’ten sonra bir ara görülen ko¬ 
münist gençliğin taşkınlığı İslâmî eğilim¬ 
ler sayesinde bastırıldı (Charnay, s. 379). 
Yine de İslâmî hareketler Bû Medyen’in 
ölümüne kadar gizlilik içinde yürütüldü. 
Başlangıçta İslâmî bir ruhla hareket ede¬ 
rek ele geçirilen bağımsızlık, 13 Aralık 
1965’te Moskova’ya ilk resmî ziyaretini 
yapan Bû Medyen’in komünist ve ateist¬ 
lerle gerçekleştirdiği iş birliğinden sonra 
yön değiştirdi; daha çok sol görüşlüler iş 
başına getirilerek muhafazakârlar tasfi¬ 
ye edildi (Rouadjia, s. 147). 

İktidarı elinde bulundurduğu süre için¬ 
de Bû Medyen halk üzerinde olumlu ve 
olumsuz etki yapan birçok karar aldı. 
Başta Ahmed b. Bellâ’yı hapse attırması 
halk tarafından hoş karşılanmadı. Daha 
Fas sınırında mücadeleye başladığı gün¬ 
lerde muhaliflerini saf dışı bırakması dev¬ 
let başkanlığı yaptığı dönemde de devam 
etti. Muhaliflerinden Muhammed Haydar 
sürgünde bulunduğu Madrid’de (7 Ocak 
1967) ve Kerîm Belkâsım Frankfurt’ta 
(20 Ekim 1970) öldürüldü. 1971, 1972 
ve 1974’te toprak reformlarını ilân et¬ 
mesiyle birlikte taşradaki nüfuzlu ma¬ 
hallî idarecilerin güçlerini azaltmaya 
çalışması bu kesime karşı bir tavırdı. Ül¬ 
kede sosyalist toplum oluşturabilmek 
amacıyla giriştiği bu toprak reformları 
hoş karşılanmadı. Özellikle ferdî mül¬ 
kiyette bulunan büyük arazilerin dev¬ 
let tarafından düşük bedellerle istim¬ 
lâk edilerek köylüye dağıtılması beklenen 
neticeyi vermedi; işsizlik arttı ve üretim 
düştü. Bağımsızlık sonrası Cezayir'in tek 
partisi olan Cebhetü’t-tahrîri'l-vatanî’nin 
başkanlarının tamamı Bû Medyen’in ta¬ 
yin ettiği kimselerdi. 1966’da ceza hu¬ 
kuku ve medenî hukuk düzenlendi. Ka¬ 
mu yatırımlarına hız verildi ve birçok sek¬ 
tör millîleştirildi. Özellikle yabancı ma¬ 
den şirketlerinin millîleştirilmesi (7 Ma¬ 
yıs 1966), Fransız askerî karargâhlarının 
boşaltılması (Mayıs- Haziran 1967), Arap 
dünyasında ilk defa petrol boru hatları, 
doğal gaz ve Fransız petrol şirketlerinin 
% SO’sinin millîleştirilmesi halk arasında 
olumlu karşılandı. 

Bû Medyen daha çok Cemal Abdünnâ- 
sır'ın neo-sosyalizminden etkilendi. Ce¬ 
zayir'le komünist-sosyalist hareketler ve 


devletler arasında ilişkiler kuruldu. Bû 
Medyen, Sovyetler Birliği başta olmak 
üzere dönemin en aşırı sosyalist ve ko¬ 
münist ülkeleri olan Küba, Çin, Kuzey 
Kore ve Vietnam’a gitti; pek çok devlet 
başkanı da Cezayir'e geldi. Ülkenin askerî 
g ücü 1000 kişilik Sovyet teknisyen grubu 
tarafından yetiştirilirken silâh alımları da 
bu devletten yapıldı. Fakat Sovyetler’in 
ülkede ağırlık kazanması Fransa’yı rahat¬ 
sız etti. 1967 Arap- İsrail Savaşı’nda Ame¬ 
rika Birleşik Devletleri ile ilişkiler kesildi. 
Filistinliler’in davası devamlı desteklen¬ 
diği ve Mısır’dan çıkarılan Filistin’in Sesi 
Radyosu’na çalışma imkânı tanındığı için 
İsrail ile münasebetler bozuldu. 197S so¬ 
nunda da Batı Sahra meselesinde Ceza¬ 
yir’in bağımsızlık mücadelesi veren Poli- 
sario’nun yanında yer alması Fas’la ilişki¬ 
leri iyice gerginleştirdi. 

13 Eylül 1968’de Afrika Birliği Teşkilâtı 
Cezayir’de toplandı. 1970 yılından itiba¬ 
ren Mağrib ülkeleri arasında olumlu iliş¬ 
kiler kuruldu. Bû Medyen, başlangıçta il¬ 
gi duyduğu Cemal Abdünnâsır'ın Ahmed 
b. Bellâ ile yakınlığını ve Arap-İsrail sa¬ 
vaşındaki Mısır ordusunun başarısızlığını 
bahane ederek bu ülkeyle ilişkilerini don¬ 
durdu. Yine de Nâsır'ın çizgisini iyi takip 
etti. Özellikle Sovyetler’in Mısır’a askerî 
yardım yapmasına ön ayak olarak sıkça 
görüştüğü Enver Sedat döneminde kar¬ 
şılıklı ilişkiler yeniden güçlendi. Dünya ta¬ 
rihinde ilk defa yetmiş devlet başkanı bir 
araya gelerek 1973'te Bağlantısızların 
Cezayir’deki zirve toplantısına iştirak et¬ 
ti. Bû Medyen, Bağlantısızların lideri se¬ 
çilerek 1973 -1976 yılları arasında bu gö¬ 
revi yürüttü. Amerika Birleşik Devletle- 
ri’yle ilişkiler Carter’m başkan seçilmesiy¬ 
le 1974’te tekrar kuruldu. 

Bû Medyen 1967'de ordu içinde kendi¬ 
sine karşı yapılan bir ayaklanmayı bastır¬ 
dı; 1968’deki suikast girişimi de sonuç 
vermedi. Devlet başkanlığının yanı sıra 
başbakanlık ve Savunma bakanlığını uh¬ 
desinde bulundurması, polis teşkilâtı, 
gizli servis ve genelkurmayın doğrudan 
kendisine bağlanması, 1970’li yıllarda 
Bû Medyen’in ülkedeki hâkimiyetini do¬ 
ruğa ulaştırdı. 10 Aralık 1976’da yapı¬ 
lan seçimde % 99 oy alarak Cezayir’in 
seçilmiş ilk cumhurbaşkanı oldu. 1978’in 
sonunda resmî ziyaret için bulunduğu 
Suriye'de rahatsızlanınca buradan ayrı¬ 
larak Moskova’ya gitti; dönüşünde hasta 
olduğu açıklandı. 27 Aralık 1978’de öldü. 
Anıtmezarı, başşehir Cezayir’de ülkenin 


millî kahramanı Emîr Abdülkâdir el-Ce- 
zâirî’nin kabrinin sağ tarafında bulun¬ 
maktadır. 
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HÜVELBÂKİ 


HÜVE HÜVE 

Varlık anlamında kullanılan 
bir felsefe terimi. 

Arapça'da “O odur, o kendisidir” anla¬ 
mına gelen bu ibareyi ilk İslâm filozofu 
Kindî, bir cinse dahil olan türlerin kapsa¬ 
mındaki her şahıs için kullanmıştır. Bun¬ 
dan dolayı her bir şahıs veya fert kendi¬ 
siyle özdeştir; başkası değildir. Şu halde 
hüve hüve mutlak bir kavram olarak ele 
alındığında onun karşıtı gayr (başkası) te¬ 
rimidir. Bu durumda bir şeyin hüve hüve 
(kendi kendisi) olması başkası olmaması 
demektir. Ebû Rîde, Kindî’nin bu kavra¬ 
mı “kendi başına var olan şey" anlamında¬ 
ki hüviyetle aynı anlamda kullanmış ola¬ 
bileceğini belirtir ( Resâ% s. 129, dipnot 
4). Nitekim Kindî de Ebû Rîde'nin görüşü¬ 
nü doğrulayacak biçimde hareket çeşit¬ 
lerinden olan dönüşümü (istihale) açıklar¬ 
ken, “Bir şey, hüve hüve olarak kalırken 
niteliklerinin değişmesidir” demektedir. 
Bu da her şahsın bir cevher olduğu gerçe¬ 
ğini dile getirmektedir. Çünkü felsefî bir 
kavram olarak cevherin temel özelliği, de¬ 
ğişen arazları taşımakla birlikte kendisinin 
değişmeden kalmasıdır. Nitekim Arapça 
felsefî metinlerde Tanrı (bâri') “hüve hü¬ 
ve" olarak nitelenmekte ve böylece onun 
tarifinin yapılamayacağı ifade edilmekte¬ 
dir. Aynı şekilde Fârâbî de hüve hüvenin 
“birlik ve varlık” (vahdet ve vücûd) anlamı¬ 
na geldiğini ve, “Zeydün hüve kâtibün" 
ile “Zeydün mevcûdün kâtibün" önerme¬ 
lerinin aynı gerçekliği belirttiğini söyler. 

Hüve hüve ifadesinin en açık biçimde 
İbn Sînâ metafiziğinde “varlık" anlamın¬ 
da kullanıldığı görülür. Bu sebeple kâmil 
mânada hüve hüve yalnızca Tanrı için 
kullanılır. Çünkü İbn Sînâ’ya göre Tânrı’- 
dan başka her şeyin hüve hüve oluşu ken¬ 
disinden (li-zâtihî) değil başkasındandır 
(li-gayrihî). Tanrı’nın li-zâtihî hüve hüve ol¬ 
ması O’nun varlığı ile mahiyetinin bir ve 
aynı olması demektir. Şu halde varlığı ken¬ 
dinden olan, yâni li-zâtihî hüve hüve olan 
şey vâciübü’l-vücûddur. Li-zâtihî hüve hü¬ 
ve olanın varlığı ve mahiyeti aynı olduğu 
için mantıkî bir tanımı yapılamaz. Akıl, 
böyle bir varlık hakkında “O vardır” anla¬ 
mında “O O’dur" (hüve hüve) yahut “O ken¬ 
di kendisidir" diyebilir. Bu durumda var¬ 
lığını başkasından alan yani sebebi olan 
her varlık li-zâtihî hüve hüve olan Tanrı 
dikkate alınmaksızın hüve hüve olamaz. 
Diğer bir ifadeyle Tanrı'dan başkasına an¬ 
cak mecazi olarak hüve hüve denilebilir. 


Fakat başkası dikkate alınsın veya alınma¬ 
sın varlığı kendinden oian bir şey gerçek 
anlamda hüve hüvedir. İbn Sînâ da hüve 
hüveyi Fârâbî’de olduğu gibi varlık anla¬ 
mında kullanmaktadır. Ancak İbn Sînâ, 
varlığı vâcip ve mümkin olarak ikiye ayır¬ 
dığı gibi hüve hüveyi de “li-zâtihî hüve hü¬ 
ve” ve “li-gayrihî hüve hüve” olmak üzere 
ikiye ayırmakta ve birincisini Tanrı, İkin¬ 
cisini Tanrı’nın dışındaki varlıklar için kul¬ 
lanmaktadır. Tevrat'ta Tanrı için kullanı¬ 
lan Yahve kavramının da “ey O" anlamına 
geldiği ve Kur’an’da Tanrı için kullanılan 
“hüve” (0) zamirine benzediği söylenmek¬ 
tedir. İbn Sînâ’ya göre hüve hüve, man¬ 
tık bakımından bir şeyin en derin teme¬ 
linde (künhünde) aklın idrakine konu olan 
kısmıdır. Şeyi hüve hüve olarak idrak et¬ 
mek, onu bütün arazlarından arındırılmış 
biçimde en temelinde idrak etmektir. 
Bu seviyedeki bir idrakte bir bakıma akıl 
onunla birleşir (ittihad) ve bu idrakin so¬ 
nunda büyük bir haz duyar. İbn Sînâ'ya 
göre Tanrı'nın dışındaki şeyler çeşitli açı¬ 
lardan birbirinin aynı (hüve hüve) olur. Bu 
sebeple nitelik bakımından birbirine ben¬ 
zeyenlere “şebîh”, nicelik yönünden ben¬ 
zeyenlere “müsâvî”, izâfet açısından ben¬ 
zeyenlere “münâsib”, cins itibariyle bir¬ 
birinin aynı olanlara “mücânis”, tür bakı¬ 
mından birbirinin aynı olanlara “mümâ- 
sil”, duyuların idrak ettiği özelliklerinde 
birbirine benzeyenlere “müşâkil" denir., 
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İKİ Ali Durusoy 


HÜVELBÂKİ 

(^Ulfys.) 

Allah’ın ebedîliğini ifade eden 
ve Osmanlılar’da mezar baş taşlarına 
yazılması âdet olan 
Arapça ibare. 


İfadeyi oluşturan kelimelerden birin¬ 
cisi, Kur’ân-ı Kerîm’de bir kısım esmâ-i 
hüsnânın yer aldığı çeşitli âyetlerde (me¬ 
selâ bk. el-Haşr 59/22-24; el-İhlâs 112/1) 
doğrudan Allah Teâlâ hakkında kullanı¬ 
lan hüve (hû “o”) zamiridir. Bazı İslâm 
âlimleri tarafından ism-i a'zam ve tasav¬ 
vuf ehlince zikirlerin doruk noktası, Al¬ 
lah’a yakınlığın en veciz ifadesi kabul edi¬ 


len bu kelime, Allah’ın bütün vasıflarını 
ihata eden iafza-i celâl yerine kullanıl¬ 
maktadır. Bâkî kelimesi ise bekâ kökün¬ 
den türetilmiş bir sıfat olup esmâ-i hüs- 
nâdan biri olarak “varlığının sona ermesi 
düşünülemeyen, ebediyen var olan” anla¬ 
mına gelmektedir (Yurdagür, s. 248-249). 

Dünya hayatını sona erdiren ölüm ha¬ 
disesi, yüce yaratıcının ölümsüz âlemine 
geçişi sağlayan ve ibret alınması gereken 
bir olaydır. “Hüve’l-bâki” (ölümsüz ve ebe¬ 
dî olan sadece O’dur) ifadesi, insana bir 
yandan Allah’ın üstün kudret ve ebedîli¬ 
ğini hatırlatırken öte yandan kulun fânili¬ 
ğini ve onun ölüm karşısındaki aczini dile 
getirmekte, dolayısıyla hakiki saadetin 
ancak Allah’a teslim olmakla gerçekleşe¬ 
bileceğini belirtmektedir. Bu ibare genel¬ 
likle, kabirlerin baş ucuna dikilen taşlar¬ 
daki (baş taşı) kitâbelerin en üst kısmına 
ölümden hiç kimsenin kurtulamayacağı¬ 
nı anlatmak amacıyla yazılmış olup aynı 
zamanda ölüm karşısında geride kalan¬ 
ların acısını hafifletmekte, ayrıca, “O ver¬ 
di, O aldı”: “O’ndan geldik. O’na dönece¬ 
ğiz” gerçeğini de yaşayanlara hatırlat¬ 
maktadır. 

Sadece Osmanlılar’da görülen ve özel¬ 
likle İstanbul’un fethinden sonra yaygın¬ 
laşan bu uygulamada hüvelbâki bilhassa 
celî ta’lik ve sülüs hatlarıyla, harf inkılâ¬ 
bından sonra da yeni harflerle yazılmış, 
bu âdet günümüze kadar devam etmiş¬ 
tir. Pek çok ünlü hattatın “Allah”, “Mu- 
hammed” ve besmele istifinden sonra en 
çok bu ibarenin istifiyle meşgul olduğu 
bilinmektedir. Bu sebeple Türk sanat ve 
kültürünün bir nevi açık hava müzesi 
olarak kabul edilen mezarlıklarda birçok 
“hüvelbâki" istifi bulunmaktadır. M. Zeki 
Kuşoğlu bu istifin yaygın ve hat sanatı 
bakımından değerli örneklerini bir kitap¬ 
ta toplamıştır (bk. bibi.). Mezar taşlarına 
bunun yanında, “Küllü men aleyhâ fân” 
(Her canlı fânidir, er-Rahmân 55/26); 
“Küllü nefsin zâikatü'l-mevt” (Her canlı 
ölümü tadacaktır, el-Ankebût 29/57) gibi 
âyetler de yazılmıştır. 

Türk şiirine de girmiş olan hüvelbâki 
sözünün şairler tarafından değişik anlam 
çerçeveleri içinde kullanıldığı görülmek¬ 
tedir. Tevhidlerle esmâ-i hüsnâ manzu¬ 
melerinde rastlanan ibare bu metinlerde 
daha çok sözlük anlamıyla kullanılır. Usû- 
lî’nin, “Evvel ü âhir hüve’l-hayyü'l-lezîsin 
lâ-yemût / Zâhir ü bâtın hüve'l-bâkisin 
Allâhü's-samed” beyti buna bir örnek teş¬ 
kil eder. Nesîmfnin, “Nesîmî çünkü Hakk’a 
vâsıl oldu / Hüve’l-bâki hüve’llâhü’l-bekâ- 
dır” beyti, ibarenin ölüm dolayısıyla ve ta- 
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HÜVELBÂKİ 


'mmmi 

a Hrafr -vı w4 


İsmail Hakkı Altunbezer hattıyla bir "Hûve'l-hailâku'l-baki" 
kompozisyonu (Kuşoğlu, s. 36'dan detay) 


rih düşürme amacıyla kullanılışına bir ör¬ 
nektir. “Nasîbin baş ucunda bir hüve’l- 
bâkili mermermiş / Senin artık mekânın 
servilik altında bir yermiş" beyti de bu 
ibarenin, geleneksel mezarlık manzara¬ 
sının tasviri içinde bir mezar taşı üzerin¬ 
de yer alışına örnek verilebilir. 
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H M. Zekî Kuşoğlu 

F HÜVİYYET n 

(Coja) 

Bir nesnenin 
varlık alanında bir birim 
ve şahsiyet olarak görünmesini 
ve durumuyla başka şeylerden 
ayrılmasını ifade eden 
felsefe terimi. 

İslâm felsefesinde varlık meselesi ele 
alınırken kullanılan hüviyyet kelimesi, 
Aristo'nun Mefa/izika’sının Arapça’ya 
tercümesi esnasında “to on” (mevcut) kar¬ 
şılığı olarak türetilmiş, “to on” kavramına 
Aristo tarafından birçok anlam yüklendi¬ 
ğinden İslâm filozofları bu kavrama “mev- 
cûd”, “hakîkat”, “inniyyet” ve “mâhiyyet'in 
yanında var olanın özünü ve kimliğini ifa¬ 
de etmek üzere yer vermişlerdir. V. (XI.) 
yüzyıldan itibaren nesnelerin zihindeki tü¬ 
mel kavramlarına mâhiyyet, bu kavramla¬ 
rın dış dünyada varlık kazanmalarına ha¬ 
kikat ve inniyyet, varlık alanına çıkarak 
gerçeklik kazanan nesnelerin sahip olduk¬ 
ları özellikler sonucu tek tek varlıkları 
göstermelerine de hüviyyet denilmiştir 
(Kaya, s. 453), Varlıkların başka özellikle¬ 


ri yanında hüviyyetleri bakımından birbi¬ 
rinden farklı oluşu ise gayriyyet terimiy¬ 
le ifade edilmekte, bazı kaynaklarda hü- 
viyyetin ayniyyetle eş anlamlı olduğu be¬ 
lirtilmektedir (bk.AYNİYYET). Böylece hü¬ 
viyyet, bir nesnenin zihin dışındaki varlı¬ 
ğını ifade etmesi açısından o nesnenin ta¬ 
mamen ma'külât alanına dahil olduğunu 
belirten mâhiyyet kavramından, nesne¬ 
nin başkalarından ayırt edilmesini sağla¬ 
yan özelliklerini gösterdiği için de onun 
kesinlikle sabit olduğunu bildiren hakikat 
kavramından ayrılır (Cürcânî, et-Ta'rlfât, 
“el-Mâhiyye”, “el-Hüviyye” md.leri; a.mlf., 
Şerh.u'1-Meuâkıf, III, 17-18; Ebü’l-Bekâ, s. 
961). 

Bir şeyi gösteren, dolayısıyla onun mev¬ 
cut olduğuna delâlet eden üçüncü şahıs 
zamiri “hüve”den türetilen hüviyyet Yu- 
nanca’daki “to on” kavramını karşılamak 
için kullanılmışsa da “to on”un asıl karşı¬ 
lığı olan “mevcûd” kelimesi Arapça’da bu¬ 
lunduğu için tercüme döneminden beri 
hüviyyetin Yunan felsefesinde tam karşı¬ 
lığının yer almadığı düşünülmüştür. “To 
on” kavramının Arapça’ya bazan mevcûd 
ve genellikle de hüviyyet kelimesiyle ak¬ 
tarılmasının getirdiği en önemli sonuç¬ 
lardan biri, bir kavramın diğerine göre 
daha farklı bir hususu vurgulayarak tek 
bir kavram tarafından yeterince ifade 
edilemeyen bir inceliği belirtmiş olması¬ 
dır. Buna göre mevcûd kavramı mutlak¬ 
lık veya gayri muayyenlik ifade ederken 
hüviyyet daha çok zaman ve mekân için¬ 
de belli özelliklere sahip bir varlığı göste¬ 
rir. Bir şeyin hüviyyetinden, ancak o şey 
varlık alanına çıktıktan sonra başka şey¬ 
lere nisbetle ve onlardan ayrıldığı özellik¬ 
lere işaretle söz edilebilir. Bu durumda 
hüviyyetin incelenmesi hem varlığı hem 
de onun en temel özelliklerini konu alan 
ontoloji alanına girer (Ibn Rüşd, Tefsîru 
Ma Ba’-de't-tabfa, 1, 298). 

Mevcûd kavramı varken Metafizikçi 
tercümesinde neden yeni bir kavrama ih¬ 
tiyaç duyulduğu ve hüviyyet teriminin ni¬ 
çin türetildiği meselesi başından itibaren 
filozofları düşündürmüş, Fârâbî ve İbn 
Rüşd bu soruya doğrudan açıklamalar ge¬ 
tirirken Abdülkerîm el-Cîlî konuyu kavra¬ 
mın etimolojisini dikkate alarak açıklama¬ 
ya çalışmıştır. Fârâbî Farsça. Soğdca ve 
Grekçe’yi örnek göstererek bütün eşyaya 
delâlet etmek, yani varlık kavramını ifade 
etmek üzere her dilde “mevcûd” ve an¬ 
lamdaşı kelimeler bulunduğunu, bunla¬ 
rın bir önermede konu ile yüklem arasın¬ 
daki irtibatı gösterdiğini söyler. Nitekim 
Farsça’da “est”, Grekçe'de “estin”. Soğd- 


ca’da “esti” bu işlevi gören lafızlardır. An¬ 
cak bunlar ne masdarı bulunan ne de çe¬ 
kimi yapılan, dilde ilk defa öylece vazedil¬ 
miş olan kelimelerdir. Ayrıca çekimi olma¬ 
yan bu tür kelimelerden masdar yapılma¬ 
sı ihtiyacı da duyulmuştur. Fârâbî’nin tes- 
bitine göre başka dillerdeki felsefî metin¬ 
lerin Arapça’ya çevrildiği ve filozofların 
Arapça yazmaya başladığı sıralarda bu 
dilde, Farsça’daki “hest” ve Yunanca'daki 
“estin”in yerine geçecek kelimeler mev¬ 
cut değildi. Halbuki mantıkta ve bilhassa 
felsefenin nazarî alanlarında bu nevi kav¬ 
ramlara şiddetle ihtiyaç duyulmaktaydı. 
İşte söz konusu dönemlerde filozoflar, 
Arapça'da yukarıda anılan yabancı keli¬ 
melerin yerini tutacak kelimeler bulama¬ 
dılar. Bu durum karşısında bazı filozoflar 
Farsça’daki “hest” ve Yunanca’daki “es¬ 
tin” yerine Arapça’da “hüve”yi önerdiler 
( Kitâbü’l Hurûf\ s. 111-112). Çünkü Fâ- 
râbî’ye göre hüve birlik ve varlığı ifade 
eder. Meselâ, ‘Zeyd kâtiptir’ (Zeydün (hü¬ 
ve) kâtibün) dendiğinde bundan, “Zeyd 
kâtip olarak vardır” anlamı çıkar ( et-Ta c li- 
kât, s. 21). Bundan dolayı filozoflar varlık 
kavramını karşılamak için hüve kelimesin¬ 
den hüviyyet masdarını yaptılar. Ayrıca 
bu şekildeki bir masdar yapma usulünü 
çekimi yapılamayan diğer isimlere de uy¬ 
gulayarak meselâ “insan”dan “insâniyyet”, 
“recüfden “recüliyyet” gibi masdarlar tü¬ 
rettiler. Fârâbî hüviyyet kavramının eti¬ 
molojisini bu şekilde açıklarken “şey” ve 
“mevcûd” kavramlarını ona tercih etme¬ 
nin daha doğru olduğunu da söyler ( Kitâ- 
bü’l-Hurûf, s. 112-115). 

İbn Rüşd hüviyyet kavramının, mevcu¬ 
dun eş anlamlısı olmakla birlikte bazı mü¬ 
tercimler tarafından çağrıştırdığı ârızîlik- 
ten dolayı mevcûda tercih edildiğini ileri 
sürer. Ona göre mevcûd, türemiş bir ke¬ 
lime olduğu için Arapça’daki her türev 
gibi bir ârızîlik ifade eder. Halbuki Yunan¬ 
ca aslında bu kavram sadece arazlar için 
değil cevherler için de kullanılmaktadır. 
Bunu dikkate alan bazı mütercimler, “bir 
şeyin cevheri ve zatı” anlamına gelen hü- 
veden hüviyyet kavramını türetmişlerdir 
(Tefsıru Mâ Ba c de’t-tabfa, II, 557-558). 

Müslüman filozoflar vücûd ile mevcûd 
arasında bir fark gözetmişler ve bu farkı 
yaratma ile ilişkilendirerek bir taraftan 
Tanrı’nm birliğini, diğer taraftan öteki 
varlıkların varlığını inkâr etmeksizin açık¬ 
lamaya uygun hale getirmişler, bunun so¬ 
nucunda özellikle Aristo’nun Metafizi¬ 
kçi' da yer verdiği delilleri daha farklı bir 
bağlamda kullanma imkânını sağlamış¬ 
lardır. Aslında Aristo ile onların varlık an- 
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layışının esasındaki fark yaratma kavra¬ 
mından kaynaklanmaktadır. Yaratma dü¬ 
şüncesinden hareket eden İslâm filozofla¬ 
rı, Yunan felsefesinin aynı zamanda mad¬ 
dî olan ilkelerini sadece Tanrı dışındaki 
varlıklar için geçerli, maddî olmaktan çok 
aklî ilkeler şeklinde görmüşler, kategori¬ 
ler ve diğer varlık ilkelerinin ise sadece 
soyutlama neticesinde elde edildiğini sa¬ 
vunmuşlardır. Fârâbî ilk defa mâhiyyeti 
hüviyyetten ayırarak mâhiyyeti bir şeyin 
kavramsal düzeyde varlığı, hüviyyeti ise 
dış dünyadaki varlığı için kullanmıştır. 
Ona göre bir şeyin mâhiyyetine yani ne 
olduğuna tanımı ile ulaşmak mümkün 
iken aynı şeyin hüviyyetini ancak his ve 
delil vasıtasıyla tanımak mümkündür. 
Meselâ insanın mâhiyyeti “düşünen can¬ 
lı” olmaktan ibaretse bunların bilinmesi, 
mâhiyyeti bu olan insanın hüviyyetinin 
(dış dünyadaki varlığı) ne olduğunu bil¬ 
meyi gerektirmez. Fârâbî genel anlamda 
var olan hakkında konuşurken mevcûd 
kavramını (Kitâbü’l-Hurûf, s. 113 vd.), da¬ 
ha özel bir anlamı kastettiği zaman ise hü¬ 
viyyeti kullanmaktadır (et-TaHîkât, s. 61- 
62). Buna göre bir şeyin hüviyyeti onun 
ayniyyeti, tekliği, şahsiyeti, özelliği ve sa¬ 
dece ona ait münferit varlığı demektir. 
“O" ile hüviyyete, özelliğe ve ortaklık ka¬ 
bul etmeyen münferit varlığa işaret edi¬ 
lir (a.g.e., s. 61-62; Atay, Fârâbî ue Ibn 
Sina’ya Göre Yaratma, s. 15). 

İbn Sînâ'nın eserlerinde hüviyyet kav¬ 
ramı önemli bir yer tutmaz. İbn Sînâ da 
Fârâbî gibi hüviyyet yerine mevcûd kav¬ 
ramını tercih eder; hatta el-İlâhiyyât’- 
ta çok açık bir şekilde bu kavramı “vah¬ 
det” ve “hüve hüve” anlamında kullanır. 
Ancak bazı risâlelerinde hüviyyet kavra¬ 
mını “el-hüviyyât el-müdebbere" şeklin¬ 
de vücûd ve mevcûd karşılığı olarak da 
kullanmaktadır (Haşan Âsî, s. 106-113, 
244-247). Meselâ İhlâs sûresi tefsirinde 
hüviyyet kavramı. Tanrı dışındaki diğer 
varlıklar hakkında “başkalarından tefrik 
edilebilir birimler olarak cüz'î varlıklar”ı 
ifade eder. Buradan hareketle hüviyyet, 
ontolojik bağlamda vâcib-mümkin tefri¬ 
kine paralel olarak mutlak ve müstefâd 
şeklinde iki kısma ayrılır. Vâcibu l-vücûd 
olan Allah’ın hüviyyeti zâtı ve mâhiyyeti- 
nin aynı, mümkinü’l-vücûd olan âlemin 
varlığı ve hüviyyeti ise mâhiyyetinden 
farklıdır. Bu noktada hüviyyet Tanrı-âlem 
ilişkisini açıklarken kullanılan bir kavram 
olmakta ve “başkalarından tefrik edile¬ 
bilir bir birim olarak var olma” anlamına 
gelmektedir. 

Goichon’un, İbn Sînâ’nın el-İlâhiyyât’- 
ta hüviyyet kavramını “hüve hüve” (iden- 


tite) anlamında değil mevcûd ve vahde¬ 
tin aynı şey olmasından dolayı Metafizi¬ 
kçi tercümesindeki şekliyle mevcûd an¬ 
lamında kullandığı iddiasının (£F[İng.|, 
111, 645) söz konusu pasaj (eş-Şi/a 5 el-İlâ- 
hiyyât 1 1 1, s. 303-304) ve İhlâs sûresi tef¬ 
siri (Haşan Âsî, s. 106-113) yakından ince¬ 
lendiğinde doğru olmadığı görülür. İbn 
Sînâ bu kavramı, bazı istisnalar dışında 
asıl olarak “hüve hüve" anlamında ve La¬ 
tince mütercimlerinin de doğru tercüme 
ettikleri gibi “identite” karşılığında kul¬ 
lanmıştır. 

Hüviyyet, felsefede kazandığı anlamın 
bir sonucu olarak vahdet-i vücûdcularda 
Tann-âlem ilişkisini açıklayan bir kavram 
olarak da kullanılmaktadır. Muhyiddin İb- 
nü'i-Arabî, Tânrı’nın “bâtın” olmakla bir¬ 
likte ehl-i hak için en zâhir varlık olduğu 
düşüncesinden hareketle âlemin O’nun 
sûreti ve hüviyyeti, Tanrı’nın ise varlığın 
ruhu olduğu görüşünü savunmuştur. İb- 
nü'l-Arabî’ye göre, “Her şey varlığını O'na 
borçludur” demek yetmez, çünkü her şey 
O’nun kendi kendisini izhar ettiği bir gö¬ 
rünüşüdür. Dolayısıyla Tanrı’nm hüviyye¬ 
ti “halk-ı cedîd” içinde Hakk’ın kendi ken¬ 
dini izhar etmesinden ibaret olan âlem¬ 
den başka bir şey değildir (Konuk, 1, 38- 
39, 261 vd.). Burada da hüviyyet kavra¬ 
mı, özellikle İbn Sînâ’daki anlamlarından 
birini hatırlatacak şekilde zâhirde ve bâ¬ 
tında bir olan varlığın bu birliğini açıkla¬ 
mak üzere kullanılmıştır. 

Abdülkerîm el-Cîlî’ye göre ise hüviyyet 
yüce Allah hakkında isimleri ve sıfatları 
açısından zâta işaret etmektedir ( el-İnsâ- 
nü'l-kâmil, s. 97). Diğer bir ifadeyle gayb 
ile yokluğun (adem) birbirinden farklı ol¬ 
ması yönünden konuya bakıldığında hü- 
venin, mutlak anlamda mevcûd olduğu 
bilinen ve varlığı hakkında önceden zihin¬ 
de bilgi bulunana işaret ettiği anlaşılmak¬ 
tadır. Eğer hüvenin gösterdiği şey (med¬ 
lul) bir şekilde zihinde mevcut olmasaydı 
hüvenin kullanılmasının bir anlamı kal¬ 
mazdı. Buradan hareketle Cîlî hüviyyeti, 
"mevcûd ve meşhûd olan her türlü kema¬ 
lin, varlığını kendisinden aldığı saf varlık” 
olarak tanımlamaktadır ki kastedilen Al¬ 
lah’tır (a.g.e.,s. 98). 

Ortaçağ’da Arapça’dan Latince’ye ya¬ 
pılan tercümelerde hüviyyet, kullanıldığı 
anlam yelpazesindeki çeşitlilikten dolayı 
muhtelif kelimelerle karşılanmaya çalışıl¬ 
mıştır. Arapça'da -vücûd konusundaki 
düşünce zenginliğinin de bir ifadesi ola¬ 
rak- varlıkla ilgili ince farkları ifade etmek 
üzere otuz dört civarında kavram ortaya 
çıkmıştır. Arapça'dan Latince’ye tercüme¬ 


lerin başladığı XI. yüzyıldan itibaren fel¬ 
sefî terminolojiyi karşılamada güçlükleri 
olan AvrupalIlar bunlara Latince’de uygun 
karşılık bulmada hayli sıkıntı çekmişlerdir 
(Pâtzold, IV, 222). Hüviyyet kavramı ise La¬ 
tince’ye daha çok “ipse”, yer yer de “ens, 
essentia, id quod est” ve “identitas” gibi 
başka kelimelerle tercüme edilmiştir. 

Bugün hüviyyet, felsefî bir kavram ol¬ 
maktan ziyade sosyokültürel bir kavram 
olarak genellikle kişilerin ve toplumların 
kendilerine has özelliklerini ifade etmek 
için kullanılmaktadır. 
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S Alİ Durusoy 

HÜVVÂRE 
(bk. HEVVÂRE). 

HÜZELÎ 

Ebü’l-Kâsım Yûsuf b. Alî 
b. Cübâre el-Hüzelî 
(ö. 465/1073) 

Kıraat âlimi. 

403yılının Ramazanında (Mart-Nisan 
1013) doğdu. Şair sahâbî Ebû Züeyb el- 
Hüzelî’nin soyundan gelip Hüzelî nisbe- 
siyle şöhret bulmuştur. Mağrib’in Küçük 
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HÜZELÎ 


Zâb bölgesindeki Biskre (Beskere) belde¬ 
sinden olduğu için Biskrî ve Mağribî nis- 
beleriyle de anılmış, künyesi İbn Beşküvâi 
tarafından Ebü’l-Haccâc olarak zikredil¬ 
miştir. Kıraat tahsili için 425 (1034) yılın¬ 
dan itibaren seyahate çıkarak Batı Mağ- 
rib’den Fergana’ya kadar uzanan geniş 
alanda Afrika'nın çeşitli merkezlerini, Mı¬ 
sır, Hicaz, Şam, Irak, İsfahan, Horasan, 
Mâverâünnehir ve Türk dünyasını dolaş¬ 
tı. Bu seyahatleri sırasında kendi ifadesi¬ 
ne göre 365 şeyh ile beraber oldu; kıraat 
öğrendiği 122 şeyhin ismine el-Kâmil'- 
de yer verdi. Harran’da Muhammed b. 
Haşan en-Nakkâşîn talebelerinden Ebü’l- 
Kâsım Aii b. Muhammed ez-Zeydî. Dı- 
maşk’ta Ebû Ali el-Ahvâzî, Mısır'da İs- 
mâil b. Amr b. Râşid el-Haddâd, Mekke’¬ 
de Muhammed b. Hüseyin el-Kârizînî, 
Bağdat’ta Ebü’l-Alâ Muhammed b. Ali 
el-Vâsıtî onun belli başlı hocalarındandır. 
Bu seyahatlere rağmen yine de faydala¬ 
nabileceği bir âlimden haberdar olması 
durumunda nerede olursa olsun kendisi¬ 
ne ulaşmak isteyeceğini söyleyen Hüzelî, 
başta Ebû Nuaym el-İsfahânî olmak üze¬ 
re İsfahanlı bazı âlimlerden hadis tahsil 
etti. Hüzelî’den. Muhammed b. Hüseyin 
el-Kalânisî ve İsmâil b. İhşîdel-Kâmü’in- 
deki muhtevaya göre kıraat okurken İs¬ 
mâil b. İhşîd ayrıca hadis öğrendi. İbnü’l- 
Cezerî, Ebü’l-Hasan Ali b. Asâkir b. Mu- 
rahhabîn da kendisinden sözü edilen ese¬ 
ri okuduğunu söylüyorsa da (Gâyetü’n- 
nihâye, II, 40 1) Ebü’l-Hasan, Hüzelî’nin 
ölümünden yaklaşık yirmi beş yıl sonra 
doğmuştur. 

Nahiv dersleri veren, kelâm ve fıkıh me¬ 
selelerine de vâkıf olduğu kaydedilen Hü¬ 
zelî, 458 (1066) yılından itibaren ölümüne 
kadar Ebü’l-Kâsım el-Kuşeyrî’nin meclis¬ 
lerine katılarak ondan usul konusunda is¬ 
tifade etti, Kuşeyrî de çeşitli nahiv mese¬ 
lelerinde kendisinden faydalandı. İbnü’n- 
Neccâr, Hüzelî’nin 468’de (1076) Bağdat’a 
tekrar geldiğini, burada hadis okuttuğu¬ 
nu, Abdullah b. Ahmed es-Semerkandî ile 
Muhammed b. Hüseyin b. Burgüs el-Hâ- 
şimî’nin ondan rivayette bulunduğunu 
söylemişse de (Zehebî, MaVifetüî-kur- 
râ\ II, 820) Hüzelî’nin vefat tarihi dikkate 
alındığında bu bilgide bir tarih hatası ol¬ 
duğu anlaşılır. 

Zehebî, Nizâmülmülk’ün Hüzelî’yi Nî- 
şâbur’daki medresesinde görevlendirdi¬ 
ğini, onun bu görevi birkaç yıl yürüttüğü¬ 
nü, sarf ve nahiv konusunda önde gelen 
bir âlim olduğunu söylerken Süyûtî de Hü¬ 


zelî’nin bu medresede mukrî olarak gö¬ 
rev yaptığını ve ölümüne kadar bu göre¬ 
vini sürdürdüğünü kaydetmektedir. Ze¬ 
hebî ayrıca onun kitabında kabul edile¬ 
mez pek çok şeye yer verdiğine, kıraat is- 
nadlarında yanlışları bulunduğuna işaret 
etmekte, bunlarla kıraatin sahih ve helâl 
olmayacağına dikkat çekmektedir. İbnü’l- 
Cezerî de Hüzelî’nin kitabında bu hatala¬ 
rın mevcudiyetini kabul etmekle birlikte 
onun bu konuda mâzur görülmesi gerek¬ 
tiği kanaatindedir. Çünkü Hüzelî konuya 
gerçekten kendisine kadar kimsenin ele 
almadığı genişlikte eğilmiştir. Kurrânın 
çoğunda isnad bilgisi bulunmadığından 
bazı yanlışların olması tabii sayılmalıdır. 
İbnü’l-Cezerî ayrıca Ebü’l-Alâ el-Heme- 
dânî’nin bu hataları ele alarak tashih et¬ 
meye çalıştığını, ancak büyük bir kısmın¬ 
dan hiç söz etmediğini belirtmiştir. 

Zehebî, hayatının sonlarına doğru ar¬ 
tık gözleri görmeyen Hüzelî’nin vefat ta¬ 
rihini Md’iiietü'l-kurrâH'l-kibâf da 465 
(1073) olarak tesbit ettiği ve el- c İber’de 
de ona aynı yıl içinde ölenler arasında yer 
verdiği halde Târîhu'l-İslâm adlı eserin¬ 
de biyografisini yanlış olarak 460 (1068) 
dolaylarında vefat edenler arasına almış¬ 
tır. 

Eserleri. el-Kâmil ti'l-kıra’ât (el-Kâ¬ 
mil fi’l-kırâ’âti’l-meşhûre ue’ş-şâzze, el-Kâ- 
mil fi’l-kırâ'âti’l-hamsln). Hüzelî bu ese¬ 
rinde, tilâvet edilmekte olan tarikleri ve 
bilinen kıraatleri bir araya getirdiğini be¬ 
lirtmekte, el-Vecîz, el-Hâdı ’yi ve diğer 
kitaplarını bu eserle hükümsüz kıldığını 
söylemektedir. Kıraatlere dair elli rivaye¬ 
tin yer aldığı ve Zehebî’ye göre 1000’in 
üzerinde, Kâtib Çelebi’ye göre ise 1459 
tarikin bulunduğu eserin bir nüshası Mek- 
tebetü’l-Ezher’defnr. 200, 250 varak) bu¬ 
lunmaktadır. Müellifin el-Vecîz ve el-Hâ- 
dî adlı kitaplarının ise günümüze ulaş¬ 
tığına dair bir bilgi yoktur. Kütübhâne-i 
Umûmî-i Âyetullah Mar’aşî’de bulunan 
(nr. 3570, vr. 249 b -293 b ) el-Kırâ^ât (Mah¬ 
lut (i'i-kıreYât) adlı eserin kime ait olduğu 
bilinmemekteyse de içinde müellifinin el- 
Kâmil adlı eserine yaptığı atıflar dikkate 
alınarak Hüzelî’ye ait olabileceği ileri sü¬ 
rülmüştür (Seyyid Ahmed Hüseynî, IX, 
358). el-Fihrisü'ş-şâmil 'de Seyyid Ah¬ 
med Hüseynî’nin katalogundaki bilgilere 
atıfta bulunulmasına rağmen eser ihti¬ 
malden söz edilmeksizin Hüzelî’ye nisbet 
edilmiş ve muhtemelen onun el-Kâmil ’i 
olabileceği söylenmiştir ki sadece bu iki 
eserin hacimleri dahi bunun doğru olma¬ 
dığını ortaya koymaktadır. 
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fi Tayyar Altikulaç 

HÜZELİYYE 

Mu’tezile âlimlerinden 
Ebii’l-Hiizeyl el-Allâfın 

(ö. 235/849-501?]) 

görüşlerini benimseyen grup 
(bk. EBÜ’l-HÜZEYL el-AUÂF). 

L J 

r i 

HUZEYL (Benî Hüzeyl) 

( Jj-AA 5^ ) 

Adnânîler’e mensup, 

^ şairleriyle ünlü bir Arap kabilesi. 

Mekke ve Tâif civarındaki dağlık bölge¬ 
de yaşayan Benî Hüzeyl milâdî VI. yüzyı¬ 
lın büyük Arap kabilelerinden biridir ve 
Mudarîler'in İIyâs b. Mudar’ın annesine 
nisbetle Hindif denilen kolundandır. Ka¬ 
bile boyuna adını veren Hüzeyl’in nesebi 
Adnan’a kadar şöyledir; Hüzeyl b. Müdri¬ 
ke b. İIyâs b. Mudar b. Nizâr b. Mead b. 
Adnân. Müdrike’nin diğer oğlu Huzeyme’- 
nin soyundan da Kinâne ve Esed kabile¬ 
leri türemiştir. Kureyş kabilesi bu Kinâne 
boyuna mensuptur; dolayısıyla Hüzeyl ile 
Kureyş arasında yakın bir akrabalık var¬ 
dır. Akrabalık ve bunun yanında komşu¬ 
luk, Câhiiiye döneminden itibaren bu iki 
kabile arasında kuvvetli bir dayanışma 
sağlamıştır. Özellikle İslâm öncesinde ve 
Mekke’nin fethine kadar geçen sürede 
Hüzeyl’in Kureyş'in siyasî nüfuzu altında 
kaldığı görülür. 

Hüzeyl’in iki oğlu Sa’d ve Lihyân vasıta¬ 
sıyla Sa’d b. Hüzeyl ve Lihyân b. Hüzeyl 
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HÜZEYL (Benî Hüzeyl) 


adlarıyla iki büyük kola ayrılan Hüzeyl ka¬ 
bilelerinin Câhiliye dönemindeki yurtları 
Mekke'nin doğu ve batısındaki dağlık böl¬ 
geler, Tâif'in batısından Cidde’ye uzanan 
bölge ve Medine yönünde Batn-Mar (bu¬ 
günkü adıyla Vâdîfâtıma) vadisinde yer 
alan Nahletü’ş-Şâmiyye ve Nahletü’l-Ye- 
mâniyye idi; bunların birincisinde yaşa¬ 
yanlara Hüzeylü’ş-Şâm, İkincisinde yaşa¬ 
yanlara Hüzeylü’l-Yemân deniliyordu. 
Topraklarının çoğunluğu Serât sıradağ¬ 
larının vadi ve yamaçlarından ibaret olan 
ve Hüzeyl kabilesine nisbetle Serâtü Hü¬ 
zeyl diye adlandırılan, konumu ve verim¬ 
liliği dolayısıyla da "Kalbü’l-Hicâz” denilen 
bu bölge başlangıç tarihi bilinmemekle 
birlikte çok eskiden beri HüzeyTe aitti. 
Benî Hüzeyl’in yurduna sınır bölgelerde 
ise Kureyş, Süleym, Kinâne, Fehm ve Ad- 
vân kabileleri oturuyordu. Benî Hüzeyl 
Mekke yakınında, kaynakların Arafat sı¬ 
nırları içinde gösterdikleri Vasîk vadisin¬ 
de kurulan Zülmecâz adlı bir panayıra da 
sahip bulunuyordu. Kureyş-Hüzeyl ilişki¬ 
lerinin önemli bir boyutunu gösteren ve 
Câhiliye döneminde çok ünlü olan bu pa¬ 
nayır hac ayı zilhiccenin başında kurulur, 
terviye gününe kadar devam ederdi. 

Benî Hüzeyl hakkında klasik kaynaklar¬ 
da çok az bilgi bulunmaktadır. Bu bilgi 
azlığı İslâm dönemi için de söz konusu¬ 
dur ve Mekke’ye yakın oturduğu halde 
Mekke tarihçilerinin bu kabileden çok az 
bahsetmeleri dikkat çekici bir durumdur. 
Mekke tarihçisi Ezraki, Kureyş kabilesi 
Kabe ve Mekke yönetimini eline geçirin¬ 
ce onu kıskanan Benî Hüzeyl’in Yemen hü¬ 
kümdarı Tübba’ Es’ad Kâmil’i (Ebû Karîb) 
şehrin üzerine yürümeye ve Kâbe’yi yık¬ 
maya teşvik ettiğini söyler. Ancak Hüzeyl 
liderlerinin bu işi, adı geçen hükümdarı 
ortadan kaldırmak amacıyla yaptıklarını 
bildiren rivayetler de vardır. İbn İshak’tan 
nakledilen bir rivayete göre bu hükümda¬ 
ra karşı düşmanca duygular besleyen Hü- 
zeylli kabile reisleri, Kâbe’ye kötü niyetle 
dokunan ve onun yakınında fitne fesat 
çıkaran kimselerin helâk edildiklerini bil¬ 
dikleri için onu Kâbe’yi yıkmaya ve orada 
saklanan kıymetli eşyaları ele geçirmeye 
kışkırtmışlardır. Ancak işin başında bun¬ 
dan hoşlanan hükümdar, danıştığı yahu- 
di âlimlerinin Kâbe’yi yıkanın felâkete uğ¬ 
rayacağını ve bu işin kendisini ortadan 
kaldırmak için kurulan bir tuzak olduğu¬ 
nu söylemeleri üzerine onları öldürtmüş 
ve ardından Mekke’yi ziyarete giderek Kâ¬ 
be’ye tazimde bulunup üzerine tarihte ilk 
defa değerli bir örtü örtmüştür (İbn Hi- 
şâm, I, 24). Putperest Araplar’m Kâbe’ye 


verdikleri değer ve gösterdikleri saygı göz 
önüne alındığında bu ikinci rivayet daha 
mâkul görünmektedir. Nitekim Benî Hü¬ 
zeyl, Fil Vak’ası sırasında da Kâbe’yi koru¬ 
mak için çalışan kabilelerle birlikte hare¬ 
ket etmiş ve kötü niyetinden vazgeçme¬ 
yen Ebrehe’yi Mekke'den uzaklaştırabil¬ 
mek için politik yollar denenirken öncü¬ 
ler arasında yer almıştır. Kureyş adına 
Ebrehe’ye giden Abdülmuttalib’in yanın¬ 
daki iki kabile reisinden birinin Hüzeylli 
olduğu bilinmektedir. 

Benî Hüzeyl Câhiliye döneminde bazı 
Arap kabile savaşlarına karışmıştır. Târih- 
çiler bunlardan ikisi hakkında bilgi ver¬ 
mekte ve Yevmü’l-Cürüf denilen savaşta 
Hüzeyl’e mensup Benî Muâviye’nin Benî 
Süleym’in saldırısına mâruz kaldığını, 
Yevmü’l-Bevbâ (Yevmü’l-Müleyh) denilen 
savaşta ise Hevâzin'den Mâlik b. Avf’ın 
baskın yapıp Hüzeyl’in Benî Lihyân kolun¬ 
dan bir kabileyi esir aldığını, onun peşine 
düşen Hüzeyloğulları'nın Müleyh'te esir¬ 
lerini kurtardıklarını söylemektedirler. 

İbnü’l-Kelbî, Hz. İbrahim'in nesli arasın¬ 
da babalarının dinini bırakarak ilk defa 
puta tapanların Hüzeyloğulları ve taptık¬ 
ları putun da Ruhât mevkiindeki Süvâ’ ol¬ 
duğunu söyler. Ancak eserinin bir yerin¬ 
de bu mevkiin Medine yakınındaki Yen- 
bu’da, diğer bir yerinde ise Batn-ı Nahle'- 
de bulunduğunu kaydetmiştir. Hüzeyl’in 
Mekke yakınlarında yaşadığı dikkate alın¬ 
dığında ikinci rivayetin daha isabetli oldu¬ 
ğu anlaşılmaktadır. Süvâ’m bekçileri Hü¬ 
zeyl’in ana kollarından Lihyânoğulları idi 
ve bu puta Kinâne, Müzeyne, Amr b. Kays 
Aylân kabileleri de taparlardı. Bazı tarih¬ 
çilere göre Hüzeyl'in Huzâa kabilesiyle or¬ 
tak bir putu bulunuyordu. İbnü’l-Kelbî, 
Arapiar’m en eski putu olarak takdim 
edip bütün Araplar’m tapındığını belirt¬ 
tiği bu Menât putunun bekçilerinin de 
Hüzeyl olduğunu söyler. Ancak Ezraki bu 
putun bakıcılarının Ezd ve Gassân kabile¬ 
leri olduğu görüşündedir. Hüzeyl kabilesi 
mensuplarının bakımını üstlendikleri bu 
putlar yanında Araplar’ın diğer büyük 
putlarına da taptıkları bilinmektedir. 

Benî Hüzeyl, Kureyşliler'le Resûlullah 
arasında cereyan eden mücadele ve çatış¬ 
malarda daima müşrik akrabalarının ya¬ 
nında yer almıştır. Uhud Gazvesinden son¬ 
ra Lihyânoğulları’nm reisi Hâlid b. Süfyân 
(veya Süfyân b. Hâlid), Hz. Peygamber'e kar¬ 
şı bir saldırı hazırlığına girişerek komşu 
kabilelerden de asker toplamaya başla¬ 
mıştı. Ancak Resûlullah bu saldırı hazırlık¬ 
larını duyunca hemen gerekli tedbirleri 
aldı ve Abdullah b. Öneys el-Cühenî’yi Hâ¬ 


lid b. Süfyân’ı ortadan kaldırmakla görev¬ 
lendirdi. Abdullah’ın tek başına onu pusu¬ 
ya düşürerek öldürmesiyle de bu saldırı 
ihtimali ortadan kalktı. Bu gelişme Benî 
Lihyân’m müslümanlara karşı düşmanlı¬ 
ğını daha da arttırmış olmalıydı. Nitekim 
bu olaydan yaklaşık bir ay sonra Hz. Pey¬ 
gamber tarafından Adel ve Kare kabile¬ 
lerine İslâm’ın esaslarını öğretmek üzere 
gönderilen altı kişilik heyeti pusuya dü¬ 
şürdüler. Kendilerine ait Recî’ suyu civa¬ 
rında gerçekleştirdikleri bu baskında söy¬ 
lediklerine göre amaçları bu müslüman- 
ları esir edip Bedir ve Uhud gazvelerinde 
yakınları ölen Kureyşliler’e satmaktı. On¬ 
lar teslim olmayınca üzerlerine saldırdı¬ 
lar, dördünü öldürüp diğer ikisini yakala¬ 
yarak Mekke’ye götürdüler ve intikam 
almayı bekleyen ailelere sattılar; bu iki 
müslüman da kısa süre sonra Mekkeliler 
tarafından öldürüldü. Bir savaş sebebi 
teşkil eden bu saldırı ve katliam dolayısıy¬ 
la Hz. Peygamber Benî Lihyân Gazvesi adı 
verilen bir sefer düzenledi. Ancak onun 
200 sahâbî ile birlikte gelişini önceden 
haber alan Lihyânoğulları dağlara çekildi¬ 
ler ve topraklarında iki gün kalan Resû¬ 
lullah geri döndü. Hüzeyl’in Hz. Peygam¬ 
ber'e karşı beslediği düşmanlık Mekke’¬ 
nin fethine kadar devam etti. İslâm or¬ 
dusunun şehre girişi sırasında. Hâlid b. 
Velîd’in emrindeki birlik üzerine Hande¬ 
me dağının eteklerinde saldırı düzenle¬ 
yenler arasında Hüzeylli gençler de vardı 
ve bu çatışmada öldürülen müşriklerden 
dördü onlardandı (Vâkıdî, II, 826). 

Mekke’nin fethinin ardından Kureyş ka¬ 
bilesi gibi Benî Hüzeyl de kısa süre içinde 
İslâm’a girdi ve Ruhât’taki putları Süvâ’ 
Amr b. Âs, Müşellel’deki Menât ise Sa'd b. 
Zeyd tarafından ortadan kaldırıldı. Hüzeyl 
kabilesinin toptan ihtidâsı bu kadar geç 
gerçekleşmekle birlikte, aralarında Sa’d 
b. Hüzeyl koluna mensup Abdullah b. 
Mes’ûd gibi davetin ilk günlerinde müs¬ 
lüman olanlar da vardı. İbn Hazm'm ver¬ 
diği, şairler dışında bu kabileden yetişen 
meşhurların yer aldığı ve aralarında ta¬ 
rihçi Mes’ûdî’nin de bulunduğu listedeki- 
lerin tamamına yakını, İbn Mes’ûd ile yi¬ 
ne onun gibi ilk müslümanlardan olan 
kardeşi Utbe’nin neslindendir. Özellikle 
bunlardan Utbe’nin torunu Ubeydullah b. 
Abdullah tâbiîn döneminde Medine'de ye¬ 
tişen en büyük âlimlerdendi. Mağribli kı¬ 
raat âlimi Ebü’l-Kâsım el-Hüzelî Yûsuf b. 
Ali b. Cübâre de bu kabileden şair sahâbî 
Ebû Züeyb el-Hüzelî’nin soyundandır. 

Benî Hüzeyl'e mensup kabilelerden ba¬ 
zıları, Hulefâ-yi Râşidîn ve Emevî dönem- 
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HÜZEYL (Benî Hüzeyl) 

lerinde gerçekleştirilen fetihler sırasında 
Suriye, Mısır ve Kuzey Afrika gibi çeşitli 
bölgelere dağılmışlardır; Suriye’de Sele- 
miye, Mısır'da İhmîm, Tunus'ta Bâce yer¬ 
leştikleri merkezlerin başında gelmekte¬ 
dir. Bu arada komşu kabilelerle girdikleri 
mücadeleyi kaybederek asıl yurtlarının bir 
kısmını onlara bırakmak zorunda kalmış¬ 
lardır. Hemdânî, III. (IX.) yüzyılın sonlarına 
doğru Abbâsîler’in Mekke valisi -muhte¬ 
melen Türk asıllı- Uc b. Şâh (Uc b. Sâc) ta¬ 
rafından desteklenen Benî Sa'd’ın Benî 
Hüzeyl'i yerinden sürüp çıkardığını kayde¬ 
der (Şıfatü Cezîreti’l-Arab, s. 323). Valinin 
verdiği desteğin sebebi, muhtemelen Hü- 
zeylîler'in, yurtlarından geçen hac yolu için 
tehlike oluşturmalarıdır. Çünkü bu kabile 
hacı kafilelerine saldırılarıyla tanınmıştı 
ve onlardan korkan hacılar sahilden giden 
sıkıntılı yolu, Serât dağının doğusundan 
giden daha serin ve rahat yola tercih edi¬ 
yorlardı. Benî Hüzeyl. sonraları da Mer- 
rüzzahrân’ı Benî Harb'e bırakmak zorun¬ 
da kaldı ve uzaklaştırıldığı bu bölge yü¬ 
zünden iki taraf arasında İV. (X.) yüzyıl¬ 
da da şiddetli çatışmalar meydana geldi 
(Âtik b. Gays el-Belâdî, Kalbü'l-Hicaz, s. 
32-33). Bu göçlere ve bazı topraklarının 
komşu kabilelerin eline geçmesine rağ¬ 
men Benî Hüzeyl, günümüze kadar Câhi- 
liye dönemindeki asıl yurdunda oturma¬ 
ya devam etmiştir. Kaynaklarda bölgede 
kalan Hüzeyllilerin isimleri, Mekke halkıy¬ 
la ilişkilerini sürdürmelerine rağmen çok 
nâdir olarak ve yine savaşçılık kabiliyetle¬ 
ri sebebiyle geçmektedir. Meselâ tarihçi 
Arîb b. Sa'd’ın bildirdiğine göre Bahreyn 
Karmatîleri'nin en güçlü lideri Ebû Tâhir 
el-Cennâbî, 317 (930) yılında 8 Zilhicce 
(12 Ocak) terviye günü Harem-i şerifi ba¬ 
sarak Kâbe’nin kapısını kırıp içindeki mü¬ 
cevheratı yağmaladıktan sonra altın olu¬ 
ğu sökmek için üstüne çıktığında, Ebûku- 
beys dağına yerleşmiş olan Hüzeyl okçu¬ 
ları tarafından ok yağmuruna tutulmak 
suretiyle aşağı indirilmiştir (Şılatü Târi¬ 
hi’ t-Taberî, XI, 119). 

Johann Ludvvig Burckhardt, Benî Hü- 
zeyl'in XIX. yüzyıldaki durumu hakkında 
bilgi verirken bölgenin en iyi nişancıları¬ 
nın bu kabileden çıktığını, cesaretleriyle 
ünlü Hüzeyl savaşçılarının Vehhâbîler’le 
savaştıklarını, ancak 300 adamlarını kay¬ 
bettikten sonra teslim olduklarını söyler. 
Doughty ise eski yolu takiben Tâif ten Cid¬ 
de’ye giderken bu kabile mensuplarıyla 
karşılaşmış ve vücut yapıları hakkında 
açıklamalarda bulunmuştur. Philby de on¬ 
larla aynı güzergâhta görüşmüş, nasıl zor 
bir hayat yaşadıklarını anlatırken de yün¬ 


den örülmüş bot şeklinde kalın çorap giy¬ 
diklerini, kısa boylu olduklarını, arıcılık, 
koyun beslemek ve sulamaya müsait te¬ 
raslarda ziraat yapmak gibi işlerle uğraş¬ 
tıklarını belirtmiş, zor arazi şartlarına uy¬ 
gun, tepelere keçi gibi tırmanan bir cins 
deve yetiştirdiklerinden de bahsetmiştir. 
Bugün de kabile mensuplan, yurtlarının 
kuzeyinde veya güneyinde yaşamalarına 
göre eskiden olduğu gibi Hüzeylü'ş-Şâm 
ve Hüzeylü’l-Yemân adlarıyla tanınmak¬ 
tadır. Tâif’in batısında kalan Kerâ dağla¬ 
rındaki beldeler en önemli yerleşim mer¬ 
kezleridir. Eski Tâif-Mekke yolunun Ye¬ 
meniye vadisinden ayrıldığı noktadaki 
Zeyme vahası bu merkezlerin başında 
gelir. Mekke'nin dış mahallelerinden Me- 
âbide’de oturanların çoğu Hüzeylli olup 
hurma, tahıl ve hayvan ticaretiyle uğra¬ 
şırlar. 

Benî Hüzeyl Arap kabileleri arasında 
şairleriyle ün yapmıştır. Hassân b. Sâbit 
en iyi şairlerin Hüzeyl'den çıktığını, İbn 
Sellâm el-Cumahî de en iyi Hüzelî şairin 
tartışmasız Ebû Züeyb olduğunu söyle¬ 
miştir. İbn Hazm bu kabileden yetmişin 
üzerinde şair yetiştiğinden bahseder ve 
en ünlülerinin adlarını sayar ( Cemheretü 
ensâbi’HArab.s. 185, 186). İbn Kuteybe 
ise Hüzeyl’den on şairi zikre değer bulmuş 
ve şiirlerinden bazı örnekler vermiştir (eş- 
Şı'Vue’ş-şu'arâ 5 , s. 653-670); bunlar Ebû 
Züeyb, Mütenahhil, Ebû Hırâş Huveylid 
b. Mürre, Mâlik b. Haris ve kardeşi Üsâ- 
me, Ümeyye b. Ebû Âiz, Sahr e!-Gay, 
Ebü’l-İyâi ve Ebû Kebîr’dir. Bu şairlerden 
ömürlerini tamamen Câhiliye'de geçiren¬ 
ler azdır; çoğu muhadramûndan olup İs¬ 
lâmî dönemi de idrak etmiştir. Bunlardan 
ölümü ilk tebliğ yıllarına rastlayan Ebû 
Kebîr’in İslâm’a girip girmediği kesin şe¬ 
kilde bilinmezken Ebû Hırâş Huveylid’in 
hayli ilerlemiş bir yaşta müslüman oldu¬ 
ğu nakledilmektedir. 

Arap dilci ve nahivcileri bu kabilenin di¬ 
lini nâdir birkaç kabilenin dili yanında fa¬ 
sih ve güvenilir bulmuşlar, şiirlerini örnek 
olarak zikretmişlerdir (istişhâd). Genel ka¬ 
naate göre klasik Arapça’nın esas unsur¬ 
larını, Medine yakınlarından Hîre’nin ku¬ 
zeyine ve Mekke’nin biraz güneyinden 
Bahreyn körfezine çekilecek iki hat ara¬ 
sında kalan bölgede yaşamış Kays, Te- 
mîm, Hüzeyl, Tay ve Kureyş kabilelerinin 
lehçeleri vermiştir (Blachere. s. 71). Lü¬ 
gat âlimleri, dil çalışmaları için seçtikleri 
bazı bedevî kabilelerinin yanında Benî Hü- 
zeyl’in yurduna da giderlerdi. Bunların en 
meşhuru olan İmam Şâfiî’nin Hüzeyl şa¬ 
irlerinin 10.000 beytini i’rabı ve garibi ile 


ezbere bildiği nakledilmektedir (Süyûtî, 

I, 160); meşhur şair Asmaî de ondan bu 
şiirleri okumuştur (İbn Hallikân, Vefeyât, 
IV, 163). Hüzelî şairlerin şiirlerine özel bir 
önem verilmiş ve bunlar dil çalışmala¬ 
rının başından itibaren rivayet edilmiş¬ 
tir. Şiir râvilerinin büyüklerinden olan 
Ebû Saîd es-Sükkerî (ö. 275/888), bu şair¬ 
lerin şiirlerini Dîvûnü şıfartfi Hüzeyl 
adlı bir divanda toplamış ve şerhetmiş- 
tir. Divanın ilk neşirleri Avrupa’da şairlere 
göre bölüm bölüm yapılmış (M, XI, 93), 
eserin tamamı ise 1965 yılında Dârü’l-kü- 
tübi'I-Mısriyye idaresi tarafından Dîvâ- 
nüT-Hüzeliyyîn adı altında, kütüphane¬ 
lerinde bulunan nüsha esas alınarak ve 
eski neşirlerle bunlardaki notlar ve Sük- 
kerî’nin şerhi de göz önünde tutularak 
neşredilmiştir (I-III, Kahire 1965). Eserde 
Hüzeyl’e mensup 120 şaire ait 380 parça 
şiir yer almaktadır. 
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HÜZEYLİYYE 

( 4İÜk\gJf ) 

Mu’tezile âlimlerinden 
Ebü’l-Hiizeyl el-Allâf’ın 
(ö. 235/849-50[?]) 
görüşlerini benimseyen grup 

(bk. EBÜ’l-HÜZEYL el-ALLÂF). 

L _1 

r .... n 

HUZUN 

(jjadl) 

İnsanın maddî veya manevî kayıp 
ve eksiklerinden duyduğu 
üzüntü için kullanılan 
bir ahlâk ve tasavvuf terimi. 

L J 

Klasik sözlüklerde çoğunlukla "isten¬ 
meyen bir durumun başa gelmesinden 
veya geçmişteki bir kayıptan duyulan ke¬ 
der, üzüntü” şeklinde tanımlanan hüzün 
(hüzn), sürür ve ferah kelimelerinin kar¬ 
şıtı olarak gösterilir (Llsânü'l-‘Arab, “hzn” 
md.; et-Ta c rifât, “el-hüzn" md.; Tâcü’l- 
‘arûs, “hzn” md.). Râgıb el-İsfahânî hüz¬ 
nü “kederden hâsıl olan iç sıkıntısı” şek¬ 
linde tanımladıktan sonra bu sıkıntının 
iradî olmadığını, bu sebeple Kur’an’da 
geçen “üzülme" veya “üzülmeyiniz" gibi 
ifadelerin gerçekte hüzünlenmeyi değil 
bu duyguya götüren davranışlardan sa¬ 
kınmayı öğütlediğini belirtir (el-Müfredat, 
“hzn” md ). Bazı kaynaklarda hüzün ye¬ 
rine aynı anlamda gam ve hem gibi keli¬ 
melerin kullanıldığı da görülür, Hz. Hati¬ 
ce ile Ebû Tâlib'in ölümleri Hz. Peygam- 
ber’i derinden üzdüğü için bu ölümlerin 
vuku bulduğu yıla İslâm tarihinde “sene- 
tü'l-hüzn” denilmiştir. 

Kur'ân-ı Kerîm’de iki âyette hüzün, üç 
âyette aynı anlamda hazen, otuz yedi 
âyette de aynı kökten fiiller geçmektedir. 
Bu âyetlerin çoğunda müminlerin âhiret- 
te üzüntüsüz bir hayat yaşayacakları ha¬ 
ber verilmekte (meselâ bk. el-Bakara 1/ 
38; el-En'âm 6/48; Yûnus 10/62); Resûl-i 
Ekrem'e ve müminlere hitaben, inkarcı¬ 
ların kendilerine karşı haksız söz ve dav¬ 
ranışlarından veya mâruz kaldıkları çeşitli 
sıkıntılardan dolayı üzülmemeleri, metin 
olmaları tavsiye edilmektedir (meselâ bk. 
Âl-i İmrân 3/139, 153 ; el-Hicr 15/88; el-An- 
kebût 29/33). Yûsuf sûresinin 84 ve 86. 
âyetlerinde, Hz. Yûsuf un başına gelenler 
sebebiyle babası Ya'küb'un çektiği şid¬ 
detli acı ve üzüntü hüzün kelimesiyle ifa¬ 
de edilmektedir. Hüzün ve türevleri ha¬ 
dislerde de değişik konumlarda kullanıl¬ 
mıştır. Bu hadislerin bazılarında ölüm gi¬ 


bi acılı olaylar karşısında hüzünlenmenin 
normal olduğu (Buhârî, “Cenâ’iz", 44; Ebû 
Dâvûd, “Cenâ’iz”, 24), Kur'an'ın hüzünlü 
bir ortamda indiği (İbn Mâce, “İkâme”, 
176), insanları hüzünlendiren sıkıntıların 
günahlarına kefâret olacağı (Müsrıed, VI, 

1 57), Allah’ın musibetler sebebiyle yaş 
döken gözleri, hüzünlenen kalpleri aza¬ 
ba uğratmayacağı (Buhârî, “Cenâ’iz”, 45, 
“Merdâ”, 1; Müslim. “Cenârîz", 12,“Birr”, 
52), Hz. Peygamber'in acı ve hüzün veren 
sıkıntılara uğramaktan Allah’a sığındığı 
(Buhârî, “Cihâd”, 74, “Da c avât”, 35, 40; 
Ebû Dâvûd, “Vitir”, 32) ifade edilir. 

İslâm düşünce tarihinde hüzün konu¬ 
sunda biri özellikle Kindî’den itibaren fel¬ 
sefî çizgideki ahlâk kitaplarında, diğeri 
tasavvuf kitaplarında olmak üzere iki 
farklı yaklaşımın ortaya konduğu görülür. 
Bunlardan ilkinde hüzün, daha ziyade in¬ 
sanın dünyevî kayıplardan duyduğu ve 
kurtulmak zorunda olduğu olumsuz bir 
duygu, hatta tedavi edilmesi gereken bir 
tür hastalık olarak ele alınırken tasavvu- 
fî eserlerde daha çok âhiret kaygısı veya 
hayırlı bir işi başaramamaktan duyulan 
üzüntü için kullanılır ve olumlu bir durum 
kabul edilir. 

Üzüntüyü bir ahlâk ve ruh sağlığı prob¬ 
lemi olarak ele alan müslüman düşünür¬ 
lerin ilki Ya’küb b. İshak el-Kindî’dir. Kin- 
dî’nin, başta Eflâtun’a isnat edilen Risû- 
letü Eflâtun ilâ Furfûriyûs fî hakika¬ 
ti nefyi'l-hem (Abdurrahman Bedevî, s. 
235-243) adlı apokrif eser olmak üzere çe¬ 
şitli kaynaklardan faydalanarak kaleme 
aldığı anlaşılan Risâle fi'l-hîle li-def c i'l- 
ahzân başlıklı eseri, ondan sonra hüzün 
konusunu işleyen bütün ahlâk âlimlerine 
ilham kaynağı olmuştur. Kindî’den sonra 
Ebû Bekir er-Râzî et-Tıbbü'r-rûhânî adlı 
eserinin yirmi birinci bölümünü zararlı 
düşünce ve kuruntuya, yirmi ikinci bölü¬ 
münü kederden kurtulmaya ayırmış; Kin- 
dî’nin öğrencisi, Ebû Zeyd el-Belhî’nin tıp 
ve ahlâka dair Meşâlihu'l-ebdân ve'l- 
enfüs adlı eserinin ikinci bölümü olan ve 
sekiz babdan oluşan “Mesâlihu’l-enfüs” 
kısmının altıncı babında korku ve kaygı¬ 
nın teskini, yedinci babında üzüntü ve ıs¬ 
tıraptan kurtulma, sekizinci babında in¬ 
sanın içine doğan kuruntu ve vesveseleri 
ortadan kaldırma konuları ele alınmıştır. 
İbn Sînâ’nın Fi'l-Hüzn adlı risâlesi, Ri¬ 
sâle fi'l-hîle li-defH’l-ahzânm bir özeti 
olup farklı bir görüş ihtiva etmez. İbn 
Miskeveyh’in de ‘İlâcü'l-hüzn adlı kısa 
bir risâlesi mevcuttur. Ancak İbn Miske- 
veyh, üzüntü ve ölüm korkusu problem- 
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lerini daha ayrıntılı olarak Tehzîbü'l-ah- 
lâk içinde işlemiştir. Gazzâlî’nin İhyû’ü 
c ulûmi'd-dîn ile Mîzânü'1-’'amel ve eî- 
Tibrü'l-mesbûk fî naşîhati'l-mülûk'te 
dünya tutkusu, üzüntü, ölüm ve ölüm 
korkusu konularında Kindî’nin Risâle fi’l- 
hîle’ sinden istifade ettiğini gösteren pa¬ 
sajlar bulunmaktadır. Nasîrüddîn-i Tûsî’- 
nin Ahlâk-ı Nasır ?sinde hem Kindî ve 
DeKu'l-ahzân isimleri zikredilmiş hem 
de muhtemelen İbn Miskeveyh vasıtasıy¬ 
la Kindî’nin bazı görüşlerine yer verilmiş¬ 
tir. Risâle fi'l-hîle 'nin Tehzîbü’l-ahlâk 
ve Ahlâk-ı Nâşırî üzerindeki tesirleri Kı- 
nalızâde Ali Efendi’nin Ahlâk-ı Alâî adlı 
eserine de yansımış, nihayet daha çok 
Menâkıb-ı İbrâhim Gülşenî adlı eseriy¬ 
le tanınan Muhyî-i Gülşenî’nin felsefî ge¬ 
leneğe göre yazılmış olan Ahlâk-ı Kiram 
adlı eseri de Kindî tesirinden nasibini al¬ 
mıştır. 

Kindî’nin Risâle fi’l-hîle li-def c i’l-ah~ 
zân’ında ahlâk bir “tıbb-ı rûhânî” olarak 
ele alınmış; daha sonra Ebû Bekir er-Râ- 
zî’nin kendi ahlâk kitabına isim olarak ve¬ 
receği bu tabir Kindî tarafından kullanıl¬ 
mamışsa da Kindî’nin eseri, kontrolsüz öf¬ 
ke ve şehvet gibi temel duygu ve ihtiras¬ 
ların baskısıyla ortaya çıkan taleplerin, 
mutsuzluk ifadeleri olan üzüntü, kaygı 
ve ölüm korkusu gibi duygusal tezahür¬ 
lerin insanın ahlâkî yetkinliğine engel ola¬ 
cağı düşüncesini işlemiştir. 

Kindî hüznü, “Sevilen şeylerin elden 
gitmesinden veya amaçlanan şeylerin el¬ 
de edilememesinden doğan nefsânî (psi¬ 
şik) bir elemdir” şeklinde tarif eder ( Risâ¬ 
le Fi’l-hîle li-defTl-ahzân, s. 6). Aynı veya 
benzer tanımların yukarıda işaret edilen 
eserlerde de tekrar edildiği görülür (me¬ 
selâ bk. Ebû Zeyd el-Belhî, s. 304, 315; Ebû 
Bekir er-Râzî, s. 65). Kindî’ye göre ahlâk 
bir bakıma ruh sağlığı olduğuna, yersiz 
üzüntü, kaygı ve korkular da bu sağlığı 
bozduğuna göre bu rahatsızlıkların teda¬ 
vi edilebilmesi öncelikle onların sebeple¬ 
rinin bilinmesine bağlıdır. Kaynaklarda 
bu sebepler, “sevilen şeylerin kaybedilme¬ 
si ve amaçlanan şeylere ulaşılmaması” 
şeklinde özetlenmiştir. İçinde yaşanılan 
oluşma ve bozulma (kevn ve fesad) âlemin¬ 
de kayıplardan kurtulmak mümkün ol¬ 
madığına göre insan, değişen ve elden 
giden geçici nimet ve imkânlar yerine her 
zaman kalabilen ahlâkî ve aklî erdemleri 
aramalı, Kindî’nin deyimiyle seveceği şey¬ 
leri “akıl âlemi”nden seçmelidir. Değiş¬ 
ken olan tabiat dünyasında duyusal haz 
ve menfaatlerin sürekli olmasını istemek 
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imkânsız olanı istemektir; çünkü bu iste¬ 
ğin gerçekleşmesi tabiat düzenine aykı¬ 
rıdır. 

Üzüntünün sebepleri konusundaki bu 
fikirler daha sonraki ahlâkçılar tarafından 
da kabul edilmekle birlikte Kindî’nin aşırı 
zühd anlayışını benimsemeyen âlimler de 
olmuştur. Meselâ Ebû Bekir er-Râzî, bir 
tabip olarak insanın bütün üzüntülere 
karşı bir çare olmak üzere bedenî ve mad¬ 
dî ihtiyaçlarını uygun biçimde karşılama¬ 
sı gerektiği düşüncesiyle Kindî’ye göre 
daha realist bir tutum izlemiştir. Aynı şe¬ 
kilde Kindî'nin üzüntüye düşmemek için 
bir tür inzivâ hayatını öğütlemesine kar¬ 
şılık öğrencisi Ebû Zeyd el-Belhî sosyal ha¬ 
yata katılmanın önemi üzerinde durmuş, 
gerek bu hayata katılmanın gerekse ya¬ 
rarlı işlerle uğraşarak zihni üzüntü ve 
korku gibi patolojik durumlardan uzak 
tutmanın faydalarını önemle vurgulamış¬ 
tır. 

Kaynaklarda hüzün psikolojik acıların 
bir çeşidi olarak görülür ve insanın deği¬ 
şik ıslah yollarıyla bedenî acılardan kur¬ 
tulmaya çalıştığı gibi üzüntüyü de belli 
tedbirlerle gidermesi istenir. Bunlar ah¬ 
lâkî tedbirlerdir, dolayısıyla nefsin hüzün¬ 
den kurtarılması da ahlâkî tedavi ile müm¬ 
kün olur. Bu tedavinin yolları üzüntü ve¬ 
ren eylemlerden kaçınmak, musibetleri 
tabii karşılamak, bu dünyada musibete 
uğramanın kaçınılmaz olduğunu, hiç mu¬ 
sibete uğramamak şeklindeki bir isteğin 
tabiatla çeliştiğini düşünmek, el altında 
bulunan imkânların asıl sahibinin Allah 
olduğunu ve O’nun emanetini dilediği 
yolla bir kimseden alarak bir başkasına 
verebileceğini akıldan çıkarmamaktır. 
Kindî hakîmâne bir ifadeyle kaybedilme¬ 
ye elverişli bütün dileklerde musibet, ge¬ 
çici olan her şeyde acı ve keder, imkânsız 
olanı ummakta üzüntü ve sıkıntı, her kay¬ 
gısızlığın sonunda korku bulunduğunu 
belirterek bu görüşünü de uzun uzun an¬ 
lattığı “gemi yolcuları" istiaresiyle destek¬ 
ler (Risale ft’l-hüe li-def c i'l-ahzân, s. 23- 
27). İnsanlar, bu dünyada asıl yurtlarına 
doğru deniz yolculuğu yaparken bazı ih¬ 
tiyaçlarını temin etmek üzere bir adaya 
uğrayan yolcular gibidir. Bu yolculardan 
bir kısmı ihtiyaçlarını giderip hemen ge¬ 
miye döner ve en rahat yerlere otururlar; 
bazıları arazinin güzelliklerine kapılıp oya¬ 
lanırlar, bu yüzden gemiye geç gelir ve 
hem uygun yerler bulamazlar hem de 
adadan topladıkları çiçekler, kıymetli taş¬ 
lar yolculuk boyunca başlarına dert olur. 
Bir grup ise gemiyi büsbütün unutarak 


tabiatın çekiciliğine kendilerini kaptırır 
ve geminin kalktığını bile farketmezlen 
sonunda acılar içinde kıvranarak ölürler. 
İşte dünyanın çekiciliğine kapılarak ölüm¬ 
den sonraki hayatı unutanların âkıbeti 
budur. 

İslâm düşünürleri, üzüntü ve kaygının 
başlıca sebepleri arasında yer alan ölüm 
korkusu üzerinde de durmuş ve bu kor¬ 
kunun yersizliğini gerekçeleriyle anlat¬ 
mışlardır. Buna göre sanıldığının aksine 
ölüm kötü değildir; ölüm olmasaydı in¬ 
san da olmazdı. Çünkü insan “akıllı ve 
ölümlü bir canlı" diye tanımlanır. Ölüm 
mutlak bir yok oluş değil, gerçek, sürek¬ 
li, özgür ve daha yüksek bir hayata geçiş¬ 
tir. Şu halde insanın ölümden korkması¬ 
nın temelinde akıl yoksunluğu, kontrol¬ 
süz şehvet ve öfke duygularından kaynak¬ 
lanan tutkular yatmaktadır. Kindî’nin ifa¬ 
desiyle “kralları köleleştiren” şey bu duy¬ 
gulardır; bu sebeple hastalıkların en teh¬ 
likelisi nefsin hastalığıdır. İnsanın başlıca 
görevi bu duyguları yenerek gerçek öz¬ 
gürlüğünü elde etmesidir; iki dünyanın 
mutluluğu da buna bağlıdır. 

Üzüntü problemi üzerinde önemle du¬ 
ran diğer bir İslâm âlimi de İbn Hazm'dır. 
Onun el-Ahlâk ve's-siyer ii müdâvâ- 
ti'rı-nüfûs adlı eserinin ilk sayfalan özel¬ 
likle lezzet ve keder konularını işlemekte 
olup müellif isim vermemekle birlikte lez¬ 
zete getirdiği olumsuz içerik konusunda 
Râzî’den, keder ve üzüntüyü yenme ko¬ 
nusunda da Kindî'den faydalanmıştır. Ni¬ 
tekim Râzî gibi İbn Hazm da lezzeti elem 
veya kederin giderilmesinden duyulan haz 
ya da mutluluk şeklinde açıklamakta, fa¬ 
kat insanların pek çok amaç arasında yal¬ 
nız bir ortak amaç taşıdıklarını, bunun da 
kederden kurtulma olduğunu ifade et¬ 
mektedir. İbn Hazm, çeşitli nimet ve im¬ 
kânlardan örnekler vererek kişinin bun¬ 
ları istemesinin temelinde bunların yok¬ 
luğundan dolayı baş gösteren keder oldu¬ 
ğunu belirtmektedir. İbn Hazm'ın üzün¬ 
tüyü yenmenin yolları hakkındaki görüş¬ 
leri dinî ağırlıklıdtr. Kindî, Ebû Zeyd el- 
Belhî, Ebû Bekir er-Râzî gibi düşünür¬ 
lerin üslûbu tamamen felsefî iken İbn 
Hazm açıkça dinî kavramlar kullanmak¬ 
tadır. Meselâ Kindî, elde edilmek istenen 
şeylerin insanı üzüntüye götürmemesi 
için isteklerin “akıl âlemi"nden seçilmesi 
gerektiğini söyleyerek felsefî bir üslûp 
kullanırken İbn Hazm bunu dinileştire¬ 
rek sonu üzüntüye varan şeyin dünyevî 
istekler, üzüntüden uzak olanınsa âhi- 
ret için yani Allah için amel olduğunu 


belirtmiştir ( el-Ahlâk ve’s-siyer, s. 13, 
15-16). 

Üzüntü ve ölüm korkusu meselesinde 
Risale fi'l-hîle li-defi’l-ahzân la para¬ 
lellik göstermesi sebebiyle anılması ge¬ 
reken bir eser de Râgıb el-İsfahânî’nin ez- 
Zerî c a ilâ mekârimi'ş-şerfa adlı dinî - 
felsefî içerikli ahlâk kitabıdır. Râgıb el-İs- 
fahânî, “Kederin tedavisi ve korkunun ye¬ 
nilmesi” başlığı altında konuyu inceler¬ 
ken Kindî’nin adını vermeden Risale fi'l- 
hîle’ deki bazı ifadeleri tekrar etmekte¬ 
dir (s. 332). Bu arada İslâmî eserler için¬ 
de ilk defa Kindî’nin aktardığı, “Niçin hiç 
kederlenmiyorsun?" sorusu ve Sokrat'ın 
buna verdiği, “Çünkü kaybettiğimde be¬ 
ni kederlendirecek şeyler edinmiyorum” 
cevabı bazı benzerleriyle birlikte ez-Ze- 
rî c a ’da da yer almıştır (s. 333). Gelecek¬ 
teki bir musibet ve zarar beklentisiyle 
şimdiden üzüntüye kapılmanın yersizliği¬ 
ne ilişkin açıklamalar da (s. 333 (Risale 
fi'l-hîle'ye dayanır. Ölüm korkusunun se¬ 
bepleri ve korkunun yenilmesine ilişkin 
ifadelerle anne karnındaki çocuğun dün¬ 
yaya gelmeyi istememesi gibi insanların 
da ölümden sonraki hayata geçmeyi iste¬ 
memelerine, yani ölümden korkmalarına 
ilişkin ifadeler de bir ölçüde Kindî'nin gö¬ 
rüşlerini hatırlatmaktadır. Ancak ez-Ze- 
rî'a’da hâkim ahlâkî anlayış. Risale fi'l- 
hîle li-deiH'l-ahzâri daki Stoa durgun¬ 
luğu ve kinik tecerrüdünden çok Kur’an 
ve Sünnet’te gözlenen itidal anlayışıdır. 

Gazzâlî'nin özellikle Mîzânü'l-hmel’in- 
de üzüntüyle ilgili konulara yaklaşımı Kin¬ 
dî, Râzî ve İbn Miskeveyh çizgisinin deva¬ 
mı mahiyetindedir. Nitekim eserin “Dün¬ 
yada üzüntüyü yok etmenin yolu” başlığı¬ 
nı taşıyan kısmında Kindî gibi Gazzâlî de 
üzüntüyü zâhidâne bir anlayışla ele al¬ 
makta ve bu olumsuz duygunun yanlış 
gayelere, yani mal ve mevkiye yönelmek¬ 
ten kaynaklandığını söylemektedir. Sok- 
rat’ın keder ve üzüntüden nasıl koruna¬ 
bildiğine ilişkin soruya verdiği cevabı Sok- 
rat'ın adını anmadan Gazzâlî de aktar¬ 
mıştır. İbn Hazm ve Râgıb el-İsfahânî gi¬ 
bi Gazzâlî de Stoa ahlâkını yansıtan bu 
görüşleri İslâmîleştirmiş, ayrıca özellik¬ 
le Gazzâlî konuyu tasavvufa yakınlığı 
dolayısıyla tamamıyla tasavvuf! çehreye 
sokmuştur. Gazzâlî, MîzânüT-'amei’de 
üzüntü ve ölüm korkusunu hem Kindî ve 
Râzî'nin kullandığı felsefî dille hem de İs¬ 
lâmî naslarla işlemiştir. 

Gazzâlî, et-Tibrü'l-mesbûk fînaşîha- 
ti'l-mülûk adlı kitabında Kindî'nin Risa¬ 
le fi’l-hîle 'deki gemi yolcuları örneğini 
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geniş bir şekilde ele almıştır (s. 151-153). 
Bununla birlikte Gazzâiî konuyu dinî un¬ 
surlarla destekler. Aslı Stoalı filozof Epik- 
tetos’a ait olan böyle bir hikâyeyi Gazzâiî’- 
nin İslâmî unsurlarla süslemesi ilgi çeki¬ 
cidir. Yine hikâyenin aslından ve Kindî ver¬ 
siyonundan farklı olarak Gazzâiî gemiye 
ilk dönenleri takvâ sahibi müminlere, 
manzaranın çekiciliğine kapılarak orada 
kalanları Allah'ı ve âhireti unutup kendi¬ 
lerini büsbütün dünyaya kaptıran ve yal¬ 
nız dünya için çalışan kâfirler ve müşrik¬ 
lere benzetmiş, yine Kindî’den farklı ola¬ 
rak bunların durumuna bir âyetle (en- 
Nahl 16/107) açıklık getirmiştir. Gazzâiî'- 
nin, Risûle fi'l-hîle li-defH’l-ahzân te¬ 
sirinin daha geniş olarak görüldüğü di¬ 
ğer bir eseri de /hycPdır. Kindî’nin. alış¬ 
kanlıkların ahlâka tesirine ilişkin görüş 
ve açıklamalarıyla örnek olarak sırala¬ 
dığı zalim, kumarbaz ve kadınlığa öze¬ 
nen adam tipleri, /hyöVıın III. cildini 
oluşturan “Rub c u’l-mühlikât"ın nefis ter¬ 
biyesi ve ahlâka ayrılan ikinci bölümünde 
benzer ifadelerle tekrar edilmiştir (III, 
58-60). 

Nasîrüddîn-i Tûsî'nin Ahlâk-ı Nâşırî'- 
sinde üzüntü, ölüm korkusu ve bunların 
sebepleriyle korku ve özellikle ölüm kor¬ 
kusunun tanımı, mahiyeti ve bu korkula¬ 
rı yenmenin yolları hakkında yaptığı açık¬ 
lamalar, büyük ölçüde Risale fi’l-hîle li- 
def c i’l-ahzân’üaki görüşlerin tekrarı ma¬ 
hiyetindedir. Bu arada Tûsî, ilk defa yine 
Kindî’ye ait Risale fî hudûdi'l-eşyâ’ ve 
rüsûmihâ adlı eserde geçen “tabii ölüm" 
ve “iradî ölüm” şeklindeki meşhur Sokra- 
tik düşünceyi de tekrar ederek [Ahlâk-ı 
Haşiri, s. 188 vd.) üzüntü ve ölüm korku¬ 
su konularını daha ayrıntılı biçimde ele 
almıştır. 

Kınalızâde’nin Ahlâk-ı Alâî' si ile Muh- 
yî-i Gülşenî'nin Ahlâk-ı Kirâm ında Kindî 
ve Risale fi’l-hîle li-def‘i'l-ahzân isim¬ 
leri zikredilerek nefsin hastalıkları ve te¬ 
davi yolları içerisinde artık iyice gelenek¬ 
leşmiş olan “ölüm korkusunun çaresi" ve 
“üzüntünün çaresi” konularına da gele¬ 
nek çerçevesinde yer verilmiş, büyük öl¬ 
çüde İbn Miskeveyh ve Tûsî’yi hatırlatan 
yorumlar yapılmıştır. 

Hâce Abdullah Herevî’nin Menâzilü’s- 
sâ^irîn adlı eserinde verdiği hüzün tanı¬ 
mı Kindî'den itibaren felsefî mahiyetteki 
ahlâk kitaplarında tekrarlanan tanımı ha¬ 
tırlatmaktadır. Ancak bütün mutasavvıf¬ 
lar gibi Herevî de dünyevî imkânlara önem 
vermediği için bunların yokluğundan ve¬ 
ya elden gitmesinden dolayı üzülmeyi söz 


konusu bile etmemiş, meseleyi sâlikin Al¬ 
lah ile ilişkisi açısından ele almış, bu su¬ 
retle hüzün terimini “dünyevî veya nef- 
sânî bağlar yüzünden Allah’a yakınlaşa- 
mayan, O’nunla ünsiyet kuramayan sâ¬ 
likin bu ayrılıktan duyduğu acı ve keder” 
anlamına gelecek bir konumda kullan¬ 
mıştır. Herevî, bazı sahâbîlerin maddî im¬ 
kânsızlıkları sebebiyle Tebük Seferi’ne ka- 
tılamamaktan dolayı hissettikleri büyük 
üzüntüden takdirkâr bir üslûpla bahse¬ 
den âyete (et-Tevbe 9/92) dayanarak hüz¬ 
nü tasavvuf? faziletler arasında gösterir. 
Afîfüddin et-Tilimsânî de Menâzilü's- 
sâ’irîne yazdığı şerhte (1, 119) hüznün 
bir fazilet ve yüksek makam olduğunu 
belirtir. Hatta Herevî hüzün duymamayı 
da bir hüzün sebebi saymıştır. Zira hü¬ 
zün, kulun İlâhî mazhariyetlere yönelik 
istek ve arayışının bir ifadesidir. Şu halde 
üzüntü çekmeyip rahat içinde olmak bir 
eksikliktir. Bu yüzden sûfî üzülemediği 
için de üzülür: ağlayamadığı için de ağlar 
(İbn Kayyım el-Cevziyye, 1, 546). Çünkü 
hüzün, sûfîyi içinde bulunduğu durum 
hakkında sürekli düşünmesini ve kendini 
yetersiz görmesini sağlayan yapıcı bir şu¬ 
ur hali, nefsi temizlemenin ve daha yük¬ 
sek makamlara doğru geliştirmenin bir 
aracıdır. “Hüzün sahibinin bir ayda katet- 
tiği yolu hüzün çekmeyen bir yılda kate- 
der” sözü (Haşan Şerkâvî, s. 122-123) bu 
hususa işaret etmektedir. Bu sebeple ol¬ 
malıdır ki Herevî hüznü havf, işfâk, huşû, 
zühd, vera' gibi aynı mahiyetteki tasavvu- 
fî erdemlerin başında göstermiştir. 

Tasavvufta bu anlamıyla hüznün çok 
eski bir geçmişi vardır. Bazı zâhid sahâbî- 
ler, âhiret kaygısı ile ibadet ve iyiliklerini 
yetersiz görmekten büyük bir üzüntü du¬ 
yuyorlardı. Daha sonra Hasan-ı Basrî'nin 
önderliğinde Basra’da oluşan zühd okulu¬ 
nun temel özelliği de hüzün, havf ve bü- 
kâ kelimeleriyle özetlenir. Nitekim Ebû 
Nuaym Hasan-ı Basrî’yi “korku ve hüzün¬ 
le dost olmuş, kaygı ve kederle kaynaş¬ 
mış, uyku ve istirahati yitirmiş” şeklin¬ 
deki nitelemelerle tanıtır [Hilye, 11, 131- 
132). Hasan-ı Basrî’ye göre âhiretin ebe¬ 
dîliğine karşılık dünya hayatının sonlu ve 
sınırlı oluşu, bunun farkında olan ve ölü¬ 
mü en tesirli vaaz olarak algılayan mü¬ 
minde kaçınılmaz olarak bir hüzün hali 
doğurur: bu hal kişiyi bir sorumluluk ve 
kendini yargılama (muhasebe) bilincine, kı¬ 
sa dünya hayatının her anını değerlendir¬ 
me iradesine yöneltir. Şu halde hüzün pa¬ 
tolojik bir ârıza olmayıp mümini muhase¬ 
be, tövbe gibi ahlâkî makamlardan geçi- 


HÜZÜN 

rerek sâlih amellere götüren yapıcı bir 
bilinç halidir (a.g.e., II, 132-133). Bu se¬ 
beple Hasan-ı Basrî, “Mümini dini konu¬ 
sunda ancak korku ve hüzün rahatlata¬ 
bilir” diyordu. Kur’ân-ı Kerîm’in de genel¬ 
likle inananların kalplerine korku ve kay¬ 
gı salan tarafı üzerinde zihnini yoğunlaştı¬ 
ran Hasan-ı Basrî, Kur’an'ı doğru okumuş 
ve ona iman etmiş bir kimsenin mutlaka 
hüznünün artacağını, korkusunun şiddet¬ 
leneceğini ve göz yaşlarının çoğalacağını 
belirtiyordu. Hüzünlü ve soluk yüzlü ol¬ 
mayı Kur’an’a inanmanın alâmeti olarak 
görüyor (Ali Sâmî en-Neşşâr, III, 134), öl¬ 
dükten sanra kendisini rüyasında son de¬ 
rece sevinçli ve mutlu bir halde gören ve 
bunun sebebini soran Mâlik b. Dînâr’a, 
bir insanın dünya hayatında hüznü ne ka¬ 
dar sürekli olursa âhirette de sevincinin 
o kadar sürekli olacağını söylüyordu (İb- 
nü'l-Cevzî, s. 19). 

Hasan-ı Basrî’nin yüksek dinî duyarlığı, 
geniş bilgi ve kültürü, siyasî ve sosyal et¬ 
kinliği gibi seçkin özellikleri sayesinde 
korku ve hüzne dayalı tasavvufî anlayış 
Basra’yı aşarak Horasan’dan Mısır’a ka¬ 
dar İslâm dünyasının pek çok merkezine 
yayılmışsa da özellikle Râbia el-Adeviyye’- 
nin önderliğinde gelişen yine Basra mer¬ 
kezli diğer bir tasavvufî çizgide korku, 
kaygı ve hüzün yerine sevgi, ümit ve iyim¬ 
serliğe ağırlık veren anlayışın hâkim oldu¬ 
ğu görülür. Ayrıca Hasan-ı Basrî çizgisin¬ 
deki sûfîlerin hüznü bir fazilet saymala¬ 
rını tenkit edenler de olmuştur. Meselâ 
Takıyyüddin İbn Teymiyye, dinî konularda 
bile olsa hüzünlenmemek gerektiğine işa¬ 
ret eden âyetlerden örnekler vererek hüz¬ 
nün bir duygu olarak ne fayda sağlayaca¬ 
ğını ne de zararı önleyeceğini belirtir. Şu 
halde üzüntünün kendisi değil sebepleri 
ve sonuçları önemlidir. Buna göre meselâ 
dinî bir olumsuzluktan veya müslüman- 
lann başına bir sıkıntı gelmesinden dolayı 
üzülen bir kimse, üzüntü duygusundan 
dolayı olmasa da içindeki iyilik sevgisin¬ 
den dolayı sevap kazanır. Buna karşılık in¬ 
sanın iyilik iradesini zayıflatan ve Allah’ın 
buyruklarını ihmal etmesine yol açan 
üzüntüler de günah sebebidir (Mecmû'u 
fetâüâ, X, 16-17). İbn Kayyimel-Cevziyye 
de âyet ve hadislerden deliller getirerek 
hüznün istenen ve amaçlanan bir hal ol¬ 
madığını, bir faydasının da bulunmadığı¬ 
nı, aksine bu tür duyguların kuldaki sey- 
rü sülük şevkini kırdığını, iradeyi aşındır¬ 
dığını ileri sürer. İbn Kayyim mutasavvıf¬ 
ların, hüznün fazilet olduğuna delil olarak 
gösterdikleri âyet ve hadisleri yanlış yo¬ 
rumladıklarını ileri sürmekte, ayrıca bu 
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konudaki bazı hadis ve haberlerin sahih r 
olmadığını ifade etmektedir. 
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Türk mûsikisinde 
bir birleşik makam. 

Dizisi, yerindeki hüzzam beşlisine eviç 
perdesinde bir hicaz dörtlüsünün eklen¬ 
mesinden meydana gelmiştir; 

Yerinde hüzzam makamı dizisi 


Yerinde Eviçte 

hüzzam beslisi hicaz dörtlüsü 



Yukarıdaki dizide aynı zamanda nevâ 
perdesi üzerinde bir hicaz dörtlüsünün 
de mevcudiyeti dikkati çekmektedir. Hüz¬ 
zam makamının seyri esnasında bu hicaz 
dörtlüsünün bir hümâyun dizisi şeklinde 
tiz tarafa doğru uzandığı ve tabii olarak 
da eviç perdesindeki hicaz dörtlüsünün 
yerini gerdâniyede bir buselik beşlisine 
terkettiği görülür. Yeni teşekkül eden bu 
hümâyun dizisine hüzzam makamında 
çok rağbet edilir. Eviç perdesi üzerindeki 
hicaz dörtlüsü ise bazan küçük bir geçki 
olarak yer alır, bazan da hiç kullanılmaz. 
Bu durumda hüzzam makamını, “Yerin¬ 
deki hüzzam beşlisine eviç perdesinde bir 
hicaz dörtlüsünün ve nevâ perdesi üze¬ 
rindeki hümâyun dizisinin eklenmesidir" 
şeklinde tarif etmek daha doğru olur. 

Makamın temelini teşkil eden hüzzam 
beşlisi bir tam beşlidir. Bunun dördüncü 
sesi olan hisar perdesi (bakiye bemollü mi), 
1 veya 1,5 koma daha dik olması gereken 
bir perdedir. Ancak bugün kullanılan Arel - 
Ezgi-Uzdilek nazariyatında bu perdeyi 
gösterecek bir başka işaret bulunmadığı 
için mecburen bakiye bemolüyle gösteri¬ 
len ses icrada daha dik basılır. Bu durum¬ 
da, hüzzam beşlisinin 4. aralığı olan artık 
ikili aralığı da aynı sebeple 12 koma olma¬ 
yıp yaklaşık 10,5 veya 11 koma olacaktır. 
Esasen hüzzam makamındaki hisar per¬ 
desi, iniş-çıkış cazibesiyle yahut seyre ka¬ 
rışan başka çeşni ve diziler sebebiyle çok 
değişken bir perde özelliğini taşımakta- 


Nevada hümâyun makamı dizisi 



Yerinde hüzzam beşlisi 


Yerinde hüzzam makamı dizisi (ikinci şekil) 


ikinci sekil 
hüzzam 
makamı 
dizisi 


dır. Bu değişkenliğe sebep olan çeşniler 
makamın oldukça birleşik bir yapıya sa¬ 
hip olduğunu ortaya koyar. Hüzzam ma¬ 
kamı seyri esnasında yukarıda zikredilen 
dizi ve çeşnilere ilâve olarak zaman za¬ 
man eviçte segâh dörtlüsü, dik hisarda 
nikriz beşlisi, nevâda uşşak dörtlüsü, se- 
gâhta tam veya eksik segâh beşlisiyle yi¬ 
ne aynı perdede tam veya eksik ferahnâk 
beşlisi gibi çeşnilere de yer verildiği gö¬ 
rülmektedir. 

Nota yazımında donanımına si için ko¬ 
ma bemolü (segâh), mi için bakiye bemo¬ 
lü (hisar) ve fa için bakiye diyezi (eviç) ya¬ 
zılır, gerekli diğer değişiklikler eser için¬ 
de gösterilir. Makamın yedeni portenin 
ikinci aralığındaki bakiye diyezli lâ (kürdî) 
perdesi, durağı segâh perdesi, güçlüsü 
nevâ perdesi olup bu perdede hicaz çeş¬ 
nisiyle makamın yarım kararı yapılır. 

İnici -çıkıcı bir seyir takip eden hüzzam 
makamında, yukarıda sözü geçen çeşni¬ 
lerin bulunduğu perdeler aynı zamanda 
bu çeşnilerle yapılan asma kararların da 
perdeleridir. Bunlardan başka ayrıca rast 
perdesinde rast çeşnisiyle, dügâh perde¬ 
sinde uşşak çeşnisiyle asma kararlar ya¬ 
pılabilir. Bu durumda yerinde bir basit 
suzinak dizisiyle bir karcığar dizisi meyda¬ 
na gelir. Rast ve dügâh perdelerinde ya¬ 
pılan bu asma kararlar, aynı zamanda ma¬ 
kamın pest tarafındaki genişlemesinin 
bir kısmını teşkil eder. Ancak tam kararın 
muhakkak yerindeki hüzzam beşlisiyle 
yapılması gerekir. 

Yapısı gereği tiz taraftan esasen yeterli 
genişlikte olan hüzzam makamı pest ta¬ 
raftan da genişler. Bu genişleme esnasın¬ 
da oluşan basit suzinak ve karcığar di¬ 
zilerinden yukarıda bahsedilmişti. Bu 
yakınlık dolayısıyla sûzinak. karcığar ve 
hüzzam makamları iç içe olarak düşünül¬ 
müştür. 


Yerinde karcığar makamı dizisi 


Nevâda hicaz beslisi 

Yerinde I Nevâda 
rast beslisi hicaz dörtlüsü 


i 



Yerinde hüzzam beslisi 


Yerinde basit sûzinak makamı dizisi 


Hüzzam makamının seyri sırasında se¬ 
gâh veya hüzzam çeşnili asma kararlar 
yapılırken kararı kuvvetlendirmek için lâ 
bakiye diyezli kürdî perdesi yeden olarak 
kullanılır. Eğer bu perde değiştirilmeden 
ırak perdesine kadar imîirse bu, eviç per¬ 
desinde bulunan hicaz çeşnisinin alt si- 
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metriği olur ve böylece ırak perdesinde 
de hicaz çeşnili bir asma karar yapılır. Ay¬ 
rıca aynı seslerle rast perdesinde kalınırsa 
bu da hicaz çeşnisinin ikinci derecesi üze¬ 
rindeki çeşnisiz asma kararıdır (bk. HİCAZ; 
HÜMÂYUN; UZZÂL; ZİRGÜLELİ HİCAZ). 


İrakta 

hicaz dörtlüsü 



Hüzzam makamının seyrine durak ve¬ 
ya güçlü civarından, daha doğrusu hüz¬ 
zam beşlisinin seslerinden başlanır. Ma¬ 
kamı meydana getiren dizi ve çeşnilerde 
karışık gezinilip nevâ perdesinde hicaz 
çeşnisiyle yarım karar yapılır. Daha sonra 
gerekli asma kararlar da gösterilerek icap 
ediyorsa genişlemiş bölgede de dolaşılır. 
Nihayet segâh perdesinde hüzzam beşli¬ 
siyle ve genellikle yedenli tam karar ya¬ 
pılır. 

Târih boyunca Türk mûsikisinin hemen 
her formunda büyük bir rağbetle kulla¬ 
nılmış olan hüzzam makamının yapısı di¬ 
nî, tasavvufî. lirik ve çoğunlukla da bir 
hüzün ifadesi taşır. Şehzade Seyfeddin 
Efendi'nin muhammes usulündeki peş¬ 
revi ile Nevres Bey’in saz semâisi bu ma¬ 
kamın en beğenilen saz eserleri arasında¬ 
dır. Ayrıca hüzzamı çok sevdiği söylenen 
Hamâmîzâde İsmâil Dede Efendi’nin bu 
sevgisi, makamın âdeta bir şâhikası ka¬ 
bul edilen kendi bestesi Mevlevî âyin-i şe¬ 


rifinde çok açık olarak hissedilir. Yine De¬ 
de Efendi'nin darbeyn usulünde, “Gören 
fütâde olur hüsn-i bîbahânesine” mısraı 
ile başlayan bestesiyle Kömürcüzâde Hâ- 
fız Mehmed Efendi'nin remel usulünde, 
“Aldım hayâl-i perçemin ey mâh dîdeme” 
mısraıyla başlayan bestesi, Kemânî Cor- 
ci’nin, "Bizde aşkınla bu feryâd kalır mı 
bilmem" mısraıyla başlayan ağır semâisi, 
Dede Efendi'nin, “Reh-i aşkınla edip kad- 
dimi kütâh gönül” mısraıyla başlayan yü¬ 
rük semâisi bu makamın en güzel örnek¬ 
lerindendir. Hüzzam makamında pek çok 
şarkı bestelenmiştir. Bunlar arasında Hâ- 
fız Yûsuf Efendi’nin, "Nice bir hasret ile 
rûz ü şeb efgân edeyim”; Hacı Ârif Bey’in, 
“Güzel gün görmedi âvâre gönlüm”; Ye- 
sâri Âsim Arsoy’un, “Ömrüm seni sev¬ 
mekle nihâyet bulacaktır" mısraları ile 


başlayan curcuna usulündeki şarkıları ör¬ 
nek olarak verilebilir. Dinî mûsiki eserleri 
arasında Hacı Fâik Bey’in düyek usulün¬ 
de, “Merhabâ ey fahr-i âlem merhabâ” 
mısraıyla başlayan tevşîhi ile Sadettin 
Kaynak’m yine aynı usulde, “Yâ sâhibe’l- 
cemâl ve yâ seyyide’l-beşer” mısraıyla 
başlayan şuğulü çok beğenilen eserler 
arasındadır. 
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İĞDIR 

Doğu Anadolu bölgesinde şehir 

ve bu şehrin merkez olduğu il. ^ 

Şehir aynı adı taşıyan ovanın güney ke¬ 
narına yakın bir noktada, Ağrı dağının 
kuzeybatı eteklerinde deniz seviyesinden 
870 m. yükseklikte kurulmuştur. İğdır'ın 
bulunduğu yerin önemi tarihte Sürmeli 
Çukur adı verilen, ortasından Araş ırma¬ 
ğının geçtiği ovanın ulaşım imkânların¬ 
dan kolaylıkla faydalanılabilmesinden 
kaynaklanmaktadır. Zira Doğu Anadolu’¬ 
nun büyük ticaret ve askerî merkezi Er¬ 
zurum’dan doğuya yönelen yollardan biri 
Araş vadisini izleyerek kolaylıkla İğdır'ın 
bulunduğu mevkie ulaşmaktadır. Söz ko¬ 
nusu yola Kağızman mevkiinde Kars’tan 
gelen yol kavuşmaktadır. İğdır’a ulaşan 
bu yollar buradan itibaren ikiye ayrılır. Do¬ 
ğuya yönelen yol sınır kapısından geçe¬ 
rek Nahcıvan’a varır. Güneye yönelen bir 
başka yol ise Doğubayazıt’tan geçtik¬ 
ten sonra Gürbulak kapısından çıkarak 
İran’ın önemli merkezlerine bağlanır. Bu 
durum İğdır’a bulunduğu coğrafî mevki¬ 
den dolayı geçmişte ve günümüzde bü¬ 
yük önem kazandırmıştır. 

İğdır bugünkü yerinde sonradan kurul¬ 
muş yeni bir şehirdir. Eski merkez, aynı 
ulaşım imkânlarından ve önündeki ve¬ 
rimli ovanın tarımsal zenginliklerinden 
uzak kalmayan bir yerde, günümüzdeki 
İğdır şehrine göre daha güneyde. Büyük 
Ağrı dağının kuzeybatı yamaçlarında sa¬ 
vunmaya daha elverişli bir yerde bulunu¬ 
yordu. Dede Korkut Oğuznâmeleri'n- 
de Şatık Kalesi olarak geçen ve 1064 yılın¬ 
da Melikşah tarafından Bizanslılar’dan 
alınan kalenin burası olduğu sanılmakta¬ 
dır (Kırzıoğlu, Anı Şehri Tarihi, s. 31). Ka¬ 
le Türk hâkimiyetine girdiği 1064’ten son¬ 
ra İğdır Korganı olarak anılmaya başlan¬ 
mıştır. 

İğdır Korganı ve önündeki Sürmeli Çu¬ 
kur, İlkçağ’da Doğu Anadolu’nun büyük 
bir kısmına hâkim olan Urartu Devleti’nin 
elinde bulunuyordu. Daha sonra zaman 
zaman Sakalar’ın akınlarma uğradığı bi¬ 
linen yöre Roma ve Bizans dönemlerini 
yaşamış, Bizans dönemi içinde zaman za¬ 
man Sâsânîler’in hâkimiyetine girmiş ve 
Hz. Osman devrinde (644-656) Araş hav¬ 
zasına yönelen akınlar sırasında müslü- 
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man Araplar'm eline geçmiş, ardından 
müslümanlarla Bizans yönetimi arasın¬ 
da birkaç defa el değiştirmiştir. 

XI. yüzyılın ilk yarısında yöreye Türk 
akınları başladı. Malazgirt zaferinden ön¬ 
ce Kars’ın fethiyle (1064) sonuçlanan Sel¬ 
çuklu akınlarında Alparslan’ın oğlu Me¬ 
likşah o sırada Bizans'ın elinde bulunan 
Şatık Hisarı’nı da fethetti ve bu dönem¬ 
den sonra kaleye İğdır Korganı veya İğdır 
Kalesi denmeye başlandı. Bu kale Selçuk¬ 
lu Devleti’ne bağlı Surmari (Sürmeli) Emir¬ 
liği sınırları içinde kaldı. Buradaki Sürmeli 
çukuru, OsmanlI tarihî geleneğinde Os- 
manlılar’ın dayandığı Kayı aşiretinin Ana¬ 
dolu’ya girip yerleştiği ilk yer olarak geçer. 

Moğol istilâsından sonra Anadolu Sel¬ 
çuklu Hükümdarı Aiâeddin Keykubad, Ke- 
mâleddin Kâmyâr’ı Araş boylarını yeniden 
fethetmek üzere görevlendirdi. Kemâled- 
din, bu arada Doğu Anadolu'nun birçok 
yeriyle birlikte İğdır’ın da bir kenarında 
bulunduğu Sürmeli Çukur’u Anadolu Sel¬ 
çuklu topraklarına kattı (1232). İğdır yö¬ 
resine XIV. yüzyılın ikinci yarısında Celâ- 
yirliler, aynı yüzyılın sonlarına doğru Ka- 
rakoyunlular hâkim oldu. İğdır ovasında 
Karakoyunlu adlı bir yerleşme yerinin gü¬ 
nümüzde de mevcut olması yöredeki eski 
Karakoyunlu hâkimiyetinin bir kanıtıdır. 

Sürmeli Çukur, bir süre Timur'a bağlı 
Türkmen beyleri tarafından yönetildik¬ 
ten sonra 1404 yılında İğdır Kalesi Timur 
tarafından zaptedildi. Bundan az sonra 
30 Mayıs 1404’te buradan geçen İspan¬ 
ya elçisi Klaviyo kayalık üzerinde bulunan 
bu kalenin adının İğdır olduğunu yazar. 
Timur’un ardından tekrar Karakoyunlu- 
lar’m eline geçen (1406) İğdır Kalesi XV. 
yüzyılın ikinci yarısında Akkoyunlular’ca 
alındı (1469). İğdır ovası bu dönemde Ak- 
koyunlu Hükümdarı Uzun Hasan'm kışla¬ 
ğı durumundaydı. Akkoyunlular'dan son¬ 
ra Safevî idaresine geçen İğdır, Yavuz 
Sultan Selimin Çaldıran Savaşı’nın (1514) 
ardından Doğu Anadolu’nun birçok ye¬ 
riyle birlikte OsmanlI topraklarına katıl¬ 


dı. Yavuz Sultan Selim’den sonra Osman- 
lılar’ın Batı’ya yönelmesinden faydalanan 
Türkmen beyleri Doğu Anadolu’nun bazı 
bölgelerini, bu arada İğdır yöresini de yö¬ 
netmişlerdir. Nihayet 111. Murad’m Re¬ 
vanin fethiyle sonuçlanan seferi esnasın¬ 
da İğdır Kalesi ve önündeki Sürmeli Çu¬ 
kur 1583 yılında kesin olarak Osmanlı hâ¬ 
kimiyetine girmiş oldu. Revanin Osman¬ 
lI topraklarına katılmasından sonra İğdır 
Revan eyaletinin Aralık kazası içinde yer 
alıyordu. 

XVII. yüzyılın ortalarında Ağrı dağı etek¬ 
lerinde bulunan İğdır Korganı’nın terkedi- 
lerek bugünkü yerine taşındığı sanılmak¬ 
tadır. Bu yer değiştirmenin sebebi 1664 
yılında meydana gelen şiddetli deprem¬ 
dir. Silâhdar Mehmed Ağa’nın verdiği bil¬ 
giye göre bu depremde Ağrı dağının bü¬ 
yük bir kısmı kopmuştur (Târih, 1, 354). 
Bu âfetten sonra yamaçtaki eski İğdır (İğ¬ 
dır Kalesi) oturulamayacak duruma gel¬ 
miş ve şehir düzlükteki bugünkü yerine 
inmiş, dolayısıyla verimli tarım alanına da¬ 
ha yakın olduğundan bir ziraî ticaret mer¬ 
kezi olma hüviyetini kazanmaya başlamış¬ 
tır. Ancak İstanbul antlaşmasıyla (1736) 
Revan eyaleti İran’a bırakılınca bu eyalet 
içinde bulunan İğdır da Osmanlı sınırla¬ 
rı dışında kaldı. 1827 yılında Ruslar’ın bu 
toprakları işgali neticesinde İğdır Rusya 
yönetimindeki Surmalu (Sürmeli) sancağı 
içinde yer aldı. İğdır’ın, Rus hâkimiyeti 
altındaki yıllarda 28 Ocak 1897 tarihinde 
yapılan bir sayıma göre nüfusunun 2900, 
1908 yılında yapılan bir sayımın sonuçla¬ 
rına göre ise 3691 olduğu tesbit edilmiş¬ 
tir. Ruslar’ın İğdır ve çevresindeki hâkimi¬ 
yeti 1917 yılına kadar sürdü. 1918-1919 
yıllarında Ermeni çetelerinin etkili oldu¬ 
ğu İğdır, 3 Aralık 1920 tarihinde imzala¬ 
nan Gümrü Antlaşması ile Türkiye sınır¬ 
ları içine alındı. 

Türkiye Cumhuriyeti’nin ilk yıllarında 
Beyazıt vilâyetine bağlı bir nahiye merke¬ 
zi durumunda olan İğdır 1934 yılında ka¬ 
za merkezi olarak Kars vilâyetine bağlan¬ 
dı. Bu durum 1992 yılına kadar sürdü. 27 
Mayıs 1992 tarihinde çıkan 3806 sayılı 
kanunla kurulan ve aynı adı taşıyan ilin 
merkezi oldu. 

Günümüzde İğdır düzlükte kurulmuş 
bir şehir olarak bahçeler içine saklanmış 
bir durumdadır. Yakın yıllara kadar daha 
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çok bir ya da iki katlı olan evleri bahçeler 
içinde yayılmaktaydı. Bu bahçelerde el¬ 
ma, dut, kayısı, armut, erik gibi çeşitli 
meyve ağaçları bulunur. 1970’li yıllardan 
sonra şehirde yüksek katlı binalar yapıl¬ 
maya başlanmıştır. 1927 nüfus sayımın¬ 
da 3716 kişinin yaşadığı tesbit edilen İğ¬ 
dır’ın nüfusu önceleri hızla artarak 1940 
sayımında 10.000’e çok yaklaştı. II. Dün¬ 
ya Savaşı sırasında burada bulunan as¬ 
kerî birliklerin savaş sonrasında çekilme¬ 
si 1950 sayımında İğdır’ın nüfusunun 
7826'ya düşmesine yol açtı. 1960’lı yıl¬ 
lardan sonra şehrin nüfusundaki artma 
daha da hızlanmış ve ilk defa 1960 nüfus 
sayımında 10.000 nüfusu aşabilmiştir 
(12730 nüfus). Bunda, 1956yılından son¬ 
ra İğdır ovasında drenaj ve sulama ka¬ 
nallarının açılmasının tarımsal üretimi 
geliştirmesi, bunun neticesinde de İğ¬ 
dır şehrinde ticarî etkinliklerin gelişmesi 
rol oynamıştır. 1970’te 20.000’i aşan nü¬ 
fus (21.420), 1990’da 35.000’i geçmiş 
(35.858), 30 Kasım 1997 tarihinde yapı¬ 
lan son sayımda 45.941'e ulaşmıştır. 

İğdır şehri, nüfusundaki artışına para¬ 
lel olarak mekân bakımından da genişle¬ 
miştir. İğdır’ın bugünkü yerinde çekirde¬ 
ğini oluşturan kesim belediye binası ile 
Doğubayazıt caddesi arasına isabet eder. 
Başlangıçta bu kesimde Karaağaç mahal¬ 
lesi adıyla bir yerleşim birimi bulunuyor¬ 
du. Buna sonradan Rus işgali dönemin¬ 
de (1828-1917) Ruslar tarafından kuru¬ 
lan İğdır Nova mahallesi ilâve edilmiştir. 
İğdır’ın Türkiye topraklarına katılması 
üzerine bu mahallenin adı Söğütlü şekli¬ 
ne dönüşmüştür. Cumhuriyet dönemin¬ 
de askerî birlikleri yerleştirmek için şeh¬ 
rin kuzey kesiminde yapılan kışlanın çev¬ 
resinde Kışla mahallesi adlı bir üçüncü 
mahalle oluştu. 1940’lı yıllara ait kaynak¬ 
lar İğdır’ın üç mahalleden meydana gel¬ 
diğini ve kapladığı alanın 97 hektar oldu¬ 
ğunu bildirir ( Belediyeler Yıllığı, II, 261). 

Bu çekirdek kesim 1950’li yıllardan son¬ 
ra güneydoğu, güney ve güneybatı doğ¬ 
rultularına doğru genişlemeye başlamış¬ 


tır. Bu genişlemeler çevreden şehre ya¬ 
pılan göçlerle yakından ilgilidir. Bunlar 
da yeni mahallelerin oluşmasını sağladı. 
Meselâ Doğubayazıt’tan gelenler Ordu 
caddesinin güneyi ile Halfeli caddesi ara¬ 
sındaki alana yerleşerek 7 Kasım mahal¬ 
lesini oluşturdular. Aynı şekilde Ttızluca’- 
dan gelenler de Evrenpaşa caddesinin 
güneyine yerleşerek 12 Eylül mahallesini 
meydana getirdiler. Bunların dışında ön¬ 
ceden şehirden ayrı durumda olan bazı 
yerleşmeler, sonradan şehrin belediye sı¬ 
nırları içine alınmasıyla mahalle haline 
dönüşmüştür. Yenimahalle 1984 yılında 
şehrin sınırları içine bu şekilde katılmış¬ 
tır. İğdır şehri merkezden çevreye yöne¬ 
len yollar çevresinde de büyüme göster¬ 
miştir. Doğubayazıt yolu, Tuzluca yolu, 
Aralık yolu ve Halfeli yolu doğrultusunda 
yerleşme şeritleri oiuşarak şehrin ana 
kütlesine eklenmiştir. 1990’lı yılların ba¬ 
şında 1057 hektarı bulan şehir alanı sekiz 
mahalleyi (Bağlar, Cumhuriyet, 12 Eylül, 
Kışla, 7 Kasım, 14 Kasım, Topçular ve Ye¬ 
nimahalle) içeriyordu. Bu mahallelerden 
bazıları sonradan ikiye (Kışla mahallesi, 
Kışla ve Atatürk mahalleleri), bazıları ise 
üçe (7 Kasım mahallesi, 7 Kasım, Karaağaç 
ve Konak mahalleleri) bölünerek mahalle 
sayısı on bire çıkmıştır. 

Şehrin ana eksenleri, kabaca kuzey- 
güney doğrultusunda uzanan Atatürk 
caddesiyle bu caddeye paralel olan Yeni- 
cadde ve İrfan caddesidir. Başlıca iş mer¬ 
kezleri de bu üç cadde ile Cumhuriyet, 
Doğubayazıt, Sular, Fevzi Çakmak (eski 
adı Uray), Evrenpaşa ve Kars caddeleri 
ve bunları birbirine bağlayan eksenler 
üzerinde bulunur. İğdır'daki ticarî faali¬ 
yetler daha çok tarım ve hayvan ürünleri 
ticaretine dayanmaktadır. 1992 yılı ra¬ 
kamlarına göre şehirde hububat, pamuk 
gibi tarım ürünleriyle yün, canlı hayvan 
ve deri ticareti gibi hayvansal ürünler 
alım satımıyla uğraşan iş yerlerinin sayı¬ 
sı 226'yı buluyordu. 

İğdır şehrinde sanayi faaliyetleri daha 
çok pamuğu işleyen çırçır atölyeleri, un 
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değirmenleri ve keçe atölyeleri şeklinde¬ 
dir. 1986 yılında deneme üretimine baş¬ 
layan bir tekstil fabrikası 1989’da üreti¬ 
mini durdurmuştur. İğdır bugünkü yerin¬ 
de yeni bir şehir olduğundan tarihî eser 
bulunmamaktadır. Diyanet İşleri Başkan¬ 
lığına ait 1997 yılı istatistiklerine göre il 
ve ilçe merkezlerinde otuz üç, kasabalar¬ 
da beş ve köylerde 136 olmak üzere İğ¬ 
dır’da toplam 174 cami bulunmaktadır. 
İl merkezindeki cami sayısı ise yirmi üç¬ 
tür. 

İğdır şehrinin merkez olduğu il kuzey 
ve kuzeydoğuda Ermenistan, doğuda ve 
güneydoğuda Azerbaycan (Nahcıvan 
Özerk Bölgesi) ve İran’la sınırlanır. Güne¬ 
yinde Ağrı ili, batı ve kuzeybatısında Kars 
ili bulunur. Merkez ilçeden başka Aralık, 
Karakoyunlu ve Tuzluca adlı üç ilçeye ay¬ 
rılmıştır. Bunlardan Tuzluca’da eskiden 
beri işletilen kaya tuzu yatakları vardır. 
3559 km 2 genişliğindeki İğdır ilinin 1997 
sayımına göre nüfusu 145.384, nüfus yo¬ 
ğunluğu ise 41 idi. 
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İĞDIR KERVANSARAYI 

Doğu Anadolu’da 
XIII. yüzyıl sonu veya 
XIV. yüzyıl başında yapılmış 
I— Selçuklu kervansarayı. 

İğdır-Tuzlucakarayolunun yaklaşık 6. 
kilometresinden güneye ayrılıp Yağcı ve 
Aşağı Çarıkçı köylerinden geçerek Taşlıca 
köyü yönünde devam eden yolun 25. ki¬ 
lometresinde, günümüzde Kervansaray 
adıyla anılan köyün yakınlarında bulunan 
yapı, bilinen kervan yollarının dışında, Ba- 
tum-Tebriz arasında var olduğu ileri sü¬ 
rülen (Heyd, II, 94) tâli yolun üzerinde in¬ 
şa edilmiştir. Vakfiyesi ve kitâbesi bulun¬ 
mayan, adına ilk defa Christianski Wos- 
tok adlı bir Rusça dergide rastlanan (Ünal, 
STY, 11111969-70|, s. 7) bu yapı hakkında 
ne seyahatnâmelerde, ne de kervanyolu 
ve kervansaraylar hakkında yazılmış İlmî 
eserlerde herhangi bir bilgiye rastlanmış¬ 
tır. Yerleşim alanlarının dışında kalması 
ve yapı malzemesinin sağlamlığından do¬ 
layı önemli mimari elemanlarıyla birlikte 
günümüze ulaşan yapı, planına ve taçka- 
pısının üzerinde bulunan geometrik-bit¬ 
kisel süslemelerin özelliklerine bakılarak, 
XIII. yüzyıl sonu veya XIV. yüzyıl başına ta- 
rihlendirilebilir. 

22 x 52 metrelik bir alan üzerine inşa 
edilen kervansaray, dikdörtgen planlı ve 
avlusuz bir yapıdır. Bina duvarlarının mo¬ 
loz taştan yapılmış dolgu kısımları, içten 
ve dıştan düzgün kesme taşlarla kaplan¬ 
mış olup bunlardan bazılarının yüzeyle¬ 
rinde çeşitli taşçı işaretleri görülmekte¬ 
dir. Yapının kuzeydoğu ve güneybatıya 
bakan cephelerinde bedenden fazla yük- 


İğdır Kervansarayı ve planı 



seklik göstermeyen, yarım silindirik biçim¬ 
li, beşerden on adet masif destek kulesi 
mevcuttur. Doğuya bakan ön cephesinde 
ise dışa taşkın olmayan ve yapının mono¬ 
ton cephesini hareketlendiren taçkapı bu¬ 
lunmaktadır. Kervansarayın giriş kısmı, 
kuzey-güney doğrultusunda uzanan ve 
birer kapıyla birbirine açılan üç mekân¬ 
dan oluşur. Bunlardan ortada yer alan bi¬ 
rim kare planlı olup arkadaki ana mekâna 
geçişi sağlayan hol konumundadır. Üzeri 
ilginç bir yıldız tonozla örtülüdür. Tono¬ 
zun üstündeki ayna kısmı haçvari düzen¬ 
de yapılmıştır ve ortasında kare bir aydın¬ 
latma penceresi bulunur. İki yanda yer 
alan 7,35 x 5,50 m. boyutlarındaki dik¬ 
dörtgen planlı mekânlar 1 m. genişliğin¬ 
de birer kapı ile ortadaki bu hole bağlan¬ 
maktadır. Bunlardan girişin sağında yer 
alan mekân, ortada bir kemerle takviye 
edilmiş beşik tonozla örtülü olup kuzey 
ve doğu duvarlarında birer küçük nişe 
sahiptir. Diğer mekânın üzeri ise zengin 
tezyinat etkisi yaratmak amacıyla çeşitli 
şekillerde kesilmiş taşlardan örülü bir ay¬ 
nalı tonozla örtülüdür. Doğu duvarında 
küçük bir niş yer alan bu mekânın kuzey 
ve güney duvarlarındaki kemerlerin baş¬ 
langıç noktaları birer mukarnas şeridiyle 
belirtilmiştir. 

Ortadaki mekândan, taçkapı ile aynı ek¬ 
sen üzerinde bulunan sivri kemerli bir iç 
kapı vasıtasıyla kervansarayın ana mekâ¬ 
nına geçilir. Kervanların konakladığı bu 
ana mekân, ortadakinin yandakilere oran¬ 
la daha yüksek ve daha geniş olduğu üç 
neften meydana gelmiştir. Nefleri örten 
beşik tonozlar, ortada birbirlerine hafif 
sivri kemerlerle bağlanmış olan sekizer- 
den on altı adet dikdörtgen pâyeye, yan¬ 
larda ise duvarlara oturur. Beşik tonoz¬ 
ların takviye kemerlerinden orta nefe ait 
olanının başlangıç noktaları birer mukar¬ 
nas şeridiyle belirlenmiştir. İç ve dış du¬ 
varlarında taşçı işaretleri (markalar) görü¬ 
len yapının cephe ve yan duvarlarda ise 
hiçbir birleşme izine rastlanılmaması ya¬ 
pının avlusuz plana sahip olduğu fikrini 
kuvvetlendirmektedir. 

Kervansarayın dışa taşkın olmayan taç- 
kapısı, yapının ön cephesini hareketlen¬ 
diren tek mimari unsur olmasının yanı 
sıra yegâne süslemeii kısmıdır. Geniş siv¬ 
ri bir kemer içinde ele alınan taçkapı dış¬ 
tan bir dik açılı köşeli, bir de sivri uçlu ol¬ 
mak üzere girintilerin dönüşümlü olarak 
tekrarlandığı tek sıra süsleme şeridiyle, 
içten de sekiz ve on iki kollu yıldızlardan 
oluşan geometrik geçmeli bir bordürle 
çevrelenmektedir. İri kaval silmelerle be¬ 
lirginleştirilen sivri kemerli kapının üst 


kısmında ise bir alınlık vardır. Bu alınlık, 
ışınsal bir sistem oluşturacak şekilde yer¬ 
leştirilmiş bloklardan meydana gelmiştir. 
Bu blokların altta yatay bir çizgi oluştu¬ 
racak şekilde son bulması, kapının atkı 
taşıyla örtüldüğü izlenimini verir. Halbu¬ 
ki yerlerine kemer sistemiyle yerleştiril¬ 
miş olan bu blokları alt kısımda tutacak 
yatay bir bloka rastlanmamaktadır, aynı 
tarzdaki uygulama kervansarayın iç giriş 
kapısında da görülür. Alınlıktaki tezyina¬ 
tı oluşturan, içleri soyut bitkisel motifler¬ 
le süslü altı kollu yıldızlarla bunların ara¬ 
sında kalan baklava şekilli parçalar birbir¬ 
lerinden bağımsız olarak yapılmış, daha 
sonra alınlığı meydana getiren bloklar 
üzerine harçla yerleştirilmiştir. Sağlam 
olmamasından dolayı uygulandığı kıs¬ 
mın çabuk harap olmasına sebebiyet 
veren bu süsleme şekli Selçuklu eserle¬ 
rinde pek fazla kullanılmamıştır. Benzer 
teknikle yapılan süslemeye Ani'deki Sul¬ 
tan Sarayı’nın doğu kapısı üzerinde de 
rastlanır. 

Plan gelişimi açısından Selçuklu kervan¬ 
saray mimarisinin en son örneklerinden 
biri olan İğdır Kervansarayı, giriş kısmın¬ 
daki mekânlarının tonoz örtü sistemi açı¬ 
sından Erzurum-Aşkale’deki Hacı Bekir 
Hanı ile Ani’de bulunan Minûçihr Camii, 
ayrıca üç nefli ana mekânı açısından da 
Amasya-Tokat arasındaki Ezinepazarı 
Hanı (onarım tarihi 1651) ve Elazığ-Esen- 
kent'teki İbrâhim Şah Hanı ile büyük ben¬ 
zerlikler gösterir. 

Taçkapı alınlığını süsleyen bezemenin 
önemli bir kısmını yerinde görmek müm¬ 
künse de yapıda mutlaka var olması ge¬ 
reken kitâbenin âkıbeti belli değildir. Ker¬ 
vansarayın ana mekânındaki orta nefinin 


iğdir Kervansarayının tackapısı 
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İĞDIR KERVANSARAYI 


örtü sistemi günümüzde harap durum¬ 
dadır; ayrıca bu kısmın zeminini doldu¬ 
ran moloz parçaları ve toprak yığını yü¬ 
zünden pâyeier görülememektedir. 
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H Haluk Kargi 

1 IHLAMUR KASRI 

İstanbul Beşiktaş’taki 
Ihlamur mesiresinde bulunan 
^ padişah köşkü. ^ 

1849-18S5 yılları arasında Sultan Ab- 
dülmecid tarafından dinlenme, biniş ve 
av kasrı olarak Mimar Nikogos Balyan’a 
yaptırılmıştır. Adını vaktiyle burada bu¬ 
lunan çok miktarda ıhlamur ağacından 
aldığı anlaşılan İhlamur mesiresinin ye¬ 
rinde daha önce Hacı Hüseyin Ağa'ya ait 
bağların olduğu bilinmektedir. XVIII. yüz¬ 
yılın başlarında idam edilen Hüseyin Ağa'- 
nın malları devlet tarafından müsadere 
edilmiştir. Bağların bulunduğu alan pa¬ 
dişah bahçesi olarak korunmuş ve bura¬ 
da padişahların dinlenmesi için ahşap 
bir köşk yaptırılmıştır. Hacı Hüseyin Bağı 
Köşkü de denilen ve özellikle I. Abdülha- 
mid, III. Selim, II. Mahmud tarafından av 
partileriyle ok tâlimlerinde dinlenme evi 
olarak kullanılan bu ahşap köşkü Abdül- 
mecid de kullanmış, hatta ünlü Fransız 
şairi Lamartine’i burada kabul etmiştir. 
Abdülmecid daha sonra bu binayı yıktı¬ 
rarak Nüzhetiye adını verdiği mesirede 
biri kendisi, diğeri maiyeti için iki köşk 
yaptırmıştır. Bunlardan Ihlamur Kasrı 
adıyla bilineni, padişah adına yapıldığı 
için daha gösterişli olan ve sonraları Me¬ 
rasim Köşkü de denilen binadır. 


Halen 24.727 m 2 yüzölçümlündeki bir 
alanda üç havuzu, bir su terazisi, bir ku¬ 
yusu ve aydınlatma elemanları ile değer¬ 
li ağaçlar arasında yer alan yapılar, İstan¬ 
bul’daki kasırların en küçük örneklerin¬ 
den olup küfeki taşı ve mermerden, XIX. 
yüzyıl mimarisinin özelliği gereği barok 
ağırlıklı eklektik (karma) üslûpta inşa edil¬ 
miştir. Yapılar ikişer kattan oluşmakta 
ve dikdörtgen planları bir salon etrafına 
dizilmiş odalarıyla benzer şemayı vermek¬ 
tedir. Dönemin yaygın mimari anlayışı 
planda yenilikten çok cephe düzenini 
önemli gördüğünden özellikle ön cephe¬ 
ler fazlasıyla işlenmiş, bununla da yetinil- 
meyerek girişler gösterişli çift kollu mer¬ 
divenlerle daha göz alıcı bir hale getiril¬ 
miştir. Bilhassa Merasim Köşkü’nde bü¬ 
yük boyutlu giyotin pencereler, iki yan¬ 
daki ait kat girişleri üzerinde yer alan ve 
üst kat pencerelerinden çıkılan dörder 
sütun üzerine oturtulmuş balkonlar, yük¬ 
sek saçaklarla gizlenen çatılar, dışa taşan 
ve yükseltilerle belirginleştirilen orta bö¬ 
lümler dikkat çekicidir. Cepheler pencere, 
sütun ve pâyelerle boyuna, kat arasını do¬ 
laşan basit kornişlerle enine çizgilere sa¬ 
hip kılınmıştır. İki binanın cephelerinde 
özenli bir işçilikle yapılmış çiçek, yaprak, 
rozet, istiridye kabuğu kabartmalar, niş¬ 
lerde yer alan içi çiçek ve meyve dolu va¬ 
zolar, girlandlı sütunçe ve payeler, rozet¬ 
li kartuşlar, ajurlu-rozetli panolar ve kü¬ 
çük konsollarla kıvrık dal, palmet, “ C " 
ve “S” kıvrımlarının oluşturduğu beze¬ 
meler bulunmaktadır. Özellikle dış cephe¬ 
ler itibariyle Merasim Köşkü’nün diğerine 
göre süsleme açısından çok daha iddialı 
olduğu görülmektedir. Merasim Köşkü'- 
nün içinde yer yer, Maiyet Köşkü’nde ise 
üst kat duvarları yapımı zor ve pahalı 
olan Avusturya stükosu ile kaplıdır. En 
ufak boşluk bırakmaksızın bezenen ka¬ 
lem işli, altın varaklı tavanlar, büyük bo¬ 
yutlu oda kapıları ve pencereler son de¬ 
rece göz alıcıdır. Mimarileri ve dekoras¬ 


yonları ile inceden inceye tasarımlanarak 
inşa edilen yapıların eşyaları da özel ola¬ 
rak imal edilmiştir. Döşemelik ve perde¬ 
likler Hereke, halılar Hereke ve Feshâne, 
seccadeler Gördes, Çal ve Kula işi olup ta¬ 
mamı el dokumasıdır. 

Abdülmecid’in içinde vefat ettiği Ihla¬ 
mur Kasrı Abdülaziz, II. Abdülhamid ve 
Mehmed Reşad tarafından da kullanıl¬ 
mış, 3 Mart 1924’te 431 sayılı kanunla 
Türkiye Büyük Millet Meclisi’ne bağlan¬ 
mıştır. Meclis idaresi yapıları 19S1’de İs¬ 
tanbul Belediyesi’ne devretmiş, belediye 
de restore ettikten sonra Merasim Köş- 
kü’nü Köşk Tarihi Müzesi, Maiyet Köşkü’- 
nü Tanzimat Müzesi adlarıyla 1952’de 
halka açmıştır. Ancak 1966 yılına kadar 
açık kalan müzeler fazla ilgi görmediğin¬ 
den kapatılarak köşkler yine Türkiye Bü¬ 
yük Millet Meclisi’ne bağlanmıştır. 1978- 
1985 yılları arasında Türkiye Büyük Millet 
Meclisi Milli Saraylar Daire Başkanlığınca 
sürdürülen restorasyon ve bahçe düzen¬ 
lemesi çalışmalarından sonra binalar yine 
devrinin eşyası ile dekore edilip bu defa 
özellikle çocukların sanat gösterileri yap¬ 
tığı birer mekân olarak halka açılmıştır. 
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Ortadoğu’da bir İslâm ülkesi. 



I. FİZİKÎ ve BEŞERÎ COĞRAFYA 



II. ORTAÇAĞ MÜSLÜMAN 
COĞRAFYACILARINA GÖRE IRAK 

III. TARİH 

IV. KÜLTÜR ve MEDENİYET 

Resmî adı el-Cumhûriyyetü'1-Irâkıyye 
olup başşehri Bağdat'tır. Kuzeyde Türki¬ 
ye ile 331 kilometrelik bir sınırı bulunan 
Irak’ın toprakları doğuda İran, güneyde 
Suudi Arabistan ve Küveyt, batıda Ürdün 
ve Suriye ile çevrilidir; Basra Körfezi’ndeki 
dar bir kıyı şeridiyle de dünya denizlerine 
açılır. Suudi Arabistan ve Küveyt’le arala¬ 
rında oluşturdukları tarafsız bölgede bu 
üç ülkenin göçer vatandaşları serbestçe 
dolaşma hakkına sahip idi; ancak sonra¬ 
dan bu tarafsız bölge adı geçen üç ülke 
arasında bölünmüştür. 438.317 km z ’lik 



Resmî adı 

el-CurnhûriYyet'ü'Mrâkıyye 
(Irak Cumhuriyeti) 

Başşehri 

Bağdat 

Yüzölçümü 

438.317 krn 2 

Nüfusu 

20.400.000 (1995 tah.) 

Resmi dini 

İslâm 

Resmî dili 

Arapça 

Para birimi 

l D (Irak dinarı) 

11rak dinarı = 20 dirhem 


yüzölçümüne sahip ülke topraklarının 900 
km 2 ’den fazlası sulak alanlarla kaplıdır; 
nüfusu 20.400.000’dir (1995). 

Tek partili bir cumhuriyetle yönetilen 
ülke İdarî açıdan on sekiz muhafazaya ay¬ 
rılmıştır; bunlardan başşehir Bağdat özel 
bir statüye sahiptir. Muhafazaların en 
yüksek sivil yöneticisi İçişleri Bakanlığı’- 
nın önerisiyle cumhurbaşkanı tarafından 
tayin edilen muhafızdır (vali). Muhafaza¬ 
lar kâim-makam (kaymakam) tarafından 
yönetilen kazalara, onlar da müdîr tara¬ 
fından yönetilen nahiyelere ayrılmıştır. Ül¬ 
kenin kuzeyinde bulunan Kürt ve Türk¬ 
men nüfusun yoğun olduğu Erbil, Dohuk 
ve Süleymâniye muhafazaları kısmî özerk¬ 
liğe sahiptir. 


Muhafazalar 

İdare Merkezleri 
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Dohuk 

Erbil 

Erbil 
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Süleymâniye 
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Necef 
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I. FİZİKÎ ve BEŞERÎ COĞRAFYA 

Ülke topraklan, yüzey şekilleri ve iklim 
bakımından birbirinden hayli farklı özel¬ 
likler gösteren şu dört bölgeye ayrılır: Ku¬ 
zey ve kuzeydoğudaki dağlık alan, dağla¬ 
rın eteklerinde uzanan tepelik el-Cezîre 
bölgesi, batıda Fırat vadisinden Suudi 
Arabistan ve Ürdün sınırına kadar uza¬ 
nan çöller, Fırat ve Dicle arasında kalan 
yerlerle bu iki nehrin birleşmesinden 
meydana gelen Şattülarap’ın oluşturdu¬ 
ğu delta ve bataklıkları içeren alüvyonlar¬ 
la kaplı alan. 

Irak’ın kuzey ve kuzeydoğusunda Alp 
kıvrım kuşağı içerisinde bulunan ve Gü¬ 
neydoğu Toros dağları ile Zagros dağla¬ 
rının uzantısı olan yüksek dağlar yer alır. 
Dicle’nin kollarından Habur ile Büyük ve 
Küçük Zap sularının derin vadilerle parça¬ 
ladıkları bu dağların yükseltisi genellik¬ 


le 2000 metrenin üzerindedir (en yüksek 
nokta Revândiz dağında 3658 m.). Dağla¬ 
rın 1800-2000 metreye kadar olan yerle¬ 
rinde meşe ormanlarına rastlanır ve aşı¬ 
rı kesimlerin seyrelttiği bu ormanlar ül¬ 
ke yüzölçümünün ancak % 3-4’ünü kap¬ 
lar. Bu seviyenin üzerinde yüksek dağlara 
mahsus (alpin) çayırlıklar yer alır. Dağların 
eteklerinde, güneye ve batıya gidildikçe 
yükseklikleri basamaklar halinde azalan 
plato ve tepeliklere rastlanır. Güneyde 
Bağdat yakınlarına kadar uzanan ei-Ce- 
zîre bölgesinin plato ve tepelikleri genel¬ 
likle step karakterli çalılık ve otsu bitkiler¬ 
le kaplıdır. Ülkenin batı ve güneybatısın¬ 
da, Arabistan yarımadasının büyük ke¬ 
simlerini kaplayan çöllerin uzantısı olarak 
Ürdün-Suudi Arabistan sınırlarından Fı¬ 
rat vadisine kadar devam eden, sürekli 
bitki örtüsünden yoksun geniş çöller bu¬ 
lunmaktadır. Doğuda 900 m. dolayların¬ 
daki yükselti batıya doğru giderek azalır. 
Bu durumu ile geniş bir düzlük görünü¬ 
münde olan çöl alanının karakteri kuzey¬ 
den güneye farklılıklar gösterir. Kuzeyde 
Suriye çölünün (Bâdiyetüşşâm) devamını 
teşkil eden kesim genellikle taşlıktır ve 
geniş kuru dere (Vâdî Havran, Vâdî Ubeyd 
gibi) yatakları tarafından derin biçimde 
yarılmıştır. Güneyde Hacere adıyla anılan 
havza ise hemen tamamen kumlarla kap¬ 
lıdır. Çöller Irak topraklarının yaklaşık % 
40'ını kaplar. 

Irak’a hayatiyetini veren Fırat-Dicle 
havzasıdır. Dicle nehri, Mezopotamya ola¬ 
rak bilinen bu havzaya kuzeydeki dağlık 
bölge ile güneyindeki el-Cezîre platoların¬ 
da açtığı derin ve sarp yamaçlı vadilerden 
geçerek ulaşır; bu arada Büyük ve Küçük 
Zap nehirlerinin de katılmasıyla güçlenip 
Tikrît dolaylarında geniş bir tabana ya¬ 
yılır. Fırat nehri ise Suriye sınırında derin 
bir vadiyle Irak topraklarına girer ve ku¬ 
zeybatıdan güneydoğuya doğru akarak 
el-Cezîre bölgesini geçtikten sonra yay¬ 
vanlaşıp genişler. Fırat ve Dicle nehirleri 
arasında kuzey-güney yönünde uzanan 
dar ve uzun bir kapalı havza vardır. Bu 
havzaya yerleşmiş olan Sersâr ırmağı su¬ 
larını aynı adla anılan göle boşaltır. Fırat 
ve Dicle nehirleri Bağdat dolaylarında bir¬ 
birlerine yaklaşıp sonra yeniden uzakla¬ 
şırlar. Aşağı kesimlerinde çeşitli kollara 
ayrılan ve kenarlarında geniş bataklıklar¬ 
la sulak alanlar yer alan iki nehir Kurna 
yakınlarında Gurmet Ali denilen mevkide 
birleşerek Şattülarap adını alır ve tek kol 
halinde 160 km. katettikten sonra Basra 
körfezine ulaşır. Irak’ın bu kesiminde akar¬ 
suların getirdiği bol alüvyal malzeme kör- 
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fezin kuzeyini doldurarak verimli bir del¬ 
tanın oluşmasını sağlamıştır. 

Bölgeler arasında yüzey şekilleri gibi 
iklim özelliklerinde de farklılıklar dikka¬ 
ti çeker. Kuzey ve kuzeydoğudaki dağlık 
alanda yüksek dağ iklimi (alpin iklim) şart¬ 
ları yaşanırken el-Cezîre yöresinde kışlar 
ılık ve yarı nemli, yazlar ise sıcak ve kurak 
geçer; bahar mevsimleri pek hissedilmez. 
Yüzey şekillerinin de etkisiyle sıcaklıklar 
kuzeyden güneye doğru artarken yağış¬ 
lar belirgin şekilde azalır. Dağlık alanlar¬ 
da yıllık ortalama sıcaklık 10°C dolayların¬ 
dadır. Bu bölgelerde derece yılın kırk-elli 
gününde sıfırın altına düşer; ocak ayı or¬ 
talaması ise -S” kadardır. Dağların yüksek 
kesimlerinde çok daha şiddetli soğuklar 
hüküm sürer. Buna karşılık güneye gidil¬ 
dikçe hava ısınır ve ortalamalar artarak 
meselâ Musul’da 20° iken Bağdat’ta 23°, 
Nâsıriye’de 25°’ye çıkar. Bu kesimlerde 
yazlar dayanılmaz derecede sıcak geçer 
ve güneyde yılın altı ayında sıcaklık gün¬ 
düzleri 35°’nin üzerinde seyrederken pek 
çok yerde de gölgede 50°’yi aşar. Yıllık or¬ 
talama yağış miktarı da bölgelere göre 
büyük farklılıklar gösterir ve dağlık yöre¬ 
de 1000 mm. dolaylarında iken güneye 
gidildikçe azalarak Selâhaddin çevresin¬ 
de 600. Musul’da 350, Bağdat’ta 140 ve 
Nâsıriye’de 110 milimetreye düşer. Yağış¬ 
lar yıldan yıla değişir ve meselâ Bağdat'¬ 
ta bazı yıllarda 300 milimetreye ulaşırken 
bazı yıllarda ancak 50 milimetreyi bulur. 
Dağlık bölge dışında kar yağışlarına he¬ 
men hiç rastlanmaz. 


Yazın sıcaklığın fazla, yağışların yok de¬ 
necek kadar az olması bir yandan buhar¬ 
laşma, bir yandan da sulama sorunlarını 
doğurmaktadır. Buharlaşmanın şiddeti 
sebebiyle tarıma elverişli toprakların bü¬ 
yük kısmı çoraklaşma tehlikesiyle karşı 
karşıyadır. Hızlanma yüzünden birçok ta¬ 
rım alanı kullanılmaz hale gelmiştir. Yine 
bu sebeple Fırat ve Dicle nehirlerinin su¬ 
larının tuzluluk oranı da güneye gidildik¬ 
çe artar. Buharlaşma ve yağış azlığı ne¬ 
hirlerin su miktarını da etkiler ve meselâ 
mayıs ayında 4500-5000 m 3 /sn. olan Fı¬ 
rat’ın debisi yaz sonlarında 250-300 m 3 / 
sn.’ye iner; benzer durum Dicle’de de gö¬ 
rülür. Nisan sonuyla mayısta Fırat ve Dic¬ 
le’nin yol açtığı vadi tabanlarını etkisi al¬ 
tına alan taşkınlar ülkenin kuraklık soru¬ 
nu yaşanan geniş bölümü ile çelişki do¬ 
ğurur. 

Irak’ta yerleşme ve nüfusun dağılışı 
üzerinde yüzey şekilleri, daha çok da Fı¬ 
rat ve Dicle nehirleriyle yer altı zenginlik¬ 
leri önemli rol oynamaktadır. Nehirlerin 
arasındaki bereketli topraklar yerleşme 
ve nüfus bakımından yoğunluk kazanır¬ 
ken dağlık alanlar, çöller ve geniş batak¬ 
lıklar ıssızdır. Irak’ın XX. yüzyılın başların¬ 
da 2 milyon civarında olan nüfusu 1947’- 
de 4.186.000, 1957’de 6.298.000,1965’- 
te 8.220.000,1977’de 12.171.500, 1987’- 
de 16.335.198 ve 1995’te 20.400.000’e 
ulaştı. Ülkede % 70 dolaylarında bulunan 
kentleşme oranının en yüksek olduğu ke¬ 
sim, 5 milyonu aşan nüfusu ile Bağdat ve 



Belhî'nin Şuuerü ’l-ekâlîmi’s-seb'a adlı eserinde Mezo¬ 
potamya'yı gösteren harita (TSMK, III. Ahmed, nr. 1285, 
vr. 39») 


onun güneyinde yer alan Basra (700.000), 
Necef (250.000), Hille (225.000), Kerbelâ 
(200.000), Nâsıriye( 150.000) çevreleridir. 
Zengin petrol yatakları sebebiyle kuzey¬ 
deki şehirler de giderek kalabalıklaşmak¬ 
tadır; Musul (650.000), Kerkük (800.000), 
Erbil (400.000) ve Süleymâniye (325.000) 
bunlardandır. Halkın geri kalan kısmı nü¬ 
fusu 10.000’den az olan kasaba ve köy¬ 
lerde veya göçebe halinde yaşar. Özellik¬ 
le çöl alanları ile el-Cezîre platolarında gö¬ 
çebelik yaygındır. Dağlık kesimlerde, kış¬ 
ları vadi tabanları veya yamaçlarındaki 
köylerde geçiren insanlar yazın yüksek 
yaylalara çıkarlar. Yerleşim merkezlerinin 
belirli alanlarda toplanması sebebiyle ül¬ 
kede nüfus yoğunluğunun (km 2 /45) da¬ 
ğılışı büyük farklılıklar gösterir. Bağdat, 
Musul, Kerkük, Basra gibi kalabalık şe¬ 
hirlerin çevresinde kilometrekareye 200 
kişi düşerken Fırat-Dicle arasında tarı¬ 
mın yoğun olduğu alanlarla petrol yatak¬ 
larının çevrelerinde bu sayı 100 civarında¬ 
dır, el-Cezîre bölgesi ve özellikle çöl alan¬ 
larında ise beşin altına düşer, hatta çöl¬ 
lerin büyük bir kesimi tamamen ıssızdır. 
Ülke nüfusunun % 77’sinin ana dili Arap¬ 
ça’dır. Kürtçe konuşanların oranı % 10, 
Türkçe konuşanların oranı % 1,4’tür. Nü¬ 
fusun % 0,8’i de Farsça konuşur. Irak 
halkının % 95,5’u müslümandır (%61,5’u 
Şiî, % 34’ü Sünnî). Ülkedeki hıristiyanlann 
oranı ise % 3,7 kadardır. 

İrak ekonomisinde petrol üretimi ve 
tarım ön plandadır. Petrol yatakları Bas¬ 
ra körfeziyle kuzeyde Musul-Kerkük yö¬ 
relerinde yoğunlaşmıştır. Osmanlı yöne¬ 
timinden alınan izinlerle 1902 yılında İn- 
gilizler tarafından başlatılan sondaj faa¬ 
liyetleri 1907’de olumlu sonuçlanmış ve 
1927 yılında Kerkük yöresinde başlayan 
üretim her yıl artarak 1975 yılında 100 
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milyon tonu aşmıştır. Petrol İhraç Eden 
Ülkeler Teşkilâtı'nın (OPEC) kurucu üyele¬ 
rinden olan İrak, 1970'li yıllarda ihracat 
gelirlerinin % 90’ından fazlasını petrol¬ 
den kazanıyordu. Ancak 14 milyar tonla 
dünya petrol rezervlerinin yaklaşık % Si¬ 
ne sahip olan ülkede bu yoldan elde edi¬ 
len büyük gelir, önceleri tarım ve sanayi¬ 
de modernleşmeye harcanırken 1980’ler- 
de on yıl süren Irak-İran ve ardından baş¬ 
layan Körfez savaşları sırasında daha çok 
silâhlanmaya ayrılmış, savaş sonrasında 
ise 6 Ağustos 1990 tarihli ambargo ka¬ 
rarı kapsamında hemen tamamen kay¬ 
bedilmiştir. 20 Mayıs 1996 tarihinde gı¬ 
da ve ilâç alımı için verilen yılda 4 milyar 
dolarlık petrol ihraç etme izni hafif bir ra¬ 
hatlama sağlamışsa da yeterli olmamış¬ 
tır; dolayısıyla bugün ( 1999) ekonomik ge¬ 
lişme durmuş vaziyettedir. 

Petrol üretiminin beraberinde endüst¬ 
riyel gelişme getirmesine ve toprakların 
ancak % 1S kadarının ekime elverişli ol¬ 
masına rağmen ülke ekonomisinde tarım 
önemli bir yer işgal etmekte ve çalışan 
nüfusun yarısı bu işle uğraşmaktadır. Ta¬ 
rım ürünlerinin başında kuzeyde buğday 
(yılda ortalama 1 .500.000 ton) ve arpa 
(1.000.000 tona yakın), güneyde hurma 
(350-400.000 ton) gelir. Üretimi dünya sı¬ 
ralamasının en başında yer alan hurma 
sadece meyve olarak değil endüstriyel 
ham madde olarak da kullanılır. İrak Sa¬ 
nayi Bakanlığı hurmadan şeker, alkol ve 
konsantre protein elde etmek için bir pro¬ 
je başlatmıştır. Bunların dışında özellikle 
Güney Irak'ta şeker kamışı ve bataklıkla¬ 
rın çevresindeki sulak alanlarda çeltik ta¬ 
rımı da önemli yer tutar. Kuzey Irak’taki 
bakliyat ve narenciye ile akarsu boyların¬ 
daki sebze ve karpuz üretimi ise ülke ih¬ 
tiyacının ancak bir kısmını karşılayabil¬ 
mektedir. Toprak mülkiyetinin dağılışın- 


XX. yüzyıl baslarında Bağdatta Dicle nehrinde mavnalar 
üzerinde kurulu bir köprü (İÜ Ktp., Albüm, nr. 90573) 



Dicle 
nehri 
ve Bağdat'tan 

bir görünüş 

daki dengesizliği gidermek, ağaların gü¬ 
cünü azaltmak ve ülke genelinde tarım 
gelirlerini artırarak âdil bir dağılım sağla¬ 
mak için 1958 ve 1980 yıllarında yapılan 
reformlar kısmen olumlu sonuçlar vermiş¬ 
tir. Ülke topraklarının % 10'unu kaplayan 
meralarda koyun, dağlık alanlarda daha 
çok keçi ve delta düzlüklerinde sığır bes¬ 
lenir. 

XX. yüzyılın başlarına kadar özellikle 
deve ve atlarla yapılan taşımacılık gelişen 
ekonomi ve teknolojiye bağlı olarak yeri¬ 
ni büyük ölçüde kara ve demiryollarına 
bırakmıştır. Doğal yapısı gereği tarihî çağ¬ 
lardan beri ulaşım bakımından önemli 
bir konuma sahip olan Irak’ta yollar ge¬ 
nellikle Fırat ve Dicle nehirlerini izler. 
2300 kilometreyi aşan demiryolu üç ana 
hat halinde ülkenin başlıca şehirlerini bir¬ 
birine bağlar ve Basra-Bağdat-Musul 
hattı kuzeyde Suriye topraklarından geçe¬ 
rek Türkiye’ye ulaşır. Karayollarının uzun¬ 
luğu ise 30.000 kilometreye yaklaşır; bu¬ 
nun yaklaşık üçte biri asfalt kaplıdır. Ku¬ 
zeye uzanan karayolu Habur kapısında 
Türkiye karayollarına birleşir. Deniz aşırı 
taşımacılık Basra, Ümmükasr ve Fâv li¬ 
manlarından yapılır. Gemiler Şattülarap’- 
dan 100 km. kadar içerilere girerek Bas¬ 
ra Limanı’na ulaşır. Ayrıca Fırat ve daha 
çok Dicle üzerinde Basra’dan Bağdat, hat¬ 
ta Musul’a kadar yük ve yolcu taşıyan kü¬ 
çük gemiler çalışır. Bununla birlikte nehir 
ulaşımı geçmişteki önemini büyük ölçü¬ 
de yitirmiştir. Bağdat ve Basra’da birer 
milletlerarası hava limanı bulunmakta¬ 
dır. 

Ambargo öncesi dönemlerde Irak’ın ih¬ 
racat gelirleri ithalât giderlerinin üzerin¬ 
de idi ve petrol yanında hurma, bir mik¬ 
tar da pamuk, yün, deri ve çimento ihraç 
edilip askerî malzeme, tarım makineleri, 
otomobil, motor, elektrikli eşya ve kim¬ 
yasal maddelerle tahıl, şeker, çay gibi gı¬ 
da maddeleri ithal ediliyordu. Dış ticaret¬ 
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te Rusya, Almanya, Amerika Birleşik Dev¬ 
letleri, Brezilya, Türkiye, Japonya, Fransa 
ve Arap ülkelerinin önemli yeri vardı. 
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II. ORTAÇAĞ MÜSLÜMAN 

COĞRAFYACILARINA GÖRE IRAK 

Ortaçağ İslâm coğrafyacılarının eserle¬ 
rinde Irak’ın sınırları, nehirleri, yeryüzü 
şekilleri, iklimi, idari taksimatı, İktisadî 
ve İçtimaî yapısı hakkında ayrıntılı bilgi¬ 
ler bulunmaktadır. Bu arada Irak isminin 
menşei ve kapsadığı coğrafî alan hakkın¬ 
da da değişik dönemlere göre farklı bil¬ 
giler verilmiş ve genellikle İrak kelimesi¬ 
nin Arapça mı, Farsça mı olduğu hususu 
üzerinde durulmuştur. Arap coğrafyacı¬ 
larının bir kısmı, bölgenin Fırat ile Dicle 
arasında yer alan alçak, ziraata elverişli 
ve ormanı bol bir araziye sahip olması se¬ 
bebiyle Arapça “kıyı” veya “aşağı memle¬ 
ket” anlamına gelen bu ismi taşıdığını 
söylerken diğer bir kısmı, ismin aynı an¬ 
lamdaki Farsça îrâh / îrâf / îrâk kelime¬ 
sinden Arapçalaştırıldığını ileri sürmüş¬ 
tür (Yâküt, IV, 106;Strange, s. 41). Modern 
coğrafyacılardan Besim Darkot ise ikinci 
iddiayı muhtemel görürken Aşağı lrak’m 
en eski yerleşim merkezlerinden birinin 
Erek (Sumerce Erekh / Uruk) adını taşıdı¬ 
ğına da dikkat çekmektedir (/A, V/2, s. 
667). Sâsânîler döneminde Irak’ı da içine 
alacak şekilde İran'ın tamamına îrânşehr 
adı veriliyor, dil-i îrânşehr (İran’ın kalbi) ta¬ 
biriyle de Irak’a işaret ediliyordu. Bölge¬ 
nin Farsça ilk adının Sûristan olduğu, son¬ 
raları İranlılar’ın buraya Irakistan da de¬ 
dikleri bilinmektedir. İrak isminin ilk de¬ 
fa Bâbil toprakları için kullanıldığı tahmin 
edilmektedir. Ortaçağ İslâm coğrafyacı¬ 
ları yalnız Aşağı Mezopotamya’ya İrak, 
Yukarı Mezopotamya'ya ise el-Cezîre di¬ 
yorlardı. İslâmî literatürde fetihten itiba¬ 
ren Irak’ın eş anlamlısı olarak Aşağı Me¬ 
zopotamya için Sevâd (kara) adının da be- 

85 

■İbn Haldûn 




IRAK 


nimsendiği görülür; bu ad bölgeye ziraa¬ 
ta elverişli alanların koyu renkli görünü¬ 
şü dolayısıyla verilmiştir. 

Ortaçağ İslâm coğrafyacıları, el-Cezîre 
bölgesinin başladığı kuzey sınırı hariç 
Irak’ın yerleşim merkezlerinin birbirleri¬ 
ne olan uzaklıklarını genellikle doğru tes- 
bit etmişlerdir. Mes'ûdî, Makdisî ve Yâ- 
küt, irak'm İdarî taksimatı ve sınırları 
hakkında çok geniş bilgi verirler ve bölge¬ 
nin o güne kadar geçirdiği İdarî yapılan¬ 
mayı kendi dönemlerindeki durumuyla 
karşılaştırırlar. İrak kuzeyde Tikrît'ten gü¬ 
neyde Basra körfezine, doğuda Hulvârî- 
dan batıda Kâdisiye’ye kadar uzanan böl¬ 
ge olarak kabul edilebilir. Makdisî kuzey 
sınırının Enbâr’dan Sinn’e kadar uzandığı 
görüşündedir (Ahsenü’t-tekâslm, s. 134) 
ve onun bu görüşü birçok coğrafyacmınki 
gibi Sâmerrâ’nm kuruluşunu (221/836) 
takiben yerleşen anlayış doğrultusunda¬ 
dır. Irak, doğuda coğrafî bakımdan ara¬ 
larında herhangi bir tabii sınır bulunma¬ 
yan Hûzistan gibi Basra ve Küfe şehirle¬ 
rinden sonra başlayan ve tedricen yük¬ 
selen bozkır tabiatlı toprakları da içine 
alıyordu. Bütün bunlar göz önünde tutul¬ 
duğunda Irak’ın batıda Suriye çölü, gü¬ 
neyde Arabistan çölleri ve Basra körfezi¬ 
nin kuzey kısmı, doğuda Zagros dağları¬ 
nın kolları ve Batı Hûzistan ile kuzeyde 
Enbâr’dan Tikrît’e kadar uzanan geniş bir 
bölgeyi kapsadığı anlaşılır. 

İslâm fetihlerinden sonra kurularak Ira- 
keyn (iki İrak) adıyla anılan Basra ve Küfe 
şehirleri, Sâsânîler’in başşehri Medâin’in 
yerine bölgenin merkezi haline geldi. Da¬ 
ha sonra Haccâc b. Yûsuf es-Sekafî, idare¬ 
yi bu iki şehre eşit uzaklıkta kurduğu Vâ¬ 
sıta taşıdı. Bağdat, Abbâsîler döneminde 
kurulan yeni şehirlerin en görkemlisi ol¬ 
ması yanında uzun süre bölgenin mer¬ 
kezi olma niteliğini de korudu. Daha son¬ 
raki dönemlerde Irakeyn tabiri Irak ve 
Cibâl'i de içine alarak İran’ın batı yaylasına 
kadar uzandı. Irak’ta Selçuklu hâkimiye¬ 
tiyle birlikte Cibâl bölgesi Irâk-ı Acem, 
İrak olarak bilinen Aşağı Mezopotamya 
da (Sevâd) İrâk-ı Arab tabiriyle anılmaya 
başlandı. 

Tarihin ilk dönemlerinden beri Irak’ın 
beşerî coğrafyasını belirleyen faktörlerin 
başında Dicle ve Fırat nehirleriyle onla¬ 
ra bağlı sulama faaliyetleri gelmektedir. 
Irak’ın, özellikle güney bölgesinin toprak¬ 
larının teşekkülünde bu nehirlerin doğ¬ 
rudan etkisi vardır. Genellikle Fırat nehri 
bahar aylarında sık sık taşıyor ve yatağı¬ 
nı değiştirerek geniş bataklıklar meyda¬ 
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na getirip yerleşim birimlerinin bir kıs¬ 
mını yok ediyordu. Bataklıkların oluşma¬ 
sında arazinin kuzeyden güneye doğru 
alçalmasının ve güneyde neredeyse en 
alt seviyeye ulaşmasının önemli rolü var¬ 
dır. Güney Irak’ta Küfe, Vâsıt ve Basra şe¬ 
hirleri arasında yer alan bataklığa Batîha 
ismi verilir. İslâm ordularının Irak toprak¬ 
larına girmesinden itibaren bölgedeki 
Acemler’in sürekli savaşla uğraşmaları 
bataklıkların normalden fazla gedik aç¬ 
masına sebep olmuş ve bunları onarmak¬ 
la görevli dihkanların âciz kalmaları neti¬ 
cesinde bataklık alanları artmıştı. Fırat’ın 
düzensiz sularını kontrol altına almak için 
yapılan çalışmalar fetihlerden sonra da 
sürdürüldü. Sührâb, ilk örnekleri Eski Bâ- 
bil Krallığı dönemine (m.ö. 1830-1530) ka¬ 
dar uzanan ve Enbâr civarından başlayan 
bu kanalların geniş bir listesini verir. İs¬ 
lâm kaynaklarında rastlanan Nehrü îsâ, 
Nehrü Sarsar, Nehrü Mâlik ve Nehrü Kû- 
sâ, Fırat'tan ayrılan en önemli dört kana¬ 
lın adlarıdır. Emevî Devieti’nin kurucusu 
Muâviye b. Ebû Süfyân’ın başlattığı, ba¬ 
taklıkların kurutularak tarıma elverişli 
hale getirilmesi faaliyetleri Haccâc b. Yû¬ 
suf ve Hâlid b. Abdullah el-Kasrî’nin İrak 
valilikleri sırasında yeni tekniklerle geliş¬ 
tirilerek devam ettirilmiştir. Daha sonra¬ 
ki dönemlerde bu faaliyetlerden yine bah¬ 
sedilmekteyse de Abbâsîler’den itibaren 
bu konuyla ilgili rivayetlerde bir azalma 
göze çarpar. Büveyhîler döneminde baş¬ 
layıp Selçuklular döneminde yoğunlaşan 
tarıma elverişli toprakları emîr ve asker¬ 
lere iltizam ve iktâ yoluyla verme düzeni, 
buraların aşırı kullanım sonucunda çorak¬ 
laşmasına ve yerlerine yenilerinin isten¬ 
mesi de ekonominin yegâne kaynağı olan 
tarımı gerileterek ülkenin can damarını 
teşkil eden sulama sisteminin bozulma¬ 
sına yol açmıştır. 

Fırat ve Dicle nehirleri irak'm sulanma¬ 
sında etkili oldukları gibi bölge içerisinde 
ulaşımın gelişmesinde de önemli rol oy¬ 
namışlardır. Emevîler ve Abbâsîler döne¬ 
minde milletlerarası ticaretin başlıca iki 
ana yolu Dicle ve Fırat nehirlerini izlemek¬ 
teydi. Uzakdoğu'ya giden gemiler bu iki 
nehrin ulaştığı Basra körfezinden denize 
açılıyordu. Ortaçağ’da Akdeniz’de ticaret¬ 
le uğraşanlar, Fırat'ı Dicle'ye en çok yak¬ 
laştığı noktaya kadar takip ettikten son¬ 
ra Bağdat’a geçerek Dicle yoluyla Basra 
körfezine ve Hint Okyanusu’na çıkarlardı. 
İrak içerisinde Dicle ve Fırat’a dayalı ula¬ 
şım Bağdat merkezli beş karayolu ile des¬ 
tekleniyordu. Bunlar Hulvân üzerinden 


İran ve Orta Asya’ya giden doğu, Musul 
ve el-Cezîre’ye giden kuzey, Basra ve Vâ- 
sıt’a giden güney, Küfe, Arabistan ve Hi¬ 
caz’a giden güneybatı ve Rakka, Suriye, 
Mısır’a giden batı yolları idi. 

Ortaçağ İslâm coğrafyacılarının eser¬ 
lerinde İrak’m İktisadî durumu hakkında 
geniş bilgi bulunmaktadır. İbn Hurdâzbih, 
bölgenin mâmur alanlarıyla bunlar için 
tarhedilen vergileri ayrıntılı biçimde ele 
alır. İbn Hurdâzbih’in ve diğer coğrafya¬ 
cıların eserlerini telif ettikleri dönemde 
İrak, dünya ticaretinde rol oynayan önem¬ 
li merkezlerden biriydi. Bölge coğrafî ko¬ 
num itibariyle bir taraftan İran, Hindis¬ 
tan, Orta Asya ve Çin, diğer taraftan el- 
Cezîre, Mısır, Akdeniz ve Anadolu arasın¬ 
da bir köprü vazifesi görüyordu. II. (VIII.) 
yüzyılda Bağdat ve III. (IX.) yüzyılda Sâ- 
merrâ şehirlerinin kuruluşu bölgede ye¬ 
ni pazarların doğmasına ve ticarî hayatın 
canlanmasına sebep oldu. Nitekim Orta¬ 
çağ İslâm coğrafyacıları eserlerinde Irak 
tarihinde yeni kurulan şehirlerin arzetti- 
ği önemi özellikle dile getirirler. 

Ortaçağ’da İrak halkının temel geçim 
kaynağı tarım ve ticarete dayanıyordu. 
Şehirde yaşayanlar ticaret ve el sanatla¬ 
rıyla, köyde oturan ve kendilerine Nabatî 
adı verilenler ise çiftçilikle uğraşıyorlardı. 
Bedeviler hayvancılığı, Türkler ve Deylem- 
liler ise askerliği meslek edinmişlerdi. Böl¬ 
gede yaşayan hıristiyanlar tıp ve eczacı¬ 
lık. yahudiler ise ticaret ve para işleriyle 
meşgul oluyorlardı. Araplar bölgeyi fet¬ 
hettikleri zaman Irak’ta köylerin idare¬ 
sinden sorumlu olan ve devlet adına ver¬ 
gi toplayan dihkanları yerlerinde bıraktı¬ 
lar. Bölgede İslâm fethinden Abbâsî Ha¬ 
lifesi Me’mûn zamanına kadar bürokrasi 
Araplar’ın elinde idi. Me’mûn’un hilâfete 
gelişiyle birlikte yerli Acemler yönetimde 
söz sahibi olarak bölgenin siyasî ve kül¬ 
türel hayatına katkıda bulundular. Mu‘- 
tasım-Billâh döneminden itibaren ise dı¬ 
şarıdan gelen Türkler askerlik ve bürok¬ 
rasiyi onların elinden aldılar. 

Tarım tahıl, hurma ve meyve, özellikle 
de üzüm olmak üzere üç temel ürüne da¬ 
yanıyordu. Hz. Ömer, Irak’ta üzümün bol 
miktarda üretilmesi üzerine bundan ver¬ 
gi alınmasını kararlaştırmıştı. IV. (X.)yüz¬ 
yıldan itibaren turunçgillerin de yetiştiril¬ 
mesine başlanmıştır. Anavatanları Hima- 
layalar'ın güneyi olan bu meyveler Hint 
bölgesinden Uman’a, buradan Basra'ya, 
daha sonra da diğer Irak şehirlerine ya¬ 
yılmıştı. Bölgenin en önemli ihraç ürü¬ 
nü hurmadır. Hurmalıklar Sevâd bölgesi 
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ağırlıklı olmak üzere batıda Kâdisiye’ye, 
kuzeyde Enbâr ve Hît'e kadar uzanan ge¬ 
niş bir bölgeye yayılmıştı. Kaynaklarda 
Basra ve çevresinde hurmanın 300 çeşi¬ 
dinin üretildiği kaydedilmektedir. Batak¬ 
lıkların yer aldığı bölgelerde ise şeker ka¬ 
mışı yetiştirilir. Ziraata elverişli toprakla¬ 
rın yoğunlaştığı Bağdat ile Nehrevan ara¬ 
sında ekim alanlarının yanında bağlarla 
meyve ve sebze bahçelerinden başka ge¬ 
niş ormanlar da bulunmaktadır. 

Makdisî başta olmak üzere İslâm coğ¬ 
rafyacıları Irak’ı Batlamyus sistemindeki 
yedi iklimden dördüncünün merkezine 
yerleştirmişlerdir. Irak halkı kültürel ve 
ahlâkî açıdan ılımlı karakteriyle tanınır: 
akla önem veren, sanattan hoşlanan ve 
farklı kültürlerle ilişki kurup bunları ko¬ 
layca hazmedebilen bir toplumdur. İslâm 
fıkhında re’y ekolünün İrakta ortaya çık¬ 
ması da halkın bu karakteriyle ilgili olma¬ 
lıdır. 
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111. TARİH 

1. Başlangıçtan Osmanlı Dönemine Ka¬ 
dar. Tarihte Mezopotamya adıyla bilinen 
stratejik öneme sahip sulak ve bereketli 
Irak toprakları en eski çağlardan itibaren 
pek çok göç ve istilâya mâruz kalmış, çok 
çeşitli medeniyetlere beşiklik etmiştir. 
Bunların başında Sümer medeniyeti ge¬ 
lir. Daha sonra burası başlıcalarmı Akkad, 
Bâbil, Asur, Med-Pers, Grek, Roma-Bi¬ 
zans ve Sâsânîler'in temsil ettiği diğer 
büyük medeniyetlere sahne olmuş, İslâm 
öncesi dönemde de Güney Arabistan’dan 
gelerek Hîre’de devlet kuran Lahmîler ve 
diğer bazı kabileler vasıtasıyla Câhiliye 
Arapları ile tanışmıştır. 

Irak, gerek üzerindeki Arap unsurları 
gerekse ziraata elverişli arazisinin geniş¬ 
liğiyle Arabistan’da yaşayan Araplar ta¬ 
rafından biliniyordu. Hz. Peygamber’in 
vefatının ardından yarımadada siyasî bir¬ 
liğin sağlanmasından sonra öncelikli he¬ 
defin Irak olması tabii idi. Çünkü daha ön¬ 
ce ülke dışına çıkmaya başlayan İslâm or¬ 
dularına Hz. Muhammed tarafından Sâ- 
sânî İmparatorluğu da hedef gösterilmiş¬ 
ti (Buhârî, " c İlim”, 7;“Cihâd”, lOlf'Megâ- 
zî”, 82; İbn Sa’d, I, 260). Sâsânîler’leyapı¬ 
lacak mücadelenin ilk safhasını teşkil ede¬ 
cek olan Irak’ın fethi, yalnız bölgeyi Fars 
hâkimiyetinden kurtarmayı veya Bizans- 
Sâsânî mücadele alanı olmaktan çıkar¬ 
mayı değil asıl burada İslâmiyet’in yayıl¬ 
masını hedefliyordu. Bu suretle İrak kay¬ 
bolan siyasî birliğini yeniden elde edecek 
ve önce İran, daha sonra da Hindistan, 
Horasan ve Mâverâünnehir’de gerçekleş¬ 
tirilecek fetihlerin merkez üssü olacaktı. 

Irak Fırat nehrinin güneyindeki toprak¬ 
larla Arabistan arasında, özellikle Hîre ve 
çevresinde yoğunlaşmış çoğu hıristiyan 
olan Araplar’ın yerleştiği tampon bir böl¬ 
ge konumundaydı. Sâsânîler, Lahmî ida¬ 
resini ortadan kaldırarak onun yerine 
doğrudan merkeze bağlı bir valilik ikame 
etmek istediler. Bunun üzerine Irak'ta ya¬ 
şayan Benî Hanîfe hariç diğer Arap kabi¬ 
lelerinin tamamı Lahmîler’in yanında yer 
aldı ve meydana gelen Zûkâr Savaşı’n- 
da İranlılar’a karşı büyük bir üstünlük 
sağladılar. Böylece Araplar’a Irak kapıları 
açıldı. 


Zûkâr Savaşı’ndan sonra başta Şeybâ- 
nîler ve onların reisi Müsennâ b. Hârise 
olmak üzere Bekir b. Vâil kabilesinin bir¬ 
kaç kolu, Übülle şehriyle Hîre arasındaki 
geniş alanda Sâsânîler’le mücadeleyi sür¬ 
dürdüler. Hz. Ebû Bekir hilâfete geçince 
Medine’ye gelen Müsennâ ondan, kabile¬ 
sine yakın bölgelerde bulunan Sâsânî bir¬ 
likleriyle savaşmak üzere görevlendiril¬ 
mesini istedi; isteğinin kabulü üzerine de 
kendisi Hîre dolaylarında, amcasının oğlu 
Süveyd b. Kutbe de Basra körfezi, Übülle 
ve çevresindeki topraklarda akmlara baş¬ 
ladılar. İrak fetihleri ve bölgenin İslâmlaş¬ 
ması için ön hazırlık mahiyetinde olan bu 
seferlerde Sâsânî birlikleri yıpratılmış ve 
bölge hakkında ayrıntılı bilgi edinilmiştir. 
Daha sonra Müsennâ kardeşi Mes’ûd’u 
takviye istemesi için Medine’ye yolladı. 
Hz. Ebû Bekir de ridde savaşlarının sona 
ermesinin ardından Hâlid b. Velîd’i başku¬ 
mandan sıfatıyla yardıma gönderdi (12/ 
633). Böylece Sâsânî İmparatorluğu’na 
karşı İrak cephesi başkumandanlığı ku¬ 
rulmuş ve yalnız İslâm tarihinin değil bü¬ 
tün insanlık tarihinin en büyük, en hızlı 
ve en kalıcı fetih harekâtından biri baş¬ 
latılmış oluyordu. Müsennâ ile birleşen 
Hâlid b. Velîd, Basra körfezinden Aynüt- 
temr’e uzanan toprakları fethederek Tik- 
rit’e kadar Güneybatı Irak’ın kontrolünü 
sağladı; Aynüttemr ve çevresi Sâsânî Dev- 
leti’nin Arap yarımadası tarafında kalan 
en son toprakları idi. Bu başarı üzerine 
Hâlid b. Velîd halifenin emriyle Irak cep¬ 
hesinden Suriye’ye kaydırıldı (13/634). 

Hz. Ömer halife olunca Hâlid’in yerine 
geçen Müsennâ b. Hârise’ye takviye ola¬ 
rak Ebû Ubeyd es-Sekafî'yi gönderdi. Ebû 
Ubeyd Sâsânîler’le girdiği bir çarpışmada 
öldürülünce İslâm ordusu dağılma tehli¬ 
kesiyle karşılaştı; ancak Müsennâ yetişe¬ 
rek bu tehlikeyi bertaraf etti ve az zayi¬ 
atla kurtulmalarını sağladı. Köprü Savaşı 
adıyla bilinen bu çarpışma müslümanla- 
rın Sâsânî orduları karşısında uğradığı en 
ağır mağlûbiyettir (13/634). Bunun üze¬ 
rine Hz. Ömer Cerîr b. Abdullah el-Bece- 
lî'yi kabilesiyle birlikte Sevâd’a gönderdi 
(14/635). Cerîr b. Abdullah Nuhayle Sava¬ 
şı ile Sâsânî kuvvetlerinin yıpratılmasın- 
da önemli bir rol oynadı ve 16 (637) yılın¬ 
da Celûlâ Savaşı'na da katıldıktan sonra 
buraya yerleşerek Sâsânîler'le müslü- 
manlar arasında tampon vazifesi gördü. 
Elde edilen başarılar üzerine İslâm ordu¬ 
larının son bir hamle ile bu bölgenin ta¬ 
mamını fethedeceklerine kanaat getiren 
Hz. Ömer, valilere ve kabilelere haber 
göndererek eli silâh tutan herkesi ciha- 
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da davet etti ve kumandanlığa da Sa‘d b. 
Ebû Vakkâs'ı getirdi. İrak topraklarında 
bulunan Müsennâ’ya ve Cerîr'e de haber 
göndererek İranlılar'ı yıpratmak için vur- 
kaç taktiği uygulamalarını istedi. Ayrıca 
Irak’ta yaşayan başka dinlere mensup 
Arap kabilelerinin müslüman olmalarının 
sağlanmasına yönelik çalışmaları hızlan¬ 
dırdı. Medine’den yaklaşık 10.000 kişilik 
bir kuvvetle hareket eden Sa’d b. Ebû 
Vakkâs, yolda kendisine katılanlarla ve 
Mûsennâ ile birleşerek Hîre’den 15 km. 
uzaklıkta bulunan Kâdisiye'de Sâsânî bir¬ 
likleriyle karşılaştı; Sa’d’ın asker sayısının 
burada 40-50.000'e ulaştığı veya daha 
fazla olduğu kaydedilir. 6 Muharrem 15'- 
te (19 Şubat 636) başlayan savaşta İranlI¬ 
lar ağır bir yenilgiye uğradılar ve başşehir 
Medâin'e doğru geri çekilmek zorunda 
kaldılar. Sa’d'tn ordusu onları takip ede¬ 
rek hiçbir mukavemetle karşılaşmadan 
Medâin’e girdi ve başşehri teslim aldı. Bu¬ 
raya 180 km. uzaklıkta bulunan Celûlâ’- 
da 1 Zilkade 16 (24 Kasım 637) tarihinde 
yapılan savaşta da müslümanlar Sâsânî- 
ler’e büyük bir darbe daha vurdular ve 
bölgenin bütün topraklarını sistemli bir 
biçimde fethettiler. Hz. Ebû Bekir tarafın¬ 
dan başlatılan ve Hz. Ömer zamanında 
tamamlanan Irak'ın fethi sırasında ele 
geçirilen coğrafyayı tam olarak belirlemek 
mümkün değildir; Fırat’ın yatağının de¬ 
ğişmesi bu belirsizliğin en büyük sebebi¬ 
dir. 

Hz. Ömer, İrak işlerini düzene sokmak 
ve fetihlerin kalıcılığını sağlamak için çe¬ 
şitli tedbirler aldı. İlk olarak daha sonra¬ 
ları ikisine birden “lrakeyn” denilen Basra 
ve Küfe şehirlerini kurdurup (14-16/635- 
637) bölgeyi İdarî bakımdan bu iki mer¬ 
keze bağladı. Irak’ın güneyinden sorum¬ 
lu olan Basra valisi aynı zamanda Ahvâz, 
Fars, Kirman, Mekrân, Sicistan ve Hora¬ 
san’ı, orta ve kuzeyinden sorumlu olan 
Küfe valisi ise Hemedan, Rey, Kazvin, İs¬ 
fahan ve Azerbaycan’ı idare ediyordu. 
Başlangıçta askerî garnizon işleviyle ku¬ 
rulan ve Irak'ta yerleşmeye, İslâmiyet’in 
yayılmasını hızlandırmaya, sınırları koru¬ 
maya, İran, Horasan, Mâverâünnehir ve 
Hindistan'da yeni fetihlerin gerçekleşti¬ 
rilmesine yardımcı olan Basra ile Küfe kı¬ 
sa süre içinde bütün İslâm dünyasının bi¬ 
rer dinî, kültürel ve siyasî merkezi haline 
geldi. Irak’ta gerçekleştirilen bu teşkilât¬ 
landırmalara rağmen müslümanların bu¬ 
raya kesin biçimde yerleşmeleri Nihâvend 
Savaşı’ndan sonra mümkün oldu (21/642). 
Nu’mân b. Mukarrin’in kumandasında 
kazanılan ve “fetihlerin fethi” adıyla tari¬ 


he geçen bu savaş İran kapılarını İslâmi¬ 
yet’e açarken İrak topraklarında da kesin 
hâkimiyetin kurulmasını sağlamıştır. 

Irak, tarihin en erken dönemlerinden 
itibaren Arap yarımadasından göç alan 
bir ülke konumundadır. İslâmiyet’in ilk 
yıllarında Necid bölgesinden pek çok ka¬ 
bile buraya göçmüştü; fetihlerden sonra 
da bu göçler artarak devam etti. İlk yıllar¬ 
da yeni kurulan şehirlere yönelen göçle¬ 
rin zaman içerisinde bölgenin tamamına 
yayıldığı görülür. Hz. Osman devrinde Ezd, 
Tay, Kinde, Abdülkays ve Emevîler döne¬ 
minde Şeybân, SeJûl, Hazrec gibi kabile¬ 
ler Irak'a hicret ettiler. Göçün hızlanma¬ 
sında bölgede yaşayan halkın çoğunluğu¬ 
nun İslâmiyet'i benimşemesi önemli rol 
oynadı. 

Irak’ın devlet merkezi Medine’ye olan 
uzaklığı, bölgede yaşayan büyük sayıdaki 
dinî azınlıklara tanınan hoşgörünün suis- 
timal edilmesi ve müslüman halk arasın¬ 
da beliren fikir ayrılıkları, ilk yıllardan iti¬ 
baren burada merkezî otoriteye karşı bir 
direnme duygusunun doğmasına yol aç¬ 
mıştır. Bu muhalefet sebebiyle Hz. Ömer 
ve Hz. Osman sık sık vali değiştirmek zo¬ 
runda kalmışlar, bu da bölgenin idari ya¬ 
pısında istikrarsızlık doğurmuştur. İraklı¬ 
lar ilk tepkilerini 655 yılında Hz. Osman’a 
baş kaldırarak gösterdiler. Hz. Ali hilâfe¬ 
te gelince Kûfe’yi başşehir yaparak onla¬ 
rı bir süre yanına çekmeyi başardıysa da 
daha sonra ona da karşı çıktılar. İslâm 
dünyasında Cemel, Sıffîn ve Tahkim gibi 
birçok ihtilâf ve çekişmenin İrak toprak¬ 
larında meydana gelmiş olması bu istik¬ 
rarsızlığa açıkça delâlet etmektedir. Za¬ 
manla meselelerin hallinde İrak mı, Suri¬ 
ye mi son söz sahibidir şekline giren ihti¬ 
lâf iki bölgenin arasında rekabete dönüş¬ 
tü. Hz. Ali'nin şehâdetinden sonra hilâfet 
merkezinin Dımaşk’a nakledilmesi üzeri¬ 
ne bu mücadele Suriye’nin üstünlüğü ile 
sona erdi (40/661). 

Hz. Osman zamanında çoğaltılan mus- 
haflardan ikisi irak'a gönderildi. Bunlar¬ 
dan biri Ebû Abdurrahman es-Sülemî ta¬ 
rafından Kûfe’de, diğeri Âmir b. Abdul¬ 
lah tarafından Basra’da halka okutuldu. 
Hz. Ömer’in Kûfe'ye gönderdiği Abdullah 
b. Mes’ûd, Irak’ta verdiği kıraat ve tefsir 
dersleriyle ehl-i re’y ekolünün doğmasına 
zemin hazırladı. Bu tarihten itibaren İrak 
toprakları üzerinde Hz. Ali taraftarları, 
Hâricîler, Mevâlî ve Zübeyrîler adı veri¬ 
len Emevîler'e muhalif gruplar oluşmaya 
başladı. Emevî iktidarı süresince bu grup¬ 
lar bazan açıktan, bazan da gizli olarak 


merkezî otoriteye karşı devam eden bir 
mücadelenin içine girdiler. 

Emevî Devleti’nin doğudaki topraklan 
Irak’tan yönetiliyordu ve burada görev¬ 
lendirilecek kişilerin büyük önemi vardı. 
Emevîler, İrak’a hâkim olabilmek ve mu¬ 
halefet hareketlerini bastırabilmek için 
eyalet valiliği sistemini getirdiler. Merke¬ 
zi Küfe olan bu eyalet Basra, Uman, Bah¬ 
reyn, Kirman, Sicistan, Horasan ve Mâ- 
verâünnehir’i içine alıyordu. İbn Kuteybe, 
altmış dört yıllık bir süreçte on iki eyalet 
valisinin görev yaptığını kaydetmektedir 
(el-Ma^ârif, s. 571). İlk defa Basra Valisi Zi- 
yâd b. Ebîh, merkezî otoriteden bağım¬ 
sız olarak geliştirdiği bir yönetim şekliyle 
Irak’ın tamamına hükmetti ve zaman içe¬ 
risinde bölgedeki istikrarsızlığı sona er¬ 
direrek asayiş ve emniyeti sağladı. Onun 
oğlu Ubeydullah da aynı statüde görev 
yapmakla birlikte aynı başarıyı göstere¬ 
medi. İraklıların davetiyle Kûfe’ye gelmek 
üzere yola çıkan Hz. Hüseyin Kerbelâ’da 
Ubeyduilah’ın valiliği sırasında şehid edil¬ 
di (61/680) ve taraftarları da valinin sert 
muamelesine mâruz kaldılar. Yezîd b. Mu- 
âviye’nin ölümünden sonra Basra'nın ku¬ 
zeyinde oturan Temîm kabilesine mensup 
Araplar’ın Abdullah b. Zübeyr’in yanında 
yer almasıyla İrak Emevî hâkimiyetinden 
çıktı. Abdullah b. Zübeyr kardeşi Mus’abî 
Irak valiliğine tayin etti. Mus’ab’ın ölü¬ 
münden sonra kumandanlarından Mü- 
helleb b. Ebû Sufre’nin Halife Abdülme- 
lik b. Mervân tarafına geçerek 72 (691) 
yılında İrak valisi sıfatıyla bölgeye gelme¬ 
si üzerine Abdullah b. Zübeyr’in burada¬ 
ki hâkimiyeti sona erdi. Stratejik önemi¬ 
nin yanında bir isyan bölgesi halini alan 
Irak’ta Emevî hükümranlığının yeniden 
tesisini 694 yılında vali olan Haccâc b. 
Yûsuf es-Sekafî gerçekleştirdi. Ziyâd b. 
Ebîh'ten daha katı bir tutum sergileyen 
Haccâc, aldığı tedbirlerle başta Hâricîler 
ve Hz. Ali taraftarları olmak üzere bütün 
muhalefet hareketlerini kanlı bir şekilde 
bastırarak bunların sempatizanlarını po¬ 
litikadan uzaklaşmaya veya Irak’ı terket- 
meye mecbur bıraktı. Basra ve Kûfe’nin 
muhalefetini önleyebilmek için her ikisi¬ 
ne eşit uzaklıkta Vâsıt şehrini kurdu. Çok 
sayıda iraklı’yı Türkler’le savaşmaları için 
Horasan’a yolladı. 

Emevîler döneminde ekonomik hayatın 
esası tarıma dayanıyordu ve bunda üre¬ 
tim bakımından en büyük pay irak’a aitti. 
Bu dönemlerde Irak’ta görev yapan Zi¬ 
yâd, Haccâc ve Hâlid b. Abdullah el-Kasrî 
gibi valiler, Hz. Ömer zamanında alman 
tedbirlerin bir devamı olarak bataklıkları 
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kurutup yeni tarım alanları açtılar; su 
yolları yapımı ve bunların ıslahı konusun¬ 
da büyük gayret sarfettiler. Haccâc, Aşa¬ 
ğı Fırat ve Dicle bölgelerindeki araziyi su¬ 
lamak ve sel baskınlarını önlemek ama¬ 
cıyla kanallar açtırdı, bataklıkları kuruta¬ 
rak tarım arazisi haline getirdi. Uman'dan 
çağırdığı çiftçiliği iyi bilen bazı Ezd kabi¬ 
lesi mensuplarından en çok verim alına¬ 
cak bitkileri öğrenerek bunları ektirdi ve 
tarımda üretimi arttırmak için köylerden 
şehirlere göçü önledi. Sâsânî İmparator¬ 
luğumun ortadan kalkması ve Bizans’ın 
zayıflaması Emevîler’e geniş ticarî imkân¬ 
lar sağladı. Ancak İrak, çok çeşitli ve bol 
miktarda mal ürettiği halde bu dönem¬ 
de karışıklıklar içerisinde bulunduğu ve 
bir türlü sükûna kavuşamadığı için tica¬ 
retten Suriye kadar pay alamadı ve eko¬ 
nomisini geliştiremedi. Abdülmelik'in ida¬ 
re ve para sistemindeki reformları sırasın¬ 
da Haccâc halifenin muvafakatiyle Arap¬ 
ça’nın resmî muamelelerde kullanımını 
yaygınlaştırdı ve Farsça tutulan divan 
defterlerinin Arapça’ya tercüme edilme¬ 
sini sağladı. Arap para sistemine geçilme¬ 
si ve hububat alım satımında tek tip öl¬ 
çü kullanılması bu alanda yapılan yenilik¬ 
lerdendir. 

Ömer b. Abdülazîz hilâfete gelince Vali 
Yûsuf b. Mühelleb’i azlederek İrak eyale¬ 
tini ikiye ayırdı ve tayin ettiği valilerden 
halktan haksız olarak toplanan vergileri 
iade etmelerini istedi. İrak bütçesinin açık 
vermesi üzerine de bunu kapatmak için 
Dımaşk’tan malî yardım gönderdi. Ömer 
b. Abdülazîz’den sonra uygulanan yanlış 
politikalar ve onun ıslahat hareketine ay¬ 
kırı yapılan düzenlemeler, özellikle Yezîd 
b. Abdülmelik zamanından itibaren ısla¬ 
hat programının dondurulması, Irak’ın 
yeniden gerilemesine ve Emevîler lehine 
olan gelişmenin durmasına yol açtı. 745- 
747 yılları arasında Irak’ta hâkimiyetin 
Hâricîler’in eline geçtiği görülür ( bk. HA¬ 
RİCÎLER). Diğer taraftan Hişâm b. Abdül- 
meiik’ten sonra Güney Arapları ile Kuzey 
Arapları arasındaki mücadele yeniden 
başladı. Başta Hâricî isyanları olmak üze¬ 
re bölgede meydana gelen karışıklık ve 
ayaklanmaların temelinde, bazı Emevî 
halifeleri tarafından da desteklenen bu 
mücadelenin önemli rolü bulunmaktadır. 
II. Mervân İrak topraklarındaki bu karışık¬ 
lığı bir süre giderdi ve Hâricî isyanlarını 
bastırdı. Bu dönem, 718 yılında başladı¬ 
ğı tahmin edilen Abbasî propagandası¬ 
nın İrak üzerinde yoğunlaştığı bir devre¬ 
dir. Emevîler’in yıkılması ve Abbâsî Dev- 
leti’nin kurulmasında Irak bir merkez üs¬ 


sü görevi yapmış ve burada yaşayan hal¬ 
kın önemli bir kısmı Abbâsî hareketinin 
yanında yer almıştır. II. Mervân bölgedeki 
iç karışıklıkları gidermeye muvaffak ol¬ 
duysa da Abbâsî hareketinin yaygınlaş¬ 
masını engelleyemedi ve Zap Suyu Sa- 
vaşı’nda yenilerek öldürülmesiyle böl¬ 
gedeki Emevî hâkimiyeti sona erdi (132/ 
750). 

Muâviye b. Ebû Süfyân Irak’ta Emevî 
hâkimiyetini tesis ederken halkın duygu 
ve temayüllerini dikkate alan mutedil bir 
siyaset takip etmiştir. Emevîler Irak vali¬ 
lerini kendileri tayin etmekle beraber va¬ 
liler hakkındaki şikâyetleri dinler ve ge¬ 
reğini yerine getirirlerdi. Emevîler zama¬ 
nındaki İdarî ve siyasî teşkilâtta Irak beş 
büyük eyaletten birini teşkil ediyor ve 
merkezi Küfe olan bu eyalet Basra, Uman, 
Bahreyn, Kirman, Sicistan, Horasan ve 
Mâverâünnehir’i kapsıyordu. 

Bu dönemde İraklıların zaman zaman 
vergi ödemekte zorlandıkları görülür. 
Özellikle muhalif gruplar, bölge sakinle¬ 
rinin haklarının yenildiği ve buradan top¬ 
lanan vergilerin Suriye halkına harcandı¬ 
ğını iddia etmişlerdir ki Hâricî ve Şiîler’in 
çıkardıkları karışıklıklarda bu iddia önem¬ 
li rol oynamıştır. Nahiv ilminin temelleri 
Ebü'l-Esved ed-Düelî ve arkadaşları tara¬ 
fından Irak'ın Basra şehrinde atılmış ve 
Emevîler’in son zamanlarına kadar Bas¬ 
ra bu ilmin yegâne merkezi olarak kal¬ 
mıştır; daha sonra da Küfe nahiv mekte¬ 
bi teşekkül etmiştir. Tâbiîn neslinin müc- 
tehidleri çeşitli bölgelerde ayrı birer mu¬ 
hit ve İlmî gelenek oluşturmuşlardır. Bun¬ 
ların en meşhurları İrak (ehl-i re'y) ve Hi¬ 
caz (ehl-i hadîs) ekolleridir. Re’y taraftarı 
fıkıhçıların özellikle Irak bölgesinde yetiş¬ 
miş olmasının önemli sebepleri vardır ve 
bunların başında bu bölgedeki fıkhî ça¬ 
lışmaların Hz. Ömer’in Kûfe'ye gönderdi¬ 
ği Abdullah b. Mes'ûd tarafından başla¬ 
tılmış olması, hadis uyduran fırkaların 
ortaya çıkması yüzünden hadisleri kabul 
hususunda ihtiyatlı davranılması ve ha¬ 
dis külliyatının Irak'ta yeterince yayılma¬ 
mış olması gelmektedir. 

Ebü’I-Abbas es-Seffâh ve yeni hânedan 
adına Kûfe’de umumi biat alınmasıyla 
Irak’a hâkim olan Abbâsîler ile İraklılar 
arasında devletin başlangıcından itibaren 
ortak bir çıkar ilişkisi mevcuttu. Abbâsîler 
Emevî hâkimiyetine son verirken aynı za¬ 
manda Iraklılarî da memnun olmadıkları 
bir yönetimden kurtarıyorlardı. Yaklaşık 
100 yıl kadar devam eden İrak- Suriye mü¬ 
cadelesi ilk defa Irak’ın zaferiyle sonuçlan¬ 


dı ve iktidarın merkezi Hz. Ali zamanın¬ 
da olduğu gibi Kûfe’ye taşındı. Abbâsîler 
yönetimi ele geçirip yüzlerini doğuya doğ¬ 
ru çevirdiklerinde devletlerini sembolize 
edecek yeni başşehirler aramaya başladı¬ 
lar ve Küfe bir süre sonra yerini Enbâr ve 
Hâşimiyye’ye bıraktı. Abbâsî Devleti’nin 
gerçek kurucusu sayılan Ebû Ca’fer el- 
Mansûr, bir süre Hâşimiyye’de oturduk¬ 
tan sonra Kûfe’ye yakınlığından dolayı bu¬ 
rayı beğenmeyerek uzun araştırmalardan 
sonra kurduğu Bağdat’ı başşehir yaptı. 
Bu değişikliklerle idarenin ağırlık merkezi 
Akdeniz havzasında yer alan Suriye’den 
ticaret yollarının kavşağında bulunan ta¬ 
rıma elverişli geniş arazilere sahip lrak’a 
geçti. Ayrıca İdarî ve sosyokültürel alan¬ 
larda hissedilen Bizans tesiri de yerini 
İran tesirine bıraktı. İlk fetihlerle birlikte 
Irak’ta kurulan şehirler, bir taraftan gö¬ 
çebelerin yerleşik hayata geçişini hızlan¬ 
dırırken diğer taraftan bölgenin hızla İs¬ 
lâmlaşmasını sağladı. Irak’a önceden yer¬ 
leşmiş Arap kabileleriyle sonradan göç 
edenler ve bölgenin diğer unsurları kısa 
sürede kaynaşarak İktisadî, İçtimaî, siya¬ 
sî ve askerî bir birlik oluşturdular. İlk dö¬ 
nemlerde devletin toprak bütünlüğünü 
koruyan Abbâsîler Bağdat’tan sonra da 
Sâmerrâ'yı başşehir seçmekle Irak'ı yal¬ 
nız siyasî alanda değil dinî, İçtimaî, aske¬ 
rî ve İktisadî alanlarda da geliştirerek ön 
plana çıkardılar. Böylece devlet Hint Ok¬ 
yanusu ile Akdeniz arasında büyük bir 
ekonomik refaha ulaştı. Bu gelişmede 
özellikle merkez olarak kurulan Bağdat'ın 
büyük rolü vardı. Bölgede ticaret canlandı 
ve buraya doğru mal akışı hızlandı. Çin’¬ 
den başlayan İpek yolunun içinden geçti¬ 
ği İrak aynı zamanda İran, Ermenistan, 
Bizans, Suriye ve Mısır arasındaki ticaret 
yollarının kavşağında yer alıyordu. 

Abbâsî Devleti'nin kuruluşuyla bir süre 
istikrara kavuşan Irak Hârûnürreşîd’den 
sonra yeniden siyasî mücadelelere sahne 
oldu. Emîn ile Me’mûn arasındaki savaş¬ 
lar sırasında Me'mûn’un orduları İrak top¬ 
raklarında, özellikle de Bağdat’ta büyük 
hasara sebep oldu. Aynı zamanda Arap ve 
İranlı unsurların iktidar mücadelesi olan 
bu savaş, Tâhir b. Hüseyin’in 197’de (813) 
Bağdat’ı ele geçirmesiyle Me'mûn lehine 
sonuçlandı. Me'mûn'dan sonra hilâfete 
gelen Mu’tasım-Billâh 221’de (836) Sâ- 
merrâ şehrini kurarak hilâfet merkezini 
muhalefetin arttığı Bağdat’tan buraya 
nakletti. Abbâsî Devleti’ne karşı başlayan 
ayaklanmalar artarak devam ediyordu. 
Haccâc döneminde Irak’a yerleştirilen 
Zutlar zaman içerisinde çoğalarak ve ba- 
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zı grupların kendilerine katılmasıyla kuv¬ 
vetlenerek İraktan Bağdat’a giden mal¬ 
ları yağmalamaya başladılar. Mu’tasım, 
bunların gittikçe tehlikeli bir hal alacak¬ 
larını hissederek üzerlerine 5000 kişilik 
bir kuvvet gönderdi ve daha fazla güçlen¬ 
melerin e engel oldu. Mu’tasım dönemi 
Abbâsî Devleti’nde ve özellikle İrakta 
Türk hâkimiyetinin öne çıktığı yıllardır. 
Onun oğlu Vâsik-Billâh iktidara geldiğin¬ 
de Türk kumandanları devlet işlerini ta¬ 
mamıyla ele aldılar. İrak için daha büyük 
bir tehlike 255 (869) yılında ‘tene” adıyla 
bilinen siyahî kölelerin isyanıyla ortaya 
çıktı ve ancak 270 (883) yılında liderleri 
Ali b. Muhammed’in esir edilmesiyle so¬ 
na erdi. 

279’da (892) Halife Mutemid-Alellah 
devlet merkezini yeniden Bağdat’a taşı¬ 
dı. Bu sırada küçülen Abbâsî Devleti’nin 
elinde yalnızca Irak topraklan kalmış, İs¬ 
lâm dünyasında irili ufaklı pek çok devlet 
ortaya çıkmıştı. Bu yeni devletlerin bir 
kısmı hilâfet merkeziyle iyi münasebet¬ 
ler kurarak halifeler adına sikke bastırıp 
hutbe okuttular. Diğer bir kısmı ise onla¬ 
ra karşı çıkarak Bağdat’ı ele geçirmeye 
çalıştılar. Bu çabalar olumlu sonuçlar ver¬ 
memişse de Abbâsîler’i yıpratarak maddî 
imkânlarını ve asker kaynaklarını kurut¬ 
muş ve devletin gittikçe zayıflamasına yol 
açmıştır. IV. (X.) yüzyıldan itibaren İrak¬ 
taki bazı Arap kabileleri de devlet kurma 
temayülü gösterdiler. Hamdânîler Musul 
ve çevresinde, Mezyedîler Hille ve Orta 
İrakta birer emirlik kurdular. 

293’te (906) Batı Irak’ı işgalle başlayan 
Karmatî hareketi kısa bir süre içerisinde 
bölgede yayılarak Bağdat’ı tehdit eder 
hale geldi. Abbâsî Halifesi Müstekfî-Bil- 
lâh’ın daveti üzerine Bağdat’a giren Bü- 
veyhîler’den Ahmed, Muizzüddevle unva¬ 
nı ile emîrü’l-ümerâlığa tayin edildi. Mu¬ 
izzüddevle, bir süre sonra Müstekfî'nin 
gözlerine mil çektirerek Mutî-Lillâh’ı ha¬ 
life ilân etti. Böylece İrak Büveyhîler’in hâ¬ 
kimiyeti altına girdi. Şiî Büveyhîler, siyasî 
sebeplerle esasen sembolik olan Abbâsî 
halifeliğinin devam etmesine ses çıkar¬ 
madılar. Irakta azalan Büveyhî nüfuzunu 
yeniden canlandırmaya çalışan Bahâüd- 
devle’nin 1012’de ölümüyle oğulları ara¬ 
sında uzun süre devam eden bir iktidar 
mücadelesi başladı ve sonuçta babaları¬ 
nın sağladığı birlik parçalandı. Bahâüd- 
devle’nin Türkier tarafından destekle¬ 
nen oğlu Müşerrifüddevle 412’de (1021) 
Irak’ın tamamına hâkim olduysa da kar¬ 
gaşa sona ermedi. Abbâsî Halifesi Kâim- 
Biemrillâh, Büveyhîler'in ve Türk asıllı as¬ 


kerlerin kumandanı Arslan el-Besâsîrî’nin 
baskısı altındaydı. Halife tarafından Bağ¬ 
dat'a çağrılan Büyük Selçuklu Hükümdarı 
Tuğrul Bey'in gelmesiyle (Ramazan 447/ 
Aralık 1055) hâkimiyet Büveyhîler’den Sel¬ 
çuklularda geçti. Arslan el-Besâsîrî, 451 
(1059) yılında bir süre İrakta Fâtımî Ha¬ 
lifesi Müstansır-Biilâh adına iktidarı elin¬ 
de tuttu; fakat Tuğrul Bey’in müdahalesi 
sebebiyle bu durum uzun sürmedi. Esa¬ 
sen Mısır’ın Irak’a uzaklığı yüzünden Fâ- 
tımîler’in bu bölgede fiilî hâkimiyetleri 
söz konusu olmamıştır. 

Selçuklu sultanları Irak’ı tayin ettikleri 
şahneler ve amîdlerle yönettiler. Sultan 
Muhammed Tapar’ın ölümünden sonra 
kardeşi Sencer Büyük Selçuklu tahtına 
çıkarken (511/1118) yeğeni Mahmûd b. 
Muhammed Tapar da Irak Selçuklu sul¬ 
tanı oldu. Aynı yıllarda Hille şehrindeki 
Mezyedî Emirliği'nin başına geçen Dü- 
beys b. Sadaka, Selçuklu şehzadeleri ara¬ 
sındaki taht kavgalarından istifade ede¬ 
rek Irak'ı hâkimiyeti altına almak için ça¬ 
lıştı. Bu arada Halife Müsterşid-Billâh ile 
de mücadeleye girdi, ancak Abbâsî kuv¬ 
vetleri karşısında yenildi (517/1123). Da¬ 
ha sonra Melik Tüğrul b. Muhammed Ta- 
par’ı (I. Tuğrul) Bağdat’ı ele geçirmeye kış¬ 
kırtan bu maceraperest Arap emîri, Ha¬ 
life Müsterşid- Billâh’a teslim edilmekten 
korkup Sultan Mesud’a sığındı ve onunla 
gittiği Merâga’da öldürüldü (529/1135); 
böylece İrak halkı büyük bir fitneden kur¬ 
tulmuş oldu. Abbâsî halifeleri de Irak Sel¬ 
çuklu sultanları arasındaki kardeş kavga¬ 
larında zaman zaman taraf olarak anlaş¬ 
mazlıkları körüklüyorlardı. Halife Müster¬ 
şid-Billâh, İrâk-ı Arab’ı doğrudan Abbâsî 
halifeliğinin hâkimiyeti altına almak ama¬ 
cıyla I. Tlığrul’a karşı Sultan Mesud’u des¬ 
tekledi ve onunla bir anlaşma yaptı (526/ 
1132). Ancak daha sonra Mesud’un ayak¬ 
lanan Kızıl, Çavlı ve Sungur gibi kuman¬ 
danlarla uğraşmasından yararlanarak Mu¬ 
sul’u ele geçirmeye kalkıştı. Bunun üze¬ 
rine sultan onu Bağdat’ı terketmek zo¬ 
runda bıraktı (Şaban 529/Mayıs 1 i 35) ve 
yapılan savaşta da esir aldı (Ramazan 529/ 
Haziran 1135); halife aynı yıl içinde Bâtı- 
nîler tarafından öldürüldü. Nasır-Lidînil- 
iah ise II. Tuğrul ile Atabeg Cihan Pehli- 
van’ın kardeşi Kızıl Arslan arasındaki mü¬ 
cadeleyi körükledi ve Bağdat’taki sultan¬ 
lık sarayını yıktırdı. Hârizmşah Alâeddin 
Tekiş’in 11. Tuğrul'u mağlûp edip İrak Sel¬ 
çuklu Devleti’ni ortadan kaldırarak İran 
ve irâk-ı Acem’de hâkimiyeti ele geçirme¬ 
sinden (590/1194) sonra bir kısım toprak¬ 
ları kendi idaresine almak için onunla sa¬ 


vaştı; ancak bunda başarılı olamadı. Ar¬ 
dından Irak, başta Bağdat oimak üzere 
Moğollar’ın şiddetli saldırılarına mâruz 
kaldı. Doğudan batıya doğru ilerleyen Mo- 
ğollar Bağdat’ı ele geçirip büyük tahribat 
yaptılar ve Halife Müsta'sım-Billâh’ı kat¬ 
lederek Irak’taki Abbâsî hâkimiyetine son 
verdiler (656/1258). 

Moğol istilâsından sonra Irak’taki ge¬ 
nel durum, burada çeşitli devletlerle si¬ 
yasî güçlerin iktidar mücadelesi yapma¬ 
ları yüzünden kargaşalıkla nisbî huzur 
arasında değişen bir hal aldı. İlhanlılar’- 
dan Gâzân Han’ın 694’te (1295) tahta çık¬ 
ması ve Sünnîliği benimsemesiyle bölge 
yeniden canlanır gibi oldu; fakat onun ye¬ 
rine geçen Olcaytu’nun Şiîliği kabul etme¬ 
si üzerine kanlı mücadeleler tekrar baş¬ 
ladı. 

Moğol kabilelerinden Celâyirliler 740 
(1340) yılında Bağdat’ı merkez edinerek 
yeni bir devlet kurdular. Bu devletin 784’- 
te (1382) bölünmesiyle birlikte Azerbay¬ 
can ile Irak Sultan Ahmed Celâyir’e, Irâk-ı 
Acem ise kardeşi Bayezid’e düştü. Kar¬ 
deşini ortadan kaldıran Sultan Ahmed, 
Timur 795’te (1393) Bağdat’ı ele geçirin¬ 
ce Mısır’a kaçtı; Timur'un Semerkant’a 
dönmesi üzerine de Memlûk Hükümdarı 
Berkuk'un yardımıyla şehri geri aldı. Ti¬ 
mur 803’te (1401) Bağdat’ı ikinci defa iş¬ 
gal etti ve bu işgalde pek çok kişi öldürül¬ 
dü; mahalle ve binaların çoğu tahrip edil¬ 
di. Bu defa da Osmanlılar’a sığınan Sul¬ 
tan Ahmed Celâyir, bu hareketiyle vuku¬ 
una yardımcı olduğu Ankara Savaşı’nm 
(1402) arkasından Bağdat’ı tekrar ele ge¬ 
çirdiyse de daha sonra Karakoyunlu Kara 
Yûsuf’a bırakmak zorunda kaldı; fakat 
Timur'un ölümünden (807/1405) sonra 
yine geri aldı. Sultan Ahmed'in 813’te 
(1410) Karakoyunlular’la yaptığı müca¬ 
deleyi kaybedip öldürülmesi üzerine 
Bağdat’taki Celâyirli hâkimiyeti sona er¬ 
di ve 1410-1467 yılları arasında Karako- 
yunlular’ın hâkimiyetinde kaldı. 871’de 
(1467) IrakAkkoyunlular’ın hâkimiyeti al¬ 
tına girdi ve Şiî-Sünnî rekabetinden kay¬ 
naklanan şiddetli çatışmalara sahne ol¬ 
du. 895’ten (1490) itibaren gücünü kay¬ 
betmeye başlayan Akkoyunlu Devleti’nin 
yerini Safevîler aldı (914/1508); sadece 
yirmi altı yıl hüküm süren bu hânedanın 
İrak hâkimiyeti de 1534’te Kanûnî Sultan 
Süleyman’ın Irakeyn Seferi ile son buldu. 
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H İMÂDÜDDİN HALÎL ET-TÂLİB 

2. Osmanlı Dönemi, a) XV1-XVHI. yüz¬ 
yıl. OsmanlIlar, Yavuz Sultan Selim'in Su¬ 
riye ve Mısır'ı fethinden sonra Irak bölge¬ 
sine ilgi duymaya başladılar. Bunda İkti¬ 
sadî sebepler kadar siyasî ve dinî âmiller 
de önemli rol oynamıştır. Bağdat'ın Sa- 
fevîler'in hâkimiyetinde olması. Suriye li¬ 
manlarını kontrolünde tutan OsmanlIlar 
için endişe verici bir durumdu. Öte yan¬ 
dan Bağdat-Basra hattına hâkim olma 
ve böylece Basra'dan itibaren Anadolu ve 
Suriye’ye uzanan ticaret yollarında kont¬ 
rolü sağlama isteği de ön plana çıkmaya 
başlamıştı. Ayrıca Osmaniılar’a karşı bu 
bölgeye doğru yayılan SafeVîler’in nüfuzu¬ 
nu kırma ve dinî yönden de onlarla esaslı 
bir mücadeleye girişip etkilerini silme an¬ 
layışı önemli bir sebep teşkil etmekteydi. 


Safevîler’in Bağdat’ı kendi idarelerine 
almaları, kale muhafızı Muslu kabilesin¬ 
den Zülfıkar Han'ın isyan edip Bağdat'ta 
istiklâlini ilân etmesi ve ardından Safevî 
ordusunun hareketi üzerine Kanûnî Sul¬ 
tan Süleyman’a tâbi olduğunu bildirmesi, 
ancak az sonra Safevî Şahı I. Tahmasb’ın 
onu bertaraf edip Bağdat’a yeniden hâ¬ 
kim olması (935/1529), bölgeyle yakından 
ilgilenen Osmanlılar’ın dikkatinin buraya 
yönelmesine yol açtı. Osmanlı ordusu 940 
(1533) yılı sonbaharında Şark seferine çık¬ 
tı. İrâk-ı Acem ile İrâk-ı Arab üzerine ya¬ 
pılan bu sefere Osmanlı kaynaklarında 
lrakeyn Seferi denir. Bu sefer sonunda 
Güney Azerbaycan ile Bağdat alındı (21 
Cemâziyelevvel 941/28 Kasım 1534). Bağ¬ 
dat’a giren Kanûnî Sultan Süleyman Ra¬ 
mazan 941 'e (Mart 1535) kadar orada kal¬ 
dı. Bağdat’ta imar işlerini yoluna koydu 
ve burayı beylerbeyilik statüsüne sokarak 
idaresini Diyarbekir eski beylerbeyi Sü¬ 
leyman Paşa’ya verdi. Kâzımeyn Camii’- 
nin yapımını emrederek Sünnîliğin bura¬ 
da yeniden yerleşmesini ve yapılanması¬ 
nı başlattı. Yine o sırada Basra emîri bu¬ 
lunan Megâmisoğlu Râşid, sultana bağlı¬ 
lığını bildirdi ve daha sonra da bağlılık ala¬ 
meti olarak Basra'nın anahtarlarını gön¬ 
derdi (945/1538). Basra özel statülü bir 
eyalet haline getirilerek idaresi Râşid’e 
bırakıldı. Ancak Râşid 953’te (1546) ayak¬ 
lanınca Bağdat Beylerbeyi Ayaş Paşa ta¬ 
rafından ele geçirilen Basra Bağdat bey- 
lerbeyiliğine bağlandı. 962’de (1555) Os- 
manlılar’la Safevîler arasında yapılan 
Amasya Antlaşması ile Osmanlılar’ın 
İrak üzerindeki hâkimiyeti resmen tanın¬ 
dı. Bağdat’ın 1032-1048 (1623-1638) yıl¬ 
ları arasındaki kısa İran işgali dışında bu 
hâkimiyet XX. yüzyıl başlarına kadar sür¬ 
dü. 

lrak’ın Osmanlı topraklarına katılması 
siyasî, dinî ve İktisadî bakımdan dikkat 
çekici gelişmelere yol açtı. Bir yandan Ya¬ 
vuz Sultan Selim döneminde başlatılan 
Yakındoğu'daki Arap ülkelerini Osmanlı 
hâkimiyeti altına alma ve dolayısıyla İs¬ 
lâm’ın liderliğini üstlenme girişimi ta¬ 
mamlanırken, öte yandan Şiîliği temsil 
iddiasındaki Safevîler karşısında tam bir 
üstünlük sağlanmış oldu. OsmanlIlar Bağ¬ 
dat’ı ele geçirmekle doğudaki müslüman- 
Arap dünyasının bütün siyasî ve ekono¬ 
mik merkezlerindeki hâkimiyetini de ta¬ 
mamlamış oldu, lrak’ın ilhakı ise Akdeniz 
ve Hint Okyanusu arasındaki yolların de¬ 
netimini ve kontrolünü sağlayarak İpek 
yolunun kullanılmasını gerektiren ticaret 
akışı üzerinde Osmanlılar'm tartışılmaz 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


91 




IRAK 


üstünlüğünü ortaya koydu, Avrupalılaşın 
bu alana yönelik rekabetini en alt seviye¬ 
ye indirdi. 

Osmanlı vekâyi’nâmelerinde cennete 
benzetilen ve “Bağdâd-ı Bihişt-âbâd" şek¬ 
linde anılan Bağdat, özellikle XVI. yüzyılın 
ikinci yarısında idarecilerin gözdesi oldu. 
Sadece savunmasının sağlamlaştırılma- 
sıyla kalınmadı, milletlerarası ticaretin 
teşvik edilmesiyle şehir Yakın ve Uzakdo¬ 
ğu'ya kervanların gönderildiği bir merkez 
haline geldi. Aynı şey, körfez kıyısından 
başlayarak Bağdat'a uzanan Basra bölge¬ 
si için de söz konusuydu. Fakat 1021’de 
(1612) yerli reislerden Efrâsiyâb’m Bas¬ 
ra'da bir güç odağı olarak ortaya çıkma¬ 
sından sonra kendisi ve halefleri, merkezî 
iktidarın yeniden güçlendiği 1078 (1668) 
yılına kadar eyaleti ellerinde tuttular. 

Bu dönemde Basra ve çevresi tâcirlere 
ve Portekizli, İngiliz, HollandalI denizcile¬ 
re açıldı. Bir süre sonra vaha ve güney 
çöllerinin Araplar’ı olan Müntefikler’in hâ¬ 
kimiyeti söz konusu oldu. 1620’li yıllarda 
yeniçeri zabiti Bekir Subaşı, azebler ağası 
Mehmed Kanber’in desteğiyle Bağdat'ta 
belirli bir üstünlük elde etti ve muhte¬ 
melen geçen yüzyılda kaybettiği toprak¬ 
ları geri almakisteyen İran Şahı I. Ab- 
bas’ın da yardım vaadiyle Osmanlı sulta¬ 
nına karşı ayaklandı. Diyarbekir Beylerbe¬ 
yi Hafız Ahmed Paşa'nın Bağdat’a yürü¬ 
mesi üzerine de Şah Abbas’tan yardım 
istedi. İran şahının Safî Kulı Han kuman¬ 
dasında gönderdiği Safevî ordusu üç ay¬ 
lık bir kuşatmadan sonra şehri zaptetti. 
Şehirde oturanların büyük bir kısmını kö¬ 
le olarak ele geçiren Safî Kulı Han, başta 
İmâm-ı Âzam ve Abdülkâdir-i Geylânî'nin 
türbeleri olmak üzere İslâm büyüklerinin 
türbelerini yıkıp medreseleri kapattı ve 
Orta Irak’ın denetimini ele geçirdi (1032/ 
1623). Hafız Ahmed Paşa ve Boşnak Hüs- 
rev Paşa'nın 1035 (1625) ve 1040 (1630) 
yıllarında şehri geri almak için başlattık¬ 
ları girişimler sonuçsuz kaldı. İstanbul’¬ 
da gücünü kabul ettiren IV. Murad, kırk 
günlük kuşatmadan sonra 17 Şâban 
1048’de (24 Aralık 1638) Bağdat’ı tekrar 
ele geçirdi. 14 Muharrem 1049 (17 Mayıs 
1639) tarihli Kasrışîrin Antlaşması ile de 
Bağdat'ın yeniden Osmanlı Devleti’ne 
bağlandığı resmen tescil edildi. Fakat da¬ 
ha sonraki yıllarda şehir ve çevresi yeniçe¬ 
rilerin, bedevi Arap kabilelerinin ve Kürt- 
ler’in çıkardığı ardı arkası kesilmeyen, İs¬ 
tanbul’dan tayin edilen idarecilerin güç¬ 
lükle bastırabildiği karışıklıklara sahne 
oldu. Güneyde Müntefik, Şemmer, Benî 
Düceyl ve Benî Zübeyd kabileleri ayaklan¬ 


dılar ve İranlIlar Basra’yı ele geçirdiler. 
1112 (1701) yılında Bağdat Beylerbeyi 
Daltaban Mustafa Paşa ayaklanmaları 
bastırarak Basra’da yeniden Osmanlı hâ¬ 
kimiyetini sağladı. Bu karışıklıklara rağ¬ 
men OsmanlIlar Bağdat’a eski göz ka¬ 
maştırıcı görünümünü yeniden verdiler 
ve burayı Osmanlı ihtişamını simgeleyen 
büyük yapılarla donattılar. 

Eyüplü Haşan Paşa’nın 1116 (1704) yı¬ 
lında Bağdat'a tayini şehrin ve çevresinin 
İdarî yapısında köklü değişikliklere sebep 
oldu. Gürcü kökenli olan ve sarayda yeti¬ 
şen Haşan Paşa İstanbul’da uygulanan 
idari, sivil ve askerî yapıyı Bağdat'ta uy¬ 
gulamaya başladı. Çevresini, kendisi gibi 
eğitilmiş olan ve idareye sadık kalarak ye¬ 
niçerilerin gücünü dengede tutan Gürcü 
kökenli kölemenlerle doldurdu. Bu sistem 
oğlu Ahmed Paşa tarafından bazan aile 
üyeleri, bazan da kölemen boyları eliyle 
1831 yılına kadar devam ettirildi. Yete¬ 
rince geniş muhtariyetten yararlanan ve 
Basra bölgesini de hâkimiyetleri altına 
alan Haşan Paşa ve Ahmed Paşa irak’ta 
asayişi sağlayarak refahı arttırdılar. O sı¬ 
ralarda Bağdat, İran Şahı Nâdir'in bir sal¬ 
dırısına uğradıysa da Nâdir Şah dokuz ay¬ 
lık kuşatmadan sonra başarılı olamayarak 
Safer 1146’da (Temmuz 1733) geri çekil¬ 
mek zorunda kaldı. On yıl sonra İran şahı 
Bağdat ve Musul’a yönelik yeni bir saldırı 
girişiminde daha bulundu, fakat yine ba¬ 
şarılı olamadı. Aynı dönemde Musul Celî- 
lîler’in hâkimiyeti altına girdi. Bu ailenin 
üyeleri bölgeyi, merkezî idarenin hâkimi¬ 
yeti doğrudan ele aldığı 1249 (1834) yılı¬ 
na kadar Kuzey Irak’taki kabilelerin çıkar¬ 
dığı isyanları bastıramadan ve kendileri 
etkin bir güç ve merkezî idare için herhan¬ 
gi bir mesele oluşturmadan yönettiler. 

Kölemen rejimi Irak’ta asıl etkisini ka¬ 
nun hâkimiyetini ve güvenliği sağlayan, 
ticareti geliştiren, şehri Yakın ve Ortado¬ 
ğu'nun antreposu haline getiren, Ebû 
Leylâ Süleyman Paşa’nın valiliği dönemin¬ 
de (1749-1762) gösterdi. İngilizler Basra’¬ 
ya 1176 (1763) yılında Doğu Hindistan 
Şirketi vasıtasıyla geldiler. 1186'da (1772) 
Bağdat şiddetli bir veba salgını sebebiyle 
yıkıma uğradı. Basra bir süre İran Şahı 
Zend Kerim Han tarafından işgal edildi 
(1776-1779). Barış ve asayiş, Bağdat’ın ve 
buna bağlı olarak Basra ve Şehrizor'un 
idareciliğine getirilen Büyük Süleyman 
Paşa tarafından tesis edildi. Ancak Veh- 
hâbîler’in Hasâ vahalarını işgal etmeleri 
(1208/1794), Güney Irak’ı kuşatmaları ve 
Kerbelâ’yı yağmalamaları engelleneme¬ 
di (1216/1802). Bundan sonra bütün ça¬ 


balar Vehhâbî tehlikesini ortadan kaldır¬ 
mak için harcandı. 

Büyük Süleyman Paşa’nın halefi Ebû 
Gaddâre Ali Paşa Vehhâbîler karşısında 
başarılı olamayınca Bâbıâli Kölemenler 
dışında bir vali tayin etmek istedi. Ancak 
Fransız elçisinin araya girmesiyle Köle- 
menler’den Küçük Süleyman Paşa tayin 
edildi (1223/1808). Küçük Süleyman Paşa 
Vehhâbîler’i yendiyse de II. Mahmud’un 
merkezîleştirme hareketlerine karşı çık¬ 
tığı için İstanbul’dan gönderilen Hâlet 
Efendi vasıtasıyla bertaraf edildi (1225/ 
1810) Bu tarihten itibaren Irak Bâbıâli ile 
Kölemenler arasında bir dizi iktidar mü¬ 
cadelesine sahne oldu. Sonuçta Bâbıâli 
valiliğe Kölemen Dâvud Paşa’yı getirmek 
zorunda kaldı (1232/1817). 

İdarî Durum. Osmanlı idaresi altında 
İrak birkaç beylerbeyiliğe ayrılmış vaziyet¬ 
teydi. Bağdat'ın fethinden önce bir kısım 
yerler, Arap vilâyeti adı altında Yavuz Sul¬ 
tan Selim’in Mısır’ı alışından sonra oluş¬ 
turulan İdarî bölgeye dahil bulunuyordu. 
Buralar daha sonra Diyarbekir beylerbe¬ 
yliğine bağlandı. Nitekim Irak'ın kuzeyi 
ile Suriye’nin kuzeyinde Fırat ırmağından 
batıya uzanan bölgede Sincar, Âne, Hît, 
Musul ve Hadîse adlı sancaklar yer alıyor¬ 
du. 936 (1530) yılma doğru yapılan sa¬ 
yımları içine alan tahrir defterinde, Tel- 
Afar’m da bağlı olduğu Sincar ve Tikrît’i 
ihtiva eden Musul sancağı ile Âne, Hît, 
Hadîse ve Deyrürahbe sancaklarına ait 
bilgiler bulunmaktadır. 928 (1522) yılına 
ait bir listede bunlardan Âne'nin Nasuh 
Bey, Musul’un Hacı Bey, Deyrürahbe’nin 
Abdurrahman Bey idaresinde olduğu, Sin¬ 
car ve İmâdiye’nin ise boş olarak gösteril¬ 
diği dikkati çekmektedir. 934-941 (1528- 
1535) yıllarına ait bir başka defterde ilgi 
çeken husus, Bağdat sancağının Züifikar 
Bey’e tevcihi dolayısıyla 935’te (1529) ken¬ 
disine bazı hediyeler verilmesidir. Bağ¬ 
dat’ın 940’ta (1534) fethedildiği bilindi¬ 
ğine göre burada muhtemelen Bağdat’ın 
dışında kalan ve Osmanlı idaresi altına gi¬ 
ren yerler kastedilmiştir. 941 (1535) ta¬ 
rihli kayıtta Irak mîrimîranı tabirinin geç¬ 
mesi de neresinin ve hangi bölgenin ifa¬ 
de edildiği konusunda tereddüt uyandır¬ 
maktadır. Söz konusu rûznâmçe defterin¬ 
de Deyrürahbe beyi olarak Ali Bey (935/ 
1529) ve Ahmed Bey (936/1530), Sincar li- 
vâsı beyi olarak İdrîs Bey (940/1534), Ker¬ 
kük ve Tâvuk/ Dakük livâsı beyi olarak Hü¬ 
seyin Bey (941/1535), Musul sancakbeyi 
olarak Hüseyin Bey’in (940/1534) adları 
zikredilmekte, ayrıca bazı Arap emirlerin¬ 
den bahsedilmektedir. 
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XVI. yüzyılın ikinci yarısına ait sancak 
listelerinde bugünkü Irak’ı içine alan İda¬ 
rî birimler Diyarbekir. Bağdat. Şehrizor, 
Basra. Lahsâ beylerbeyiliklerinin sınırları¬ 
na dahildi. Meselâ 970-981 (1563-1574) 
yıllarındaki tevcîhatı gösteren defterde 
(BA, MAD, nr. 563) Deyrürahbe, Sincar ve 
Eski Musul Diyarbekir'e bağlıydı. Şehrizor 
vilâyeti Irak’ın kuzey kesimlerini içine alı¬ 
yordu ve burada Süricek, Zengâne, Havar. 
Keşşâf, Bacvanlı, Hezarmerd, Berend, 
Gâzî Kıran gibi sancaklar bulunuyordu. 
Bağdat vilâyetine Musul, Dertenk, Erbil, 
Zaho, Âne, Zengâbâd, Hille, Semevât, Tik- 
rît, Rûmâhiye, Kerend, Vâsıt, Cessânbed- 
re, Cevâzir: Basra’ya Kabban, Zekiye, Seh- 
loğlu, Sadr Süveyb. Benî Hamîd, Garrâf, 
Rahmâniye. Ebû Garbe, Hemmâr, Tavil; 
Lahsâ’ya Uyun, Katîf, Safvâ gibi sancaklar 
bağlıydı. 985’te (1578) başlayan Osman¬ 
lI-Safevî mücadelesi, bilhassa Kuzey Irak 
kesiminde Osmanlı sınırlarının daha da 
genişlemesiyle sonuçlandı. OsmanlIlar bu 
dönemde özellikle sınır boylarında Pelen- 
gân ve Mihrivân adlı iki beylerbeyilik oluş¬ 
turdular. Ancak bu iki İdarî birimin sınır¬ 
da bulunması uzun ömürlü olmalarını en¬ 
gelledi. Ayrıca bazı mevcut sancaklar ay¬ 
rılarak Musul beylerbeyiliği teşekkül et¬ 
ti. 983-996 (1576-1588) arasındaki eya¬ 
let ve sancak tevcîhatını yansıtan defter¬ 
de bir önceki listelere göre çok önemli 
farklar yoktur. Yalnız burada sancakların 
durumlarıyla ilgili bazı açıklayıcı kayıtla¬ 
ra yer verilmiştir. Meselâ Bağdat beyler- 
beyiliğine bağlı Musul önce sancak olarak 
zikredilmiş, ardından müstakil bir beyler¬ 
beyilik / eyalet haline getirilmiştir. Hille 
için Şatt-ı Fırat üzerinde bulunduğu, Bağ¬ 
dat'a dokuz konak mesafede olduğu; Zen- 
gâbâd’ın bir adının Kızıl Ribât olup dağlık 
ve ovalık bir bölgeyi içine aldığı, Bağdat’a 
sekiz konak mesafede bulunduğu, Cevâ¬ 
zir ve Vâsıt’ın Bağdat ile Basra arasında, 
halkının Arap olduğu; Tıkrît’in Bağdat ile 
Musul arasında altı konak mesafede yer 
aldığı da belirtilmektedir (BA, KK, nr. 262). 

XV11-XVI1I. yüzyıllarda bu İdarî yapıda 
pek önemli bir değişiklik olmadı. XVII. 
yüzyılın ilk yarısına ait İdarî teşkilâtla il¬ 
gili risâlelerden Ayn Ali Efendi’nin listesin¬ 
de Sincar'ın Diyarbekir, Âne'nin ise Rakka 
eyaleti içinde yer aldığı dikkati çekmek¬ 
tedir. Musul, Bağdat, Şehrizor, Basra ay¬ 
rıca sancak adetleri, timarları, asker sa¬ 
yısıyla zikredilmişti. Bağdat sâlyâneli sta¬ 
tüde olup vergilerini belirlenmiş bir mik¬ 
tar üzerinden yıllık olarak merkeze gön¬ 
dermekteydi ve on sekiz sancaktan olu¬ 
şuyordu; bunların yedisi timar sistemi¬ 


ne dahildi, sâlyâne miktarı ise 14 yük idi 
(1.400.000 akçe). Şehrizor yirmi sancaklı 
bir eyalet olup bunların altısında sancak 
beyi bulunuyor, diğerleri yurtiuk-ocaklık 
şeklinde idare ediliyordu. Basra da sâl¬ 
yâneli eyaletti, burada timar sistemi yok¬ 
tu. Musul beş sancaklı bir eyalet olup 
bunlardan ikisi yurtluk ve ocaklıktı. 
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b) XIX. yüzyıl. Memlûk valilerinin so¬ 
nuncusu olan Dâvud Paşa’nın on dört yıl 
süren (1817-1831) yönetimi sırasında ba¬ 
şarılı bir şekilde uyguladığı çeşitli reform¬ 
larla giderek güçlenmesi, özellikle 1825’- 
ten itibaren Bâbıâli ile ilişkilerinin bozul¬ 
masına yol açtı. 1831’de II. Mahmud’un 
merkezîleştirme siyasetinin bir sonucu 
olarak Dâvud Paşa’nın hâkimiyeti Halep 
Valisi Ali Rızâ Paşa tarafından askerî bir 
hareketle sona erdirildi ve Bağdat ile Bas¬ 
ra merkeze bağlandı; 1834’te de Musul’¬ 
daki Celîlî ailesinin kontrolüne son veril¬ 
di. Revândiz ve Süleymâniye gibi yerler¬ 
deki mahallî emirliklerin merkezî idareye 
bağlanması ise 1850 yılına kadar sürdü. 

1831’den sonraki dönemin ilk yılların¬ 
da öncelikle güvenlik meseleleri ele alın¬ 
dı. Bir yandan aşiretler ve Şiîler tarafın¬ 
dan başlatılan mahallî ayaklanmalarla uğ- 
raşılırken öte yandan Suriye’yi elinde tu¬ 
tan Mehmed Ali Paşa tehlikesiyle karşı 
karşıya gelindi. 1840’ta Mehmed Ali Pa- 
şa’nın Suriye’den çekilmesi üzerine Tan¬ 
zimat Fermanı’nın öngördüğü reformla¬ 
rın tatbikine geçildi. Bu reformlar aşama 
aşama uygulandığı için Bağdat ve Bas¬ 
ra'da 1844’ten, Musul’da 1848’den itiba¬ 
ren gerçekleştirilebildi. 1848’de yapılan 
bir düzenlemeyle merkezi Bağdat’ta bu¬ 
lunan ve daha sonra 6. Ordu ismini alan 
İrak ve Hicaz Ordusu kuruldu. Önceleri 
oldukça yavaş ilerleyen reformların uy¬ 
gulanması, 1849’dan sonra özellikle Vali 
Abdülkerim Nâdir Paşa ve Kumandan 
Mehmed Nâmık Paşa yönetiminde hız ka¬ 
zandı. Bir defterdar tayininin ardından 
askerlik ve vergi işlerini düzenlemek için 
nüfus sayımı, tarım ve sulamayı iyileştir¬ 
mek için de arazi çalışmaları başlatıldı. 
Ancak bu yenilikler çok pahalıya mal olu¬ 
yor ve patlak veren isyanlarla aşiretlerin 
vergi vermekten kaçınmaları da mahallî 
gelirlerin azalmasına ve hâzineden yar¬ 
dım istenmesine yol açıyordu. Bu malî 
meseleler Osmanlı döneminin sonuna ka- 
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dar devam etmiş ve zaman zaman ordu¬ 
daki maaşları ödemek için dahi para bu¬ 
lunamamıştır. 

1851’e gelindiğinde Bâbıâii Irak’ın 
problemlerinin çözümünü kolaylaştırmak 
için tek ve geniş bir yönetim kurmaya ka¬ 
rar vererek Musul’u Bağdat’a bağlı bir 
sancak statüsüne indirdi ve yeni vali Ve- 
cîhî Paşa’dan reformlara devam etmesi¬ 
ni istedi. İşe aşiretlerin ıslahından ve vi¬ 
lâyette asayişin sağlanıp düzenli vergi 
toplanmasından başlanıldı. Bir süre son¬ 
ra özellikle aşiretlerin ıslahında faydalı 
olacağı kanaatiyle askerî ve sivil yönetim 
birleştirilerek vali ve kumandanlık yetki¬ 
lerinin aynı kişiye verilmesi kararlaştırıl¬ 
dı. Yeni göreve getirilen Mehmed Nâmık 
Paşa 1852 yazma kadar kaldığı valiliği sü¬ 
resince aşiretleri ıslah etmeye, nüfus sa¬ 
yımına, askerî birlikler için kaynak bulma¬ 
ya ve sulama-nehir ulaşımı işlerine giriş¬ 
ti. Halefi Gözlüklü Mehmed Reşid Paşa 
döneminde de reformlar başarıyla devam 
etti. Büyük ümitlerle işe başlayan Serdâ- 
rıekrem Ömer Lutfi Paşa’nın valiliği ise 
başarısızlıkla sonuçlandı. 1860'lı yıllara 
ulaşıldığında Kırım Savaşı'nın sıkıntıları 
bitmiş, vilâyetlerde reform konusu yeni¬ 
den gündeme gelmişti. Bu çerçevede 
Mehmed Nâmık Paşa 1861 Ekiminde ikin¬ 
ci defa vali ve kumandan olarak Bağdat’a 
tayin edildi. Bu dönemde İktisadî, askerî 
ve idari reformlar tekrar başlatıldı ve ba¬ 
şarıyla sürdürüldü. Telgraf ağı Fâv Lima¬ 
nı üzerinden Hindistan, Hânikin üzerin¬ 
den de İran hatlarına bağlandı; içeride de 
Kerbelâ, Necef, Küt, Bedre, Mendeli, Kâ- 
rûn ve Ahvaz tâli hatları kuruldu. İrak için 
bir diğer dönüm noktası Midhat Paşa’nın 
valilik dönemi olmuştur (1869-1872). Mid¬ 
hat Paşa’nın temel başarıları arazi refor¬ 
mu, İdarî ve askerî reformlar, eğitim re¬ 
formu ve alt yapı yatırımları şeklinde 
özetlenebilir. Bunlar arasında öne çıkan 
ikisi 1858 tarihli Arazi Kanunnâmesi ile 
1864 tarihli Vılâyât Kanunnâmesi’nin uy¬ 
gulamaya konulmasıdır. Özellikle Arazi 
Kanunnâmesi’nin uygulanışı ve modern 
İrak için yarattığı sonuçlar bugün de tar¬ 
tışılmaktadır. Bu dönemde Dicle ve Fırat 
nehirleri üzerinden ulaşım imkânları ge¬ 
liştirilmiş, Basra-İstanbul arasında bu¬ 
harlı gemi seferleri başlatılmış, Kâzımi- 
ye kasabası ile Bağdat arasında atlı tram¬ 
vay yolu yapılmış, bir matbaa kurulmuş, 
Türkçe-Arapça olarak ez-Zevrâ adlı res¬ 
mî gazete yayımlanmaya başlanmış, bir 
sanayi mektebi ve bir de hastahane ya¬ 
pılmıştır. Ayrıca Lahsâ, Küveyt ve Necid’- 
de OsmanlI nüfuzu kabul ettirilmiştir. 
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Midhat Paşa sonrası dönem devletin ge¬ 
nel havasına uygun olarak İrakta da si¬ 
yasî, İdarî ve İktisadî istikrarsızlık içinde 
geçti; valiler pek bir iz bırakmadan kısa 
aralıklarla birbirlerini takip ettiler. Bu 
durum. 1877-1878 Osmanlı-Rus Savaşı’- 
nın sonuna kadar sürdü. 

11. Abdülhamid yönetimi, bütün impa¬ 
ratorlukta ve özellikle müslümanların ço¬ 
ğunlukta olduğu bölgelerde bir dizi re¬ 
form hazırlığına girişti. Bu dönem boyun¬ 
ca özellikle İrak için 1878-1882, 1890- 
1892, 1898, 1905-1908 tarihlerinde yılla¬ 
rında ayrıntılı reformlar hazırlandı ve uy¬ 
gulanmasına çalışıldı. Bütün bu projele¬ 
rin ziraî gelişme, sulama, nehir ulaşımı, 
demiryolu (Bağdat demiryolu), petrol çıka¬ 
rımı, aşiretlerin iskânı, İdarî ve askerî re¬ 
formlar gibi belli ortak konular üzerinde 
yoğunlaştığı görülür. OsmanlI yönetimi 
Irak’ın, sulama ve ulaşım sorunları halle¬ 
dildiği ve aşiretlerin iskânı sağlandığı tak¬ 
dirde büyük bir ziraî gelişme göstereceği 
inanandaydı. Reformların bir kısmı ta¬ 
mamlanırken bir kısmı malî ve idari prob¬ 
lemler ve aşiretlerin sonu gelmez ayak¬ 
lanmaları gibi sebeplerle ya yarım kaldı 
ya da başarısızlıkla sonuçlandı. Öte yan¬ 
dan II. Abdülhamid yönetimi lrak’ta, adı¬ 
na "eşraf siyaseti” denilen ve kısaca vilâ¬ 
yetlerin eşraf vasıtasıyla idare edilmesi¬ 
ne ve bu insanların ayrıcalıklı bir konuma 
sahip olmasına dayanan bir politika uy¬ 
guladı. 

Çeşitli alanlardaki gelişmelerin yavaş 
seyretmesinin asıl sebebi Irak’ın kendine 
has sosyal yapısıdır. XIX. yüzyılda yerleşik 
ve yarı göçebe aşiretler nüfusun çoğun¬ 
luğunu oluşturuyordu. 1905’te halkın % 
76’sı kırsal kesimde yaşıyordu ve aşiret¬ 
ler birbirlerinden göçebe, yarı göçebe ve 
yerleşik olarak ayrılıyordu. Göçebe aşiret¬ 
ler ülkenin % 60’ını kaplayan batı ve gü¬ 
neybatısındaki çölde dolaşıyorlardı. Bun¬ 
ların bütün XIX. yüzyıl boyunca oranları 
% 35’ten % 17'ye inerken yerleşik nüfu¬ 
sun oranı artmıştır. Yapılan tahminlere 
göre 1914 yılında Küveyt ve Necid dahil 
Irak’ın yaklaşık 3.650.000 olan nüfusu 
özellikle Musul vilâyetinde Araplar, Kürt- 
ler, Türkmenler, İranlIlar, Nestûrîler, Er- 
meniler, Keldânîler, yahudiler, Yezîdîler, 
Sâbiîler olmak üzere etnik açıdan da bö¬ 
lünmüştü. Kürtlerle hıristiyanların bü¬ 
yük bölümü Kuzey lrak’ta yaşarken Bağ¬ 
dat’ta önemli bir yahudi kolonisi bulunu¬ 
yordu. Osmanlı irakı aynı zamanda mez¬ 
hep bakımından da bölünmüş bir ülkey¬ 
di. Çoğunluk itibariyle Şiî Araplar güney¬ 
de, Sünnî Araplar batıda ve Sünnî Kürt- 


ler kuzeyde oturuyordu. Genel olarak Şiî- 
ler bütün Irak’ta nüfusun % 56’sını, Bağ¬ 
dat ve Basra’da ise çok daha büyük bir 
oranla çoğunluğu temsil ediyorlardı. Di¬ 
ğer bir önemli nokta da bu dönemde ge¬ 
rek siyasî gerek sosyal açıdan tarikatların 
oynadığı roldür. Kürtler arasında Nakşi¬ 
bendîlik ile Kâdirîlik önde gelirken Arap¬ 
lar arasında Kâdirîlik ile Rifâîlik etkindi. 

II. Abdülhamid yönetiminde imtiyazlı 
bir konumda olan İrak eşrafının büyük ço¬ 
ğunluğu II. Meşrutiyet’in ilânını hoşnut¬ 
suzlukla karşıladılar. İttihat ve Terakkî ile¬ 
ri gelenleri de onlara karşı padişahla iş 
birliği yapan herkese olduğu gibi olum¬ 
suz bir tutum içindeydiler ve kısa zaman¬ 
da imtiyazlı konumlarına son verme ça¬ 
basına girdiler. İlk günler şehirlerde bazı 
protesto hareketleri yapılırken bazı aşi¬ 
retler, özelikle de II. Abdülhamid döne¬ 
minde bir nevi dokunulmazlık kazanan 
Kürt eşrafı ile şeyh aileleri çeşitli isyanlar 
başlattılar. Basra bölgesinde ise mey¬ 
dana gelen iktidar boşluğundan istifade 
eden Şiî aşiretleri ayaklandı. Yeni yönetim 
uzun zaman bunların bastırılmasıyla uğ¬ 
raşmak zorunda kaldı. İttihat ve Terakkî 
bir yandan da Bağdat, Basra ve Musul’¬ 
da örgütlenme sürecine girdi. Üç vilâyet¬ 
te de genellikle Arap olmayan Sünnî me¬ 
murlar ve subaylarla hıristiyan ve yahu¬ 
diler partiyi desteklediler. II. Abdülhamid 
döneminde etkinlik kazanan aileler II. 
Meşrutiyet döneminde muhalefetin ba¬ 
şını çektiler. İngiliz Lynch Şirketi'ne Fırat 
ve Dicle nehirleri üzerinde imtiyaz veril¬ 
mesi (1909) ve İraktaki mîrî toprakların 
yabancılara satılabilmesi için hükümetin 
yaptığı girişimler (1913) İstanbul’da ve 
bölgede büyük tartışmalara yol açtı. Eş¬ 
raf kendi arasında gruplaşmaya ve örgüt¬ 
lenmeye, bu şekilde İttihat ve Terakkî ile 
mücadele yolları aramaya başladı. İlk mu¬ 
halif grup Bağdat’ta Nakîbü’l-eşraf ve 
ailesinin çevresinde oluştu. Bunu Mute¬ 
dil Hürriyetperveran Fırkası'nın destek¬ 
lenmesi ve kısa zamanda Bağdat ve Bas¬ 
ra'da şubelerinin açılması (1911) takip et¬ 
ti. Üçüncü girişim Hürriyet ve İtilâf Fır¬ 
kası etrafında gelişti; Bağdat ve Basra'¬ 
daki örgütlenme başarılı oldu (1912). Bas¬ 
ra'da Seyyid Tâlib Paşa önderliğinde yürü¬ 
tülen muhalefet, zaman içerisinde doğru¬ 
dan Arap davası için çalışmaya ve Prens 
Sabahaddin’in Osmanlı Adem-i Merkezi¬ 
yet Fırkası’nı desteklemeye yöneldi. Fa¬ 
kat İrak bölünmüş bir toplum olduğun¬ 
dan bu muhalefet hareketlerinin faali¬ 
yet alanı kısıtlı kaldı; Şiî Araplar'la Sünnî 
Kürtler pek etkilenmediler ve İstanbul 
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ile olan ilişkilerini ayrı platformlarda yü¬ 
rüttüler. İstanbul ve Irak’ta subaylar, öğ¬ 
renciler ve mebuslar tarafından başka 
partiler ve siyasî cemiyetler de kuruldu. 
Bunlar genelde Araplar’a daha iyi imkân¬ 
lar, kültürel ve siyasal haklar verilmesini 
talep ettiler ve adem-i merkeziyet pren¬ 
sibini savundular. İçlerinden özellikle Os¬ 
manlI ordusunda görevli İrak kökenli su¬ 
bayların katıldığı gizli cemiyetler zaman¬ 
la önem kazandı. Suriye’ye göre Irak’ta 
daha yavaş gelişen Arap milliyetçiliğinin 
iki temel kaynağı eşraf ve subaylar ol¬ 
muştur. Bu dönemde Irak’ta 11. Abdülha- 
mid zamanında başlatılan projeler hızla¬ 
narak devam ederken İktisadî, İçtimaî ve 
kültürel alanlarda yeni gelişmeler meyda¬ 
na geldi. Meselâ basın büyük atılım gös¬ 
terdi; Meşrutiyet öncesi vilâyet merkez¬ 
lerinde sadece üç resmî gazete varken 
1908-1914 yılları arasında büyük kısmı 
kısa ömürlü olmakla birlikte toplam alt¬ 
mış dokuz gazete ve on yedi dergi yayın 
hayatına girdi. 

Gerek II. Abdülhamid gerekse II. Meş¬ 
rutiyet dönemlerinde Osmanlı Devleti 
Irak’ta biri İran'dan, diğeri İngiltere'den 
gelen iki dış tehditle karşılaşmıştır. En 
önemli Şiî müctehidlerinin talebeleriyle 
birlikte Irak'ta oturması, ülkede nüfusun 
çoğunluğunu Şiîler’in oluşturması ve Şiî¬ 
liğin özellikle Arap aşiretleri arasında hız¬ 
la yayılması Osmanlı Devleti tarafından 
bir tehdit şeklinde algılanmış ve bunlara 
karşı her iki dönemde de çözüm arayışla¬ 
rı sürdürülmüştür. Aynı zamanda İran- 
Irak sınırı bütün Osmanlı tarihi boyunca 
olduğu gibi Tanzimat’tan I. Dünya Sava- 
şı’na kadar geçen süre içerisinde de çe¬ 
şitli olaylara sahne olmuş ve çözümsüz 
problem olma niteliğini korumuştur. Öte 
yandan XIX. yüzyıl. İngiltere’nin önceleri 
Basra körfezini hedefleyen ilgisinin za¬ 
man içinde Irak’a yöneldiği bir dönemdir. 
İngiltere’nin Irak’taki ekonomik ve stra¬ 
tejik çıkarları giderek dinî, siyasî ve aske¬ 
rî alanları da kapsamış ve 1. Dünya Savaşı 
öncesinde doruğa çıkmıştır. Bu sebeple 
İtilâf devletlerinin Osmanlı Devleti’ne sa¬ 
vaş ilân ettikleri günün (5 Kasım 1914) 
ertesi sabahı İngiliz askerlerinin Şattüla- 
rap’tn ağzındaki Fâv mevkiini ele geçirme¬ 
si sürpriz değildir. 

Savaşın başında Osmanlı kuvvetleri bu 
bölgede zayıftı; fazla bir direnişle karşı¬ 
laşmayan İngilizler ilerlemeye devam ede¬ 
rek 22 Kasım’da Basra’yı işgal ettiler ve 
1915 sonbaharında Bağdat üzerine yü¬ 
rüdüler. Fakat Osmanlı kuvvetleri topar¬ 
lanmıştı. Bağdat’ın 40 km. güneydoğu¬ 


sunda büyük bir yenilgiye uğrayan (22- 
26 Kasım 1915) İngiliz birlikleri 160 km. 
aşağıdaki Kûtül’amâre’ye çekilerek sa¬ 
vunmaya geçtiler; yaklaşık beş ay süren 
bir kuşatmadan sonra da Nisan 1916’da 
teslim oldular. Bütün bu çatışmalar bo¬ 
yunca büyük kayıplar veren İngilizler’in 
yenilginin yaralarını sarmaları uzun sür¬ 
dü ve Bağdat’ı ancak 11 Mart 1917’de ele 
geçirebildiler. Mayıs 1918’e gelindiğin¬ 
de İngiliz birlikleri Kerkük’e kadar ilerle- 
yebilmişti. İngilizler 23 Ekim’de, savaşın 
birkaç gün içerisinde biteceğinin anlaşıl¬ 
ması üzerine Musul'u ve petrol yatakla¬ 
rını ele geçirmek için daha hızlı hareket 
etmeye başladılar. Fakat yine de 30 Ekim’¬ 
de Mondros Mütarekesi imzalandığında 
henüz hedeflerine ulaşamamışlardı ve 
Musul’u ancak kasım ayının ilk yarısında 
mütareke hükümlerine dayanarak işgal 
edebildiler. İngilizler’in Irak’ta ele geçir¬ 
dikleri topraklarda kurdukları askerî yö¬ 
netim 1920’ye kadar devam etti. 
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3. Son Dönem. I. Dünya Savaşı sonra¬ 
sında toplanan San Flemo Konferansın¬ 
da (19-26 Nisan 1920) galip devletler Os¬ 
manlI Devleti’nin Arap vilâyetlerini arala¬ 
rında paylaştılar. Bu arada İngiltere. Mil¬ 
letler Cemiyeti tarafından ihdas edilen 
yeni bir milletlerarası vesâyet sistemi 
çerçevesinde Irak üzerinde manda yetki¬ 
sine sahip oldu. Daha önce çeşitli zaman¬ 
larda ülke tek bir yönetim altında birleş¬ 
tirilmişse de 1920’de bir millî devlet ola¬ 
rak ortaya çıkan yapı geçmişte mevcut 
değildi. İngiltere 23 Ağustos 1921 ’de Şe¬ 
rif Hüseyin'in oğlu Faysal’ı kral sıfatıyla 
tahta çıkardı. 10 Ekim 1922'de imzala¬ 
nan İngiltere-Irak Antlaşması ile manda 
yönetimi şartları teyit edilirken yabancı¬ 
ların kanunî hakları ve İngiltere’nin çıkar¬ 
ları teminat altına alındı; 1924’te de yeni 
oluşturulan kurucu meclis bu antlaşmayı 
onayladı. Daha sonra hazırlanan anayasa 
ile yetkileri sınırlı çift meclisli bir parla¬ 
mentoyu da içeren meşrutî bir monarşi 
kuruldu ve Mart 1925'te anayasanın yü¬ 
rürlüğe girmesiyle parlamento toplandı. 
1925’te Milletler Cemiyeti, Kasım 1918’- 
den beri İngilizler tarafından işgal altın¬ 
da tutulan Musul vilâyetinin Irak’a dahil 
edilmesi konusunda tavsiye kararı aldı. 
Temmuz 1926’da Türkiye. İngiltere ve 
Irak arasında imzalanan bir antlaşma ile 
Musul İrak topraklarına katıldı. 1932'de 
hükümeti vesâyet ve denetimi altında tu¬ 
tan manda yönetimi milliyetçilerin yoğun 
baskıları karşısında sona erdi ve Irak ba¬ 
ğımsız bir devlet olarak Milletler Cemiye- 
ti’ne kabul edildi. Bu tarihe kadar İngilte¬ 
re ülkenin kuzeydeki Türkiye sınırını ga¬ 
rantiye almış, petrol arama ve işletme 
imtiyazının milletlerarası bir konsorsiyum 
olan Irak Petrol Şirketi’ne verilmesini sağ¬ 
lamış ve uygun gördüğü aşiret liderlerine 
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güç vererek monarşi için bir sosyal taban 
oluşturmuştu. İngiltere bu tarihten sonra 
da Irak'taki askerî üslerini elde tutmaya 
ve siyasî-İktisadî nüfuzunu kullanmaya 
devam etti. 

Eylül 1933’te Kral Faysal’ın ölümüyle 
yerine oğlu Gâzî geçti. Gâzî döneminde 
Türkiye, İran ve Afganistan ile Sâdâbâd 
Paktı imzalandı (1937). Buna göre pakta 
üye ülkeler arasındaki anlaşmazlıklar kar¬ 
şılıklı görüşmelerle çözümlenecekti. Aynı 
dönemde İngiltere ile ilişkiler bozulmaya 
başladı. Kral Gâzî’nin bir kaza sonucu ha¬ 
yatını kaybetmesiyle oğlu II. Faysal henüz 
dört yaşında iken kral oldu; nâibliğini de 
aynı aileden Abdülilâh üstlendi. Irak için¬ 
de İngiltere'ye karşı tepki giderek artıyor¬ 
du. 1941’de bir grup subayın başını çek¬ 
tiği kısa ömürlü bir direniş hareketi ülke¬ 
nin İngiltere tarafından ikinci defa işgal 
edilmesiyle sonuçlandı ve bu durum II. 
Dünya Savaşı sonuna kadar sürdü. 1945 
ile 1958 yılları arasında çoğunluğu İngiliz 
yanlısı Nûrî es-Saîd’in başkanlığında ge¬ 
nellikle aynı kişilerden oluşan yirmi dört 
hükümet kuruldu. Uzun süre muhalefet 
partilerinin yasaklandığı bu dönemde et¬ 
kisini arttırmaya başlayan Sovyet nüfuzu¬ 
na karşı bölge ülkeleri arasında dayanış¬ 
mayı arttırmak amacıyla Türkiye, İran, Pa¬ 
kistan ve İngiltere'nin de katıldığı Bağdat 
Paktı imzalandı (1955). 

Iraktoplumunun bu yıllardaki en önem¬ 
li özelliği, daha önce bağımsız ve ayrı bir 
siyasî yapıda bir araya gelmemiş unsur¬ 
lar içermesidir. Bugün olduğu gibi o dö¬ 
nemde de nüfus sosyal ve etnik köken, 
din ve mezhep, bölge ve aşiret bağları 
açısından birbiri içine geçen çeşitli kate¬ 
gorilere bölünmüştü. Müslümanlar nüfu¬ 
sun % 95’ini, hıristiyanlar % 3.6'sını, Sâ- 
biî ve Yezîdîler% 1.4'ünü oluşturuyorlar, 
müslümanlar da Sünnî ve Şiî olarak ikiye 
ayrılıyorlardı. Şiîler ülkedeki en büyük di¬ 
nî gruptu ve yapılan tahminlere göre bu 
grup toplam müslümanlann % 52'sini, 
müslüman Araplar’ın % 70'ini meydana 
getiriyordu. Güney Irak büyük ölçüde Şiî, 
Orta, Batı ve Kuzey Irak ise genellikle Sün¬ 
nî idi. 1920 öncesinde çeşitli sebeplerle az 
sayıda Şiî vatandaş devlet hizmetinde ça¬ 
lışabiliyordu; bu durum ancak 1940’lı, 50’li 
ve 60’lı yıllarda modern eğitimin hızlı bi¬ 
çimde gelişmesiyle birlikte değişti. Aynı 
zamanda etnik açıdan da bölünmüş olan 
nüfusun % 75'ini Arapiar, % 18’ini Kürt- 
ler ve geri kalan %7’sini de Türkmenler, 
Asurlular, Ermeniler ve diğer etnik grup¬ 
lar oluşturuyordu. Büyük kısmı Sünnî olan 
Kürtler ülkenin kuzey ve kuzeydoğusun¬ 
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da çoğunlukta idiler ve önceleri genelde 
yarı göçebe iken zaman içinde sınır ge¬ 
çişlerine konan engeller ve diğer ekono¬ 
mik faktörler sebebiyle yerleşik hayata 
teşvik edilmişlerdi. Daha geniş eğitim im¬ 
kânları, köyden şehire göç ve çeşitli siya¬ 
sî gelişmeler aşiret bağlarını zayıflattı. 
Ancak bununla birlikte nüfusun etnik ve 
dinî tablosunda önemli bir değişiklik ol¬ 
mamıştır ve bugünkü görünüm de he¬ 
men hemen o yıllardaki gibidir. 

14 Temmuz 1958 günü bir grup subay 
tarafından iktidar ele geçirilerek Kral 11. 
Faysal öldürüldü ve cumhuriyet ilân edil¬ 
di. Yeni hükümet. General Abdülkerîm Kâ- 
sırrîın başını çektiği Hür Subaylar (ed-Dub- 
bâtü’l-ahrâr) denilen askerî grubun öncülü¬ 
ğünde asker ve sivil üyelerden kuruldu. 
Parlamenter geleneğin zayıflığı ve çoğul¬ 
cu demokrasiye olan sınırlı bağlılık, özel¬ 
likle Hür Subaylar’m bir geçiş dönemin¬ 
den sonra iktidarı ılımlı sivil politikacılara 
devretme kararı aldıkları zaman daha be¬ 
lirgin biçimde ortaya çıktı. Muhammed 
Hadîd, Kâmil Çadırcı ve Mehdî Kubbe gi¬ 
bi bazı politikacılar tanınmış ve saygın ki¬ 
şilerdi; ancak hiçbirinin tam olarak işle¬ 
yen bir siyasî partisi ve hükümette her¬ 
hangi bir tecrübesi yoktu. O yıllarda Irak’- 
ta komünistlerin gücü hızla artıyordu. 
Muhtemelen onlara oy verecek seçmen 
oranını olduğundan fazla tahmin eden 
General Abdülkerîm Kasım demokratik 
süreci durdurmayı tercih etti. Buna kar¬ 
şılık komünistler de seçimlerin yapılması 
için baskı uygulamaya başladılar; 1959 ve 
1960’ta serbest seçimler ve Komünist 
Parti’nin yasallaştırılması amacıyla büyük 
kitle gösterileri düzenlendi. Böylece Or¬ 
tadoğu’nun başka yerlerinde olduğu gibi 
Irak’ta da komünist dalga siyasî hayatı 
etkilemeye başladı; siyasetçiler milliyet¬ 
çiler- Baasçılar ve komünistler şeklinde 
iki kutba ayrıldı. 1958 sonbaharında en 
önemli gündem maddesi Suriye ve Mısır 
arasında aynı yıl oluşturulan Birleşik Arap 
Cumhuriyeti’ne Irak’ın katılıp katılmama 
tartışmasıydı. Milliyetçiler-Baasçılar kıs¬ 
men inandıkları, kısmen komünistleri 
kontrol altına alabileceklerini umdukları 
için Birleşik Arap Cumhuriyeti’ne katıl¬ 
mak isterken komünistler buna karşı çık¬ 
tılar. General Abdülkerîm Kasım komü¬ 
nistleri kendinden uzaklaştırmak için 
üzerlerine gitmeye, oniarı ordudan ve 
önemli görevlerden ihraç etmeye başla¬ 
dı. Fakat bu önlemleri yeterli bulmayan 
milliyetçi ve Baasçı subaylar 1963 Şuba¬ 
tında gerçekleştirdikleri bir darbeyle onu 
devirip idam ettiler. Abdüsselâm Arif li¬ 


derliğindeki Baasçı-milliyetçi cunta ko¬ 
münistlere karşı bir şiddet kampanyası 
başlattı. Dokuz ay sonra Baasçılar ile Nâ- 
sırcılar ve Arifin arası açıldı. Baas lider¬ 
lerinin büyük bölümü İspanya'ya sürgü¬ 
ne gönderildi ve siyasî şiddetin yoğunlu¬ 
ğu azaldı. Arifin devlet başkanlığı büyük 
ölçüde kuzeyde Kürt bölgelerindeki is¬ 
yanları bastırmakla ve kendini iktidarda 
tutma çabalarıyla geçti. 1966’da bir he¬ 
likopter kazasında ölünce yerini kardeşi 
Abdurrahman Arif aldı; o da 1968 Tem¬ 
muzunda ikinci bir Baas darbesiyle dü¬ 
şürüldü. 

1958 sonrası İrak politikasındaki temel 
gruplar komünistler, Kürtler ve hem Nâ- 
sırcı hem Baasçılar'ı içeren panarap mil¬ 
liyetçileri idi. Kökleri gecekondularda, ye¬ 
ni gelişen işçi hareketinde ve meslek er¬ 
babı orta sınıflarda olan komünistlerin 
durumu 1958’i takip eden yıllarda ülke¬ 
de başlıca siyasî güç olmalarına rağmen 
belirsizdi. Komünistler kısmen aldığı sos¬ 
yal devlet tedbirleri ve Irak Petrol Şirketi 
ile yaptığı pazarlıklar sebebiyle, kısmen 
de liderleri parti tarafından yapılacak bir 
askerî darbeyi istemedikleri için başkan 
Abdülkerîm Kâsım'ı desteklediler. Uzun 
yıllar darbe ihtimali Komünist Parti çev¬ 
relerinde tartışmalı bir konu olarak kal¬ 
dıysa da 1961'de parti yanlısı subayların 
çoğu ordudan atılınca bu ihtimal de orta¬ 
dan kalktı. İkinci siyasî güç Kürt millî ha¬ 
reketiydi. Bu da en önemlisini Molla Mus¬ 
tafa Barzânî liderliğindeki Kürdistan De¬ 
mokratik Partisi'nin (KDP) teşkil ettiği çe¬ 
şitli cephelere bölünmüştü. Bu Kürt cep¬ 
helerinin çoğunluğu bir çeşit bölgesel oto¬ 
nomi peşindeydi. Fakat hükümetlerin bu 
isteklerini reddetmesi sebebiyle 1920’de 
Irak Devleti’nin kurulmasından itibaren 
geçen sürenin büyük bölümünde Kürt ör¬ 
gütleri ve siyasî grupları orduyla silâhlı 
çatışma içinde oldular. 1958'den sonra 
Irak'ta en büyük ve en uzun ömürlü ba¬ 
şarıyı gösteren grup şu anda iktidarda 
bulunan Baasçılar'dır. Baasçılar’ın “bir¬ 
lik, özgürlük ve sosyalizm” sloganı için¬ 
de ifade edilen “ebedî misyonu olan bir 
tek Arap milleti” şeklindeki temel düs¬ 
turları 1940'lar ve 1950'lerde Suriye'de 
Mişel Eflâk ve Selâhaddin Bitar tarafın¬ 
dan geliştirilmiştir. Bu düsturda "birlik" 
Arap milletinin birliğini, “özgürlük” em¬ 
peryalizm ve siyonizmden özgür olmayı 
ve “sosyalizm", karma ekonomi tarafın¬ 
dan desteklenen devlet öncülüğündeki 
ekonomik kalkınmaya yönelik genel bir 
amacı ifade eder. Baasçılık tek bir Arap 
milleti olduğu, bunun önce OsmanlIlar, 
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daha sonra Avrupa ve Amerikan emper¬ 
yalizmi ve Siyonizm tarafından suni biçim¬ 
de bölündüğü var sayımına dayanan pa- 
narap milliyetçiliğinin bir çeşididir. Arap- 
lar özgürleştirildikten ve birleştirildikten 
sonra Arap devletleri (ya da Arap milleti¬ 
nin bölgeleri) arasındaki sosyal çatışma¬ 
ların yatışacağına inanılıyordu. Baasçılık 
Irak’a ilk defa 19S1’de geldi; ancak yer¬ 
leşmesi kısmen panarap milliyetçiliğinin 
Şiîler’le Kürtler’e çekici gelmemesi, kıs¬ 
men de siyasî hayata komünistlerin hâ¬ 
kim olması yüzünden uzun sürdü. Yine de 
1955'te 300 üyeli Irak Baas Partisi 1957’- 
de komünistler ve diğer partilerle birlik¬ 
te Millî Cephe’ye katıldı ve 1958 ihtilâlini 
destekledi. Baasçılar, hiç kitle desteği el¬ 
de edememelerine rağmen organizasyon¬ 
da ustalık, şiddet ve ordudaki kilit subay¬ 
larla ittifak metotlarını kullanarak zaman 
içinde iktidarı ele geçirmeyi ve elde tut¬ 
mayı başardılar. 

17 Temmuz 1968 günü eski başbakan¬ 
lardan General Ahmed Haşan el-Bekr ön¬ 
derliğinde bir grup Baasçı subay bir dar¬ 
be düzenledi. Haşan el-Bekr cumhurbaş¬ 
kanlığı ve başbakanlık görevlerini üstlen¬ 
di. Baas Partisi, 1968’i takip eden birkaç 
yılda bir yandan Komünist Parti'yi ve Kür- 
distan Demokratik Partisi’ni kendisinin 
öncü rolü oynayacağı bir millî hükümete 
katılmak için ikna etmeye çabalarken 
öte yandan bu iki partinin üyelerine kar¬ 
şı suikastlar düzenliyordu. Aynı zaman¬ 
da geniş boyutlu sosyal ve ekonomik re¬ 
formları savunmak, ilerici ve anti-em¬ 
peryalist bir dış politika gütmek, siyoniz- 
me ve emperyalizme saldırıp Arap dün¬ 
yasındaki sol hareketi desteklemek su¬ 
retiyle halkı arkasına almaya çalışıyordu. 
Bu genel hava içinde hükümetin 1972’- 
de Sovyetler Birliği ile on beş yıllık bir an¬ 
laşma imzalaması ve aynı yıl İrak Petrol 
Şirketi'ni millîleştirmesi, halk arasındaki 
kökleri zayıf olan ve çoğunlukla 1963'te- 
ki şiddet dönemiyle hatırlanan Baas Par- 
tisi'nin popülaritesini yükseltti. Rejimin 
güvenliği 1973 Arap-İsrail Savaşı sonra¬ 
sında yükselen petrol gelirleriyle iyice art¬ 
tı (1972 ve 1974 yılları arasında petrol ge¬ 
liri 575 milyon dolardan 5,700 milyar do¬ 
lara çıktı). 1960’lar, aynı zamanda Kürt 
millî hareketinin hükümetlerle yoğun si¬ 
lâhlı çatışmalara girdiği bir dönemdi. Ba¬ 
as Partisi kâğıt üzerinde Kürtler'i kazan¬ 
mak için epey çaba sarfetti. Mart 1970’- 
te hükümet ve Molla Mustafa Barzânî 
arasında dört yıl içinde bir otonom Kürt 
bölgesinin kurulmasını öngören bir an¬ 
laşmaya varıldı. Ancak kısa zamanda bu¬ 


nun Baas’m kendisi için avantajlı ortam 
teşekkül edene kadar zaman kazanma 
taktiğinden başka bir şey olmadığı anla¬ 
şıldı. Kürtler'e verilen otonomi sözünün 
yerine getirilmeyeceği ortaya çıkınca 1974 
baharında büyük bir çatışma başladı. Ba- 
as’m radikal ve sol söylemini ciddiye alan 
ve bölgedeki Sovyet nüfuzundan endişe 
eden İran şahı bu çatışmada Kürtler’i 
destekledi. Barzânî’nin bu yolla gelişmiş 
silâhlara sahip olması Kürdistan Demok¬ 
ratik Partisi'ni Irak ordusu karşısında ye¬ 
nilmez bir konuma getirdi. 1974 yılı sonu¬ 
na gelindiğinde Baas yönetimi bir yan¬ 
dan iç entrikalar ve iktidar mücadeleleriy¬ 
le uğraşırken öte yandan kördüğüme dö¬ 
nüşen Kürt problemini çözmek istiyordu. 
Ekim 1974’te Ürdün Kralı Hüseyin'in İrak 
ve İran temsilcileri arasında düzenlediği 
hazırlık toplantıları Mart 1975’te iki ülke 
arasında imzalanan Cezayir Antlaşması 
ile sonuçlandı. Cezayir Antlaşması Kürt 
problemini Baas’m istediği biçimde hal¬ 
lederken 1930’lardan beri İran-Irak ara¬ 
sında süregelen sınır (Şattülarap) mesele¬ 
sini de İran’ın lehine çözdü. İran birkaç 
saat içinde ağır silâhlarını geri çekip sını¬ 
rı kapatınca Kürt hareketi çöktü; Barzâ¬ 
nî ülke dışına çıktı ve 1979’da Amerika 
Birleşik Devletleri’nde öldü. 1979 İran İs¬ 
lâm Devrimi’ne kadar İran-Irak ilişkileri 
son derece iyi geçti. 

Antlaşmanın mimarı, 1976’dan beri 
başbakanlık görevini yürüten Haşan el- 
Bekr rejiminin gerçek güçlü adamı Sad- 
dam Hüseyin idi ve antlaşma Baas’ın iç 
ve dış politikalarında önemli bir geriye 
dönüşün başlangıcına işaret ediyordu. O 
yıllarda parti yönetimiyle devlet kurum¬ 
lan arasındaki ayırım çizgisi hemen he¬ 
men kaybolmuştu. Petrol gelirlerindeki 
olağan üstü artış yönetimin ekonomik gü¬ 
cünü de aynı oranda arttırmıştı. İmzala¬ 
nan antlaşmayla Kürt problemini çözen 
Baas artık komünistlerle diğer muhalif¬ 
lerin üzerine gidebilirdi. Birkaç yıl içeri¬ 
sinde rejime karşı olan binlerce kişi hap¬ 
sedildi, öldürüldü ya da sürgüne gönde¬ 
rildi. 1975 ile 1979 yılları arasında Irak gi¬ 
derek global düzeyde Batı’nm ve bölge¬ 
sel düzeyde ılımlı Arap devletlerinin yö¬ 
rüngesine girmeye başladı. Parti içinde 
gerçek güç tamamen Saddam Hüseyin'in 
elinde toplandı ve parti devletin bir aracı 
haline dönüştü. 1979’a gelindiğinde Sad¬ 
dam Hüseyin’in yönetimi tek başına ele 
geçirmesi için her şey hazırdı ve Temmuz 
1979’da Cumhurbaşkanı Haşan el-Bekr 
çekilerek yerini ona bıraktı; bir süre son¬ 
ra da parti üst kademelerinde temizlik 


başlatıldı. 1970’ler boyunca petrol fiyat¬ 
larındaki artışlar ülkenin gelir ve giderle¬ 
rinde de aynı ölçüde bir artışa sebep ol¬ 
du. Ait yapı yatırımlarına büyük paralar 
harcandı; yüksek maaşlarla ücretler ve 
genişleyen ekonominin yarattığı yeni iş 
imkânları hayat standardında büyük iler¬ 
lemelere yol açtı. Baas yönetimi bu gelir¬ 
lerin tam kontrolüne sahip olduğu için 
devletin toplum üzerindeki hâkimiyeti de 
iyice güçlendi. Muhalefetin büyük bölü¬ 
münü de saf dışı ettikten sonra kendine 
olan güveni iyice artan ve şahsı etrafın¬ 
da bir kült meydana getiren Saddam Hü¬ 
seyin, rejimi korumak amacıyla doğrudan 
kendine bağlı çeşitli istihbarat servisleri 
kurdu. 

Irak’ta Şiî siyasî hareketinin varlığı 
1950’lerin son yıllarına kadar gider. Şiîler 
arasında komünistlere olan desteğin bo¬ 
yutlarından etkilenen Necefli âlim Âye- 
tullah Muhammed Bekr es-Sadr önderli¬ 
ğinde bir grup, 1958 sonbaharında Necef 
Ulemâ Derneği adıyla siyasî bir organi¬ 
zasyon kurdu. Amacı bütün müslümanla- 
rı bilinçlendirmek, komünizm ve ateizmin 
yayılmasını durdurmaktı. 1960’ların son¬ 
larına gelindiğinde Şiî ulemânın temel 
meselesi artık komünizm değil Baas Par¬ 
tisi olmuştu. Necef Ulemâ Derneği, İslâ¬ 
mî Dâvet (ed-Da'vetü’l-İslâmiyye) adıyla bir 
siyasî partiye dönüştü. Partinin kuruluş 
sebebi kısmen Baas Partisi’nin dünyevî- 
laik rejimine tepki göstermek, özellikle de 
devletin ilk defa Şîa hiyerarşisinin işleri¬ 
ne doğrudan müdahale etme eğilimine 
karşı gelmekti. 1979’da İran İslâm Dev- 
rimi'nden güç alan İslâmî Dâvet Partisi, 
Baas Partisi bürolarına ve polis karakol¬ 
larına saldırarak ve İran’daki yeni rejime 
desteğini ilân ederek hükümetle açık bir 
çatışma içine girdi. Baas'ın tepkisi bu 
partiye karşı yürütülen kampanyayı hız¬ 
landırmak ve üyelerine ölüm cezası ver¬ 
mek oldu. Nisan 1980’de Âyetullah Mu¬ 
hammed Bekr es-Sadr ve kız kardeşi Bint 
Hudâ idam edildi. Bu olaydan birkaç ay 
sonra başlayan Irak- İran Savaşı ise Şiî mu¬ 
halefeti vatan hainliğiyle eş konuma sok¬ 
tu. 

1979 İran İslâm Devrimi İrak için çok 
önemli sonuçlar doğurdu. 1975’ten beri 
iki ülke arasında devam eden iyi ilişkiler 
sona erdi. Şahın düşüşü Cezayir Antlaş- 
ması'nm fiilen sona ermesi ve Kürt me¬ 
selesinin yeniden gündeme gelmesi de¬ 
mekti. Devrimin İran'daki boyutlarını kü¬ 
çümseyen. İran silâhlı kuvvetleri üzerin¬ 
deki etkisini yanlış hesap eden ve kendi 
İktisadî-askerî ağırlığına fazla güvenen 

97 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 




IRAK 


Saddam Hüseyin, iki ülke arasındaki Şat- 
tülarap ve Hûzistan meselelerini tekrar 
gündeme getirerek ve bazı sınır olayları¬ 
nı bahane ederek22 Eylül 1980'de İran'a 
savaş ilân etti. Saddam Hüseyin'in hesa¬ 
bına göre İran’daki yeni rejim karşısında 
çabuk kazanacağı bir zafer kendisini Bas¬ 
ra körfezinin tartışılmaz hâkimi, Irak’ı da 
temel bölgesel güç haline getirecekti. 
Onun bu savaşını, İran İslâm Devrimi’nin 
bölgede meydana getireceği etkilerden 
çekinen Batı ve Suudi Arabistan da des¬ 
tekledi. Ancak beklenen olmadı; İran or¬ 
dusu kısa zamanda toparlandı ve 1982 
baharından itibaren karşı saldırıya geçe¬ 
rek İrak topraklarında ilerlemeye başladı. 
1986'ya gelindiğinde savaş bir çıkmaza 
girmişti. Taraflar bu kördüğümü çözmek 
için karşılıklı olarak şiddetli saldırılar dü¬ 
zenlemeye başladılar. Bu dönemde İran'ın 
gösterdiği başarılar, bölgedeki Arap dev¬ 
letlerini ve burada çıkarları olan Batı ül¬ 
kelerini Irak'a daha fazla yaklaştırdı. 1988 
yılı bir yandan ateşkes teklifleri, öte yan¬ 
dan iki tarafın birbirini tüketmek için her 
türlü silâhı kullandığı yoğun çatışmalar¬ 
la devam etti. Sonuçta savaştaki denge 
Irak’ın lehine dönmeye başlayınca İran 18 
Temmuz 1988’de Birleşmiş Milletler’in 
ateşkes kararını kabul etti. 1990 yılında 
i 975 sınır antlaşması tekrar onaylanarak 
barış sağlandı. Savaş sekiz yıl sürdü ve 
İnsanî mânada sebep olduğu büyük yı¬ 
kımdan başka Irak ekonomisini de tahrip 
etti. İrak endüstriyel zararların yanı sıra 
60 ile 80 milyar dolar arasında tahmin 
edilen bir dış borç yükünün altına girdi. 
Savaşın ilk yıllarında Baas Partisi halkın 
fazla etkilenmemesi için kalkınma prog¬ 
ramlarına devam etmiş, ithalâta sınır ge¬ 
tirmemişti. Bu sebeple Irak’m döviz re¬ 
zervleri 35 milyar dolar azalırken gerek 
İran’ın güneydeki petrol alanlarına saldı¬ 
rıları, gerek Suriye’nin 1982'de boru hat¬ 
tını kapatması petrol gelirlerinde âni dü¬ 
şüşe ( 1980'de 29 milyar dolardan 1983'te 
7 milyar dolara) yol açtı. Irak’ın en çok 
borçlandığı ülkeler Suudi Arabistan ve 
Küveyt’ti. Ancak ekonomik bakımdan sa¬ 
vaştan büyük zarar gören Irak askeri ba¬ 
kımdan daha güçlü çıkmıştı; 1979-1980’- 
de asker sayısı 190.000 kadarken 1987- 
1988’e gelindiğinde 1 milyon civarınday¬ 
dı. Batı ve Arap ülkelerince yapılan yar¬ 
dımlarla silâh ve mühimmat bakımından 
da üstün konuma gelmişti. Savaşın biti¬ 
minde ortaya çıkan bu büyük askerî güç 
sonuçta Saddam Hüseyin'in iktidarını 
sağlamlaştırmaya yaradı. İran üzerinde¬ 
ki başarısını Arap dünyasının liderliği id¬ 
diası için kullandı. Ancak ülke içindeki ik¬ 


tidar tabanı tamamen ailesine ve yakın¬ 
larına dayanıyordu. 1970’lerde Baas’ın 
hızla artan altyapı yatırımları sadece eko¬ 
nomiyi canlandırmamış, aynı zamanda 
büyük petrol gelirleriyle birlikte devleti 
ekonomi içerisinde çok önemli bir konu¬ 
ma getirmişti. Savaş ilerledikçe ve ülke¬ 
nin ekonomik sıkıntıları arttıkça Saddam 
Hüseyin hem özel sektörü teşvik etmeye 
hem de ekonomide bürokrasinin rolünü 
azaltmaya yöneldi. Bir yandan ekonomi¬ 
de devlet sektörü payının ve bürokrasinin 
rolünün, öte yandan Baas ideolojisinin uy¬ 
gulamasında gösterilen titizliğin azaltıl¬ 
ması, rejimin askerler ve orta sınıflar ara¬ 
sında yeni taraftarlar oluşturma çabası¬ 
nın göstergesiydi. Saddam ve çevresi güç¬ 
lerini hemen hemen tamamen çeşitli bas¬ 
kı araçlarına ve siyasî önemi iyice artan 
orduya dayandırmaya devam ettiler. Bü¬ 
tün bunlar kurulmuş olan kişi kültünün 
hızlandırılmasıyla paralel gitti. 

Irak 1988’de biten bu yıkıcı savaştan 
iki yıl sonra Küveyt’i işgal etti; bunun se¬ 
bebi şöylece açıklanabilir; Bir defa, savaş 
sonrasında ülkenin ekonomik durumu is¬ 
tikrarsız olmasına rağmen ümitsiz değil¬ 
di. Ancak mevcut petrol gelirleri alt yapı 
ve endüstri yatırımları yerine silahlanma¬ 
ya ve kişilik kültüne harcandı. Ekonomiyi 
yeniden yapılandırmak için gösterilen çe¬ 
şitli çabalar yüksek enflasyona yol açtı ve 
bir yandan gelir dağılımı bozulurken öte 
yandan işsizlik artmaya başladı. İkincisi, 
Irak’m Ortadoğu'daki en baskıcı rejimler¬ 
den biri olmasına rağmen Saddam Hüse¬ 
yin emperyalizm ve İsrail karşıtı söylemiy¬ 
le içeride ve Arap dünyasında her zaman 
popülaritesini korudu. Oçüncüsü. Sovyet- 
ler Birliği’nin dağılması ve soğuk savaşın 
bitmesiyle birlikte milletlerarası ve böl¬ 
gesel dengeler değişmiş, İrak gibi ülkeler 
Amerika Birleşik Devletleri ve İsrail karşı¬ 
sında askerî ve siyasî bakımdan denge¬ 
leyici bir unsurdan yoksun kalmışlardı. 
Son olarak Irak’ın bölgedeki petrol üreti¬ 
cisi ülkelerle, özellikle Küveyt ve Birleşik 
Arap Emirlikleri ile problemleri vardı; pa¬ 
raya ihtiyaç duyuyordu ve petrol üretimi¬ 
nin kısılarak fiyatların arttırılmasını talep 
ediyordu. Gerilim giderek bunalıma dö¬ 
nüştü ve sonuçta İrak ordusu 2 Ağustos 
1990 günü Küveyt’i işgal etti. İşgal son¬ 
rası olaylar hızlı gelişti. Birleşmiş Milletler 
Güvenlik Konseyi Irak’ı kınayan bir dizi ka¬ 
rarın ardından Amerika Birleşik Devlet- 
leri’nin önderliğinde çok uluslu bir askerî 
güç gönderme kararı aldı. 8 Ağustos’ta 
ise İrak Küveyt’i ilhak ettiğini açıkladı. Beş 
ay boyunca Amerika Birleşik Devletleri 


ve müttefikleri Suudi Arabistan'a büyük 
bir yığmak yaparken Irak da İslâm dünya¬ 
sından destek sağlamaya çalıştı. Kasım 
ayı sonunda Birleşmiş Milletler Saddam’a 
15 Ocak 1991 ’e kadar Küveyt’ten çekilme¬ 
sini, aksi takdirde kendisine karşı güç kul¬ 
lanılacağını bildirdi. 17 Ocak günü Ameri¬ 
ka Birleşik Devletleri ve müttefikleri bek¬ 
lenen saldırıyı başlattılar. Beş haftalık ha¬ 
va bombardımanından sonra 23 Şubat¬ 
ta başlayan kara harekâtı 27 Şubatta 
İrak ordusunun yenilgisiyle sona erdi. Ba¬ 
zı gözlemcilere göre işgal ve savaş en az 
100.000 kişinin ölümü ve 300.000 kişinin 
yaralanmasıyla sonuçlandı; 2,5 milyon 
insan yer değiştirdi ve 170 milyar doların 
üzerinde zarar meydana geldi. Savaşın 
bitmesinden birkaç gün sonra Güney 
Irak’ta Şiîler ve Kuzey Irak’ta Kürtler tara¬ 
fından ayaklanmalar başlatıldı. Sağlam 
kalan ordu birlikleri önce güneydeki isya¬ 
nı büyük bir şiddetle bastırdılar ve sade¬ 
ce Şiîler’i öldürmekle kalmayıp yerleşim 
merkezlerini, dinî yapılarını da yok etti¬ 
ler: ardından kuzeye yöneldiler. Ağır ha¬ 
va bombardımanı sonucu Kürtler arasın¬ 
da Türkiye ve İran sınırlarına doğru bü¬ 
yük çapta bir kitlesel göç başladı. Çözüm 
olarak Nisan 1991’de 36. paralelin kuze¬ 
yinde İngiltere ve Amerika Birleşik Dev- 
letleri'nin girişimiyle hava sahaları İrak 
uçaklarına kapalı güvenli bölgeler kuruldu; 
aynı çözüm Ağustos 1992’de 32. parale¬ 
lin güneyinde Şiî nüfus için uygulandı. 

1991'den beri Saddam Hüseyin rejimi 
devam ederken milletlerarası ve bölgesel 
arenada İrak problemi belirsizliğini koru¬ 
maktadır. Saddam savaşın ardından Mart 
1991. Şubat ve Ağustos 1992’de kabine¬ 
de yaptığı değişikliklerle yakın akrabala¬ 
rını ve destekçilerini göreve getirerek ko¬ 
numunu daha da kuvvetlendirdi. Eylül 
1991 'de çıkarılan bir yasa ile çok partili 
siyasî sisteme geçildiyse de Baas Partisi'- 
nin ülke yönetimindeki hâkim konumu 
değişmedi. Irak'ın Küveyt’i işgalinin ve ar¬ 
dından Amerika Birleşik Devletleri önder¬ 
liğindeki Batılı müttefiklere yenilmesinin 
etkileri bugün de devam etmektedir. Bir¬ 
leşmiş Milletler Güvenlik Konseyi aldığı 
çeşitli kararlarla ülkeye İktisadî ve askerî 
ambargo koymuştur. Irak’ın petrol ihra¬ 
catı durdurulmuş, sadece 1996’dan itiba¬ 
ren savaş tazminatı ödeyebilmesi ve yiye¬ 
cek, ilâç ve diğer bazı temel ihtiyaç mad¬ 
delerini alabilmesi için yılda en fazla 4 
milyar dolarlık satış yapmasına izin veril¬ 
miştir. Buna rağmen Birleşmiş Milletler- 
Irak ilişkileri problemli biçimde devam et¬ 
mektedir. 
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4. İrak Türkleri. Irak'ta Türkmen, Mu¬ 
sul Türkleri ya da Kerkük Türkleri adlarıy¬ 
la bilinen ve Kuzey Irak'ta Musul yahut el- 
Cezîre denilen bölgede ve kuzeybatıdan 
güneydoğuya doğru uzanan bir şerit üze¬ 
rinde Musul, Kerkük, Erbil, Diyâlâ ve Sü- 
leymâniye şehirleriyle bunların mücâvir 
alanlarında yoğunlaşmış bulunan Türk- 
ler, 1990 yılı tahminlerine göre yaklaşık 
2.130.000 kişilik nüfuslarıyla halkın % 
12’sini ve Kürtler’den sonra ikinci büyük 
azınlık grubunu teşkil ederler. Ayrıca baş¬ 
şehir Bağdat’ta da Karakol, Âzamiye ve 
Râgıbe Hatun semtlerinde yerleşmiş yak¬ 
laşık 300.000 kişilik bir Türk nüfusu mev¬ 
cuttur. 

Türkler Irak’a ilk olarak 54 (674) yılında, 
Emevî Halifesi Muâviye tarafından Hora¬ 
san’a gönderilen Ubeydullah b. Ziyâd’ın 
ordusuyla birlikte gelmişlerdir. Savaşçılık¬ 


taki maharetleri sebebiyle Emevî ordu¬ 
larında önemli bir yer edinen Türkler’in 
Irak’a gelişleri Abbâsîler döneminde da¬ 
ha da yoğunlaşarak devam etmiştir. Or¬ 
dudaki Türkler iç karışıklıkların bastırıl¬ 
masında ve Bizans’a karşı yapılan savaş¬ 
larda büyük rol oynamışlardır. Özellikle 
Halife Me’mûn ve annesi Türk olan Mu¬ 
tasını-Billâh dönemlerinde ağırlıkları açık 
bir şekilde hissedilen ve halifelerin Şiî mu¬ 
haliflerine karşı en büyük dayanaklarını 
teşkil eden Türk askerleri için Sâmerrâ 
şehri kurulmuş ve burası yaklaşık yarım 
yüzyıl (836-892) hilâfete merkezlik yap¬ 
mıştır. Ordudaki Türkler’in sayı ve nüfuz¬ 
larının artması Türkistan bölgesinin İs¬ 
lâmlaşmasında da önemli rol oynamıştır. 

Abbâsî halifelerinin etkisiz bir konum¬ 
da kaldığı Şiî-Büveyhî hâkimiyeti dönemi 
Türkler’le Deylemliler arasında sürekli bir 
mücadeleye sahne olmuştur. Bu durum 
Irak’ın Selçuklu hâkimiyetine geçişine ka¬ 
dar devam etmiş ve Tuğrul Bey’in 1055’- 
te Bağdat’a girmesiyle birlikte Şiî hâki¬ 
miyetine son verilmiştir. Selçuklular dö¬ 
neminde Bağdat devletin ikinci başşehri 
haline gelmiştir. Bu dönemde Abbâsî hali¬ 
feleriyle akrabalık kuran Selçuklu hüküm¬ 
darlarının Sünnî İslâm dünyasında önemli 
bir yer kazandıkları görülmektedir. 

Musul Atabekliği’nin kurucusu İmâdüd- 
din Zengî ile oğlu Nûreddin Mahmud Zen- 
gî’nin Haçlılar’a karşı verdikleri mücade¬ 
lede Türkmen topluluklarının büyük kat¬ 
kısı bulunmaktadır. Erbil Atabekliği’nin de 
etkin olduğu bu dönemde özellikle Türk- 
menler’in yoğun biçimde yerleştikleri Şeh- 
rizor, Hulvân ve Karmîsîn (Kirmanşah) böl¬ 
gelerinde. Türkmen boylarına mensup ki¬ 
şiler tarafından başlangıçta Selçukluiar’a 
bağlı iken merkezî iktidarın zayıflaması 
üzerine bağımsız bir hüviyet kazanan 
beylikler de kurulmuştur. Bunların içinde 
Emîr Kıpçak’ın Türkmen beyleri ve ku¬ 
mandanları üzerinde büyük otorite sağ¬ 
ladığı görülmektedir. Bölgede Emîr Kıp¬ 
çak ile başlayan Kıpçakoğulları’nın hâki¬ 
miyeti bazan bağımsız, bazan da Musul 
Atabekliği’ne veya Eyyûbîler’e bağlı bir 
şekilde VII. (XIII.) yüzyılın sonlarına kadar 
sürmüştür. Aynı yüzyıla rastlayan Moğol 
istilâsı ve İlhanlIlar devrinde buraya yeni 
bir Türk nüfusu yerleşmiş, Celâyirliler dö¬ 
neminde daha da artan bu nüfus önemli 
bir unsur haline gelmesinin yanında Bağ¬ 
dat’ın bir Türk kültür merkezi olmasına 
yol açmıştır. 

Karakoyunlular’ın ilk hâkimiyet alanla¬ 
rı da Musul bölgesiyle Doğu Anadolu’da¬ 
ki Erciş civarıdır. Kuzey Irak’a Türkler’in 


en yoğun biçimde yerleştikleri dönem Ka- 
rakoyunlular’m bölgeye hâkim olduğu dö¬ 
nemdir. Daha sonra Cihan Şah’ın Uzun 
Hasan’a yenilmesiyle Akkoyunlu idaresi¬ 
ne giren bölge, 1508 yılında Şah İsmâil’in 
Bağdat’ı almasıyla birlikte Safevîler’in hâ¬ 
kimiyetine geçmiş ve Kanûnî Sultan Sü¬ 
leyman’ın 1534 yılındaki Irakeyn Seferi’- 
ne kadar onların elinde kalmıştır. 

OsmanlIlar, XVII. yüzyılda bir ara İran 
yönetiminde kalan Irak’ın Anadolu ile 
bağlarını güçlendirmek amacıyla ve İran 
tehlikesine karşı bir önlem olarak Hâni- 
kın, Mendeli, Kerkük ve Erbil gibi bölge¬ 
lerine Anadolu’nun çeşitli yörelerinden 
getirilen Türkmen topluluklarını yerleş¬ 
tirdiler; böylece buradaki Osmanlı hâki¬ 
miyeti pekiştirildi. Devlet merkezinin zaa¬ 
fa uğradığı dönemlerde gerek çeşitli aşi¬ 
retlerin isyan teşebbüsleri gerekse İran’ın 
bölgeyi yeniden ele geçirmeye yönelik gay¬ 
retleri zaman zaman çatışma ve işgalle¬ 
re kadar varmışsa da Osmanlı hâkimiye¬ 
ti uzun müddet devam etmiştir. 

Irak, bereketli toprakları ve gittikçe 
önem kazanan petrolü sebebiyle XIX. 
yüzyılın ortalarından itibaren sömürgeci 
ülkelerin ilgisini çekmeye başladı. İngilte¬ 
re, Fransa ve Almanya bölgede nüfuz kur¬ 
mak amacıyla birbirleriyle rekabete gir¬ 
diler. Bu dönemde Osmanlı Devleti’nin uy¬ 
gulamaya koyduğu reformlar ve Tanzi¬ 
mat Fermanı ile birlikte getirilen düzenle¬ 
meler Irak’ta da etkisini hissettirdi. Böl¬ 
gede gerçekleştirilen su yollarının geliş¬ 
tirilmesi ve işletilmesine yönelik yatırım¬ 
larla İstanbul-Bağdat demiryolunun ya¬ 
pımı İngilizlerle Almanlar’a dengeli bir 
şekilde dağıtılarak aralarındaki rekabet¬ 
ten istifade yoluna gidildi. I. Dünya Savaşı 
arifesinde İngiltere, Osmanlı hükümetine 
yaptığı baskılar neticesinde Musul pet¬ 
rollerinin imtiyaz haklarını elde etmeyi 
başardı. Irak 1. Dünya Savaşı’nda Osmanlı 
Devleti ile İngiltere'nin mücadele alanına 
dönüştü. Türkmenler'in yoğun olduğu 
bölgeler savaş boyunca Osmanlı yöne¬ 
timinde kaldı; fakat 30 Ekim 1918'de 
Mondros Mütarekesi imzalandıktan son¬ 
ra antlaşma hükümleri çiğnenerek İngi- 
lizler tarafından işgal edildi ve Musul böl¬ 
gesinin işgaliyle konu milletlerarası bir 
mesele halini aldı. 

Osmanlı Meclis-i Meb’ûsan’ı tarafından 
10 Ocak 1920'de kabul edilen ve 23 Nisan 
1920'de toplanan Türkiye Büyük Millet 
Meclisi tarafından da onaylanan Mîsâk-ı 
Millî ile, Mondros Mütarekesi'ne kadar 
Türk ordularının elinde bulunan yerlerle 
Türkler’in oturduğu toprakların hepsinin 
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kayıtsız şartsız Türk Devleti’nin sınırları 
içinde kalması görüşü benimsendi. Öte 
yandan I. Dünya Savaşı öncesi ve sonra¬ 
sında yapılan milletlerarası müzakereler¬ 
le Ortadoğu bölgesi Batıklar tarafından 
paylaşılarak her devletin nüfuz alanı be¬ 
lirlendi. İrak bölgesini elinde bulunduran 
İngilizler'in desteğiyle 1921'de İrak Kral¬ 
lığı kurularak Emir Faysal krallığa getiril¬ 
di; ancak Musul vilâyeti bu yeni devletin 
sınırlarına dahil edilmedi. 

Lozan Konferansı’nda Musul meselesi 
Türk ve İngiliz delegeleri arasında yoğun 
müzakerelere konu oldu. Türk tarafı Mu¬ 
sul’un etnik, siyasî, tarihî, coğrafî, askerî, 
ekonomik ve stratejik açılardan Anado¬ 
lu'nun ayrılmaz bir parçası olduğu ve Tür¬ 
kiye’ye verilmesi gerektiği tezini işlerken 
İngiliz tarafı da Musul’un nüfusundaki 
Arap çoğunluğundan bahisle Irak'ın bir 
parçası olduğu, halkın Irak'tan ayrılmak 
istemediği ve bölge üzerinde İngiltere’¬ 
nin söz hakkı bulunduğu tezlerini gün¬ 
demde tutarak Türkler’in görüşlerini ge¬ 
çersiz kılmaya çalıştı. Türk tarafının böl¬ 
genin kaderi konusunda halk oyuna baş¬ 
vurulması teklifi de göçebelerin durumu 
ve güvenliğin sağlanamayacağı gibi baha¬ 
nelerle kabul edilmedi. Neticede Lozan 
Konferansı’nda bir sonuca bağlanamayan 
Musul meselesinin Türkiye ile İngiltere 
arasında bir yıl süreyle müzakere edilme¬ 
si ve yine bir sonuca varılamaması halin¬ 
de konunun Milletler Cemiyeti’ne götü¬ 
rülmesi kararlaştırıldı. Milletler Cemiye¬ 
ti’ne havale edilen Musul meselesi 24 Ey¬ 
lül 1924’te ele alındı. Durumu incelemek 
üzere kurulan komisyon 16 Ocak 1925’te 
Bağdat'a gitti ve çalışmaları sonucunda 
genel olarak Türkiye lehine kanaatlere 
ulaşmakla beraber Milletler Cemiyeti'ne 
Musul’un bütünlüğünün korunması, ço¬ 
ğunluğu teşkil eden Kürtler’e yönetim 
serbestliği ve kültürel haklar verilmesi, 
bölgede manda yönetimi tesisi, bunlar 
uygulanmadığı takdirde Musul vilâyetinin 
Türkiye’ye bağlanması şeklinde öneriler¬ 
de bulundu. İngiltere’nin yönlendirmesiy¬ 
le Milletler Cemiyetinde 16 Aralık 1925’- 
te alınan kararla daha önce Brüksel’de 
tesbit edilen hattın güneyinin Irak’a, ku- 
zeyininTürkiye’ye verilmesi ve Irak’taki 
manda yönetiminin yirmi beş yıl uzatıl¬ 
ması teklifi karar altına alındı. Bu durum 
Türkiye’nin aşırı tepkisine yol açtı. Ancak 
içte yaşanan İçtimaî ve İktisadî sıkıntılar¬ 
la ayaklanmalar, dışta ise hilâfetin kaldı¬ 
rılması üzerine müslümanların desteği¬ 
nin yitirilerek yalnız kalınmış olması, Tür¬ 
kiye’nin yeniden savaşa girmeyi göze ala¬ 


mamasına ve İngiltere karşısında uzlaş¬ 
ma yolu aramasına sebep oldu. Yapılan 
görüşmeler sonucunda 5 Haziran 1926’- 
da imzalanan Ankara Antlaşması ile Mu¬ 
sul meselesine son verildi. Buna göre Tür¬ 
kiye ile İrak arasındaki sınırın Türkiye le¬ 
hine bazı küçük düzeltmelerle Brüksel 
hattı üzerinden olması, buna karşılık 
Irak'ın da yirmi beş yıl süreyle petrolden 
alacağı aidatın % 10’unu Türkiye’ye ver¬ 
mesi kabul edildi. Daha sonra yapılan bir 
protokolle de Türkiye 500.000 İngiliz ster¬ 
lini karşılığında petrol üzerindeki hakkın¬ 
dan vazgeçti. 

İngiliz işgaliyle başlayan dönemde bir 
yandan devletler arasındaki müzakereler 
devam ederken bir yandan da bölge halkı 
işgale karşı Anadolu’daki millî mücadele¬ 
ye paraiel bir örgütlenmeye girişti. İngi- 
lizler’in çeşitli vaad ve maddî yardımlarla 
kendi safına çektiği bazı aşiretler dışın¬ 
da halkın tamamının bu mücadeleyi des¬ 
teklediği anlaşılmaktadır. 1920 yılında çe¬ 
şitli yerlerde başlatılan ayaklanmalarda 
önemli başarılar elde edildi. İngiüzier, an¬ 
cak Hindistan’dan getirdikleri takviye bir¬ 
likleriyle başarabildikleri ayaklanmalar¬ 
dan sonra toplu tutuklama ve idamlara 
başladılar; pek çok önemli kişi de sürgün 
edildi. Ayaklanmadan sonra İngilizler 
irak’ta bir Arap krallığı kurulmasını gün¬ 
deme getirdiler. Yapılan halk oylaması ile 
Mekke Şerifi Hüseyin’in oğlu Faysal kral 
seçildi ve 23 Ağustos 1921 ’de tahta çıktı. 
Halk oylamasında çoğunluğunu Türkler'in 
oluşturduğu Kerkük, Musul, Erbil ve Sü- 
leymâniye bölgelerinde Faysal aleyhine oy 
kullanıldı. Daha sonra Faysal yönetimine 
karşı protestoların ve kıpırdanmaların 
sürmesi üzerine Türkler’in ileri gelenleri 
baskı hareketlerine mâruz bırakıldılar. 
1920 ayaklanmasında ve bunu takip eden 
dönemde Türkler’e karşı sindirme politi¬ 
kası uygulanarak çok sayıda aydın, gaze¬ 
teci, şair, yazar ve öğretmen işkence gör¬ 
dü ve sürgün gibi cezalara çarptırıldı. 
Bayram arefesine rastlayan 4 Mayıs 1924 
günü Kerkük çarşısında alışveriş yapan 
İngiliz ordusuna mensup bir grup asker¬ 
le esnaf arasında çıkan bir tartışma kav¬ 
gaya dönüştü ve askerler sivil halka ateş 
açtılar. Bunun üzerine halk silâhlanarak 
Kerkük Kalesi’nde mevzilenen askerlerle 
kanlı bir çatışmaya girdi; çevreden gelen 
aşiretler de olaya karıştılar. Olaylar, ancak 
hükümetin suçluların cezalandırılacağı ve 
zarar görenlere tazminat ödeneceği yo¬ 
lunda güvence vermesiyle duruldu. 

Bu dönemde Ankara hükümetiyle Mu¬ 
sul’daki Türk liderleri arasında sıkı bir ir¬ 


tibatın bulunduğu, Musul mücadelesinin 
önemli şahsiyetlerinden Acemi Sâdun Pa- 
şa’nm devamlı surette Mustafa Kemal ile 
telgraflaştığı, aynı şekilde Cebbârîler’in 
reisi Seyyid Muhammed Cebbârî’nin de 
bölge liderleriyle dayanışma içinde oldu¬ 
ğu ve Mustafa Kemal ile de ilişki kurduğu 
bilinmektedir. Ancak Milletler Cemiyeti’- 
nin 16 Aralık 1925 tarihinde İngiltere’nin 
isteklerine uygun görüş bildirmesi ve 
Türkiye’nin 5 Haziran 1926’da imzaladığı 
Ankara Antlaşması ile Musul bölgesini İn¬ 
giltere’nin himayesindeki Irak’a terket- 
mesi, Türkiye’nin idaresi altında kalmak 
isteyen İrak Türkleri üzerinde büyük bir 
hayal kırıklığına sebep oldu. Öte yandan 
antlaşma öncesi görüşmelerde IrakTürk- 
leri’nin etnik, siyasî ve kültürel haklarını 
korumaya yönelik herhangi bir konunun 
müzakere edilmemesi de milletlerarası 
platformda onların Irak yönetimine kar¬ 
şı tamamen korumasız bir durumda kal¬ 
malarına ve üzerlerindeki baskının art¬ 
masına yol açtı. 

İrak yönetiminin Türkler'e siyasî haklar 
verilmesini başlangıçta kabul ettiği ve 
1920 yılında kurulan hükümette de Ker¬ 
küklü bir Türk’ün bulunduğu görülmek¬ 
tedir. Öte yandan İngiltere ile varılan mu¬ 
tabakatta vatandaşlar arasında siyasî ayı¬ 
rım yapılmaması, öğretimin ana dille ve¬ 
rilmesi gibi hususlar güvence altına alın¬ 
mıştır. Hazırlanan anayasalarda da vatan¬ 
daşlar arasında etnik veya siyasî bakım¬ 
dan ayırım gözeten maddelere rastlan- 
mamaktadır. 1931 yılında yayımlanan Ma¬ 
hallî Diller Kanunu ile Kerkük ve Erbil baş¬ 
ta olmak üzere bütün Türk bölgelerinde 
yargılamanın ve ilkokullarda öğretimin 
Türkçe yapılması karara bağlanmîştır. 30 
Mayıs 1932’de Başbakan Nûrî Saîd tara¬ 
fından yayımlanan bir deklarasyonla ül¬ 
kede yaşayan bütün vatandaşların aynı 
medenî ve siyasî haklara sahip oldukları, 
hukukî açıdan eşit kabul edildikleri ve 
herhangi bir sınırlamaya tâbi tutulmak¬ 
sızın kamu görevlerinde çalışabilecekle¬ 
ri, her türlü fondan eşit şekilde yararla¬ 
nacakları bildirilmiştir. Bütün azınlıkların 
eşit biçimde temsil edilecekleri bir seçim 
sistemini de taahhüt edilen bu deklaras¬ 
yonla ana dili Arapça olmayan vatandaş¬ 
ların mahkemelerde kendi dillerinde ifa¬ 
de verebilmelerine ve okullarda öğretim 
görebilmelerine imkân tanınacağı, Türk¬ 
ler'in yoğun olarak yaşadığı Kerkük ve 
Kifrî gibi yerlerde kamu görevlilerinin 
yerli halk arasından seçileceği ve kamu 
hizmetlerinde Arapça’nın yanı sıra Türk¬ 
çe ve Kürtçe’nin de kullanılacağı beiirtil- 
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miştir. Deklarasyonda yer alan maddele¬ 
rin Milletler Cemiyeti'nin garantisi altın¬ 
da olacağı da ayrıca ifade edilmiştir. Fakat 
görünüşte bazı kültürel ve siyasî haklar 
verilmekle beraber uygulamada Arap mil¬ 
liyetçiliğinin de etkisiyle İrak vatandaşlı¬ 
ğı ön plana çıkarılarak Türkler’in bu nevi 
haklarını kullanmaları engellenmiştir. Bu¬ 
nun da ötesinde hükümet Türkler’i asi- 
mile etme çabasına girerek 1930-1931 
ders yılında Kerkük şehir merkezi dışın¬ 
daki ilkokullarda Türkçe öğretilmesini ya¬ 
sakladığı gibi burada da ders saatini haf¬ 
tada bire indirmiş, Türk asıllı memurlar 
Türk bölgeleri dışında çalıştırılırken Ker¬ 
kük ve çevresinde memur ve güvenlik gö¬ 
revlilerinin Arap ve Kürt kökenli olmasını 
tercih etmiş ve Türkler’in kendi araların¬ 
da dernek kurmalarına izin vermemiştir. 
Bu uygulamalara karşı çıkan aydınlar da 
çeşitli baskılara mâruz bırakılarak sindi¬ 
rilmeye çalışılmıştır. Bu dönemde Türk 
aydınlarının daha çok Güney Irak bölge¬ 
sine sürgüne gönderildiği görülmektedir. 
Türkler’in kültürel ve siyasî haklarından 
mahrum bırakılmaları sonraki yıllarda da 
sürdürüldü. 1936’da hükümet başkanlı¬ 
ğına getirilen Memlûk Türkleri’nden Hik¬ 
met Süleyman’ın iki yıl sonra istifa etme¬ 
sinin ardından baskılar daha da yoğun¬ 
laştı. 1936-1SS8 yılları arasında Türkler’e 
kültürel ve sosyal faaliyet gösteren der¬ 
nek kurma, kendi dillerinde yayın yapma 
ve eğitim verme yasaklandı. 

1937 yılında Türkiye, İran, İrak, Afga¬ 
nistan arasında oluşturulan Sâdâbâd Pak¬ 
tı vesilesiyle Irak’a giden Türk heyetinin 
Kerkük’ü ziyareti sırasında gördüğü yo¬ 
ğun ilgi üzerine pek çok Türk aydını tu¬ 
tuklanarak sürgün edildi. Bu olaylardan 
sonra Türkiye’den gelen heyetlerin böl¬ 
geyi ziyaretlerine izin verilmedi ve iki ül¬ 
ke arasında soğuk günler yaşandı. 1955’- 
te Türkiye, İrak, İngiltere, İran, Pakistan 
arasında imzalanan Bağdat Paktı’nın et¬ 
kisiyle soğuk ilişkiler düzeldiyse de Irak’- 
ta bulunan Türkler lehine herhangi bir 
gelişme olduğu görülmedi; Türkler’e uy¬ 
gulanan baskı ve asimilasyon hareketi yo¬ 
ğunlaşarak devam etti. 

14 Temmuz 1958’de gerçekleştirilen 
bir darbe ile lrak’ta krallığa son vererek 
cumhuriyet ilân eden General Abdülke- 
rîm Kasım liderliğindeki darbeciler Türk¬ 
ler’in Irak’ı oluşturan üç aslî unsurdan 
biri olduğunu açıkladılar; bunun üzerine 
Türkler de yeni iktidarı desteklediler. An¬ 
cak kısa bir süre sonra komünistlerin 
kontrolü ele geçirmesi ve Kuzey Irak’ta 
gelişen Kürt devleti kurma teşebbüsleri 


oniar için yeniden sıkıntılı bir dönemin 
başlamasına yol açtı. Sürgüne gönderil¬ 
diği Rusya’dan dönerek Kuzey Irak’ta bir 
Kürt devleti kurma teşebbüsüne girişen 
Molla Mustafa Barzânî’nin zengin pet¬ 
rol yataklarının bulunduğu Kerkük’ü de 
kendi hâkimiyeti altına almaya çalışması 
Türkler arasında gerginliğe yol açtı. Bar¬ 
zânî’nin 22 Ekim 1958’de Kerkük’e gel¬ 
mesiyle artan gerginlik 24 Ekim’de silâhlı 
Kürt gruplan ile Türkler’in çatışmasına 
dönüştü; Barzânî Kerkük'ü polis ve asker 
koruması altında terkedebildi. Bu çatış¬ 
malar sırasında Kerkük Garnizon Kuman¬ 
danı Hidâyet Arslan’m kalp krizi geçirerek 
ölmesi üzerine Türk halkı galeyana geldi. 
Olaylar 2. Tümen Kumandanı General Nâ¬ 
zım Tabakçalı ve sevilen Türk lideri Atâ 
Hayrullah’ın gayretleriyle yatıştırıldı. Da¬ 
ha sonra Nâzım Tâbakçalı’nm Kürtler’in 
Kerkük üzerindeki planları konusunda 
Irak hükümetine yaptığı uyanlar sonuç¬ 
suz kaldı. Bu dönemde lrak’tan sınır dışı 
edilen Nizâmeddin Neftçi’nin yaptığı açık¬ 
lamalara göre ihtilâl günlerinde komünist¬ 
ler tarafından 400 kadar Türk aydınının 
isimlerini içeren bir liste hazırlanarak bun¬ 
ların ortadan kaldırılmasına çalışılmış, an¬ 
cak General Nâzım Tabakçalı’nm gayret¬ 
leriyle bu teşebbüs önlenmiştir. 

8 Mart 1959’da komünistlere karşı Al¬ 
bay Abdülvehhâb Şevvâf tarafından baş¬ 
latılan ayaklanma kanlı bir şekilde bastı¬ 
rıldı. Kerkük’te 2. Tümen kumandanı olan 
General Nâzım Tabakçalı bu isyana destek 
olduğu gerekçesiyle görevinden alınarak 
yargılandı ve idam edildi. Kerkük’te yöne¬ 
tim kadrolarına komünistler getirildi ve 
Türkler arasında tutuklamalar başlatıldı. 
Başta Türkçe-Arapça yayın yapan Beşîr 
gazetesinin yayın kadrosu olmak üzere 
çok sayıda Türk tutuklandı ve bunların bir 
kısmı sürgüne gönderildi. 14 Temmuz 
1959’da cumhuriyetin kuruluş yıldönü¬ 
mü kutlamaları sırasında ise önceden 
gizlice silâhlandırılmış olan Kürt grupları 
Türkler’e karşı yoğun bir silâhlı saldırıya 
giriştiler. Üç gün üç gece süren ve “Ker¬ 
kük katliamı" denilen bu çatışmalarda bü¬ 
yük bir kıyım gerçekleştirildi. Türk lider¬ 
leri evlerinden alınarak kışlada yapılan beş 
on dakikalık yargılamalardan sonra kur¬ 
şuna dizildiler. Çok sayıda Türk çeşitli iş¬ 
kenceler altında öldürüldü; iş yerleri ve 
evleri yağma edildi. Bu katliamın duyul¬ 
ması üzerine Türkiye İrak hükümetine 
uyarıda bulundu ve olayların önlenmesi 
ve tekrarlanmaması konusunda güven¬ 
ce aldı. Bir süre sonra Kerkük katliamının 
sorumlusu Dâvûd el-Cenâbî ile birlikte 


260 kişi tutuklandı. Yargılamalar sonu¬ 
cunda sanıkların bir kısmına idam ve ha¬ 
pis cezaları verildiyse de idam cezaları ye¬ 
rine getirilmedi. Ancak serbest bırakılan 
suçlulardan kırk kadarının bir müddet 
sonra suikastlar neticesinde öldürüldüğü 
görüldü. 

IrakTürkleri, kültürel haklarını elde et¬ 
mek amacıyla 28-30 Ağustos 1960 tari¬ 
hinde Kerkük’te bir eğitim kongresi dü¬ 
zenlediler. Türk öğretmenler sendikası 
tarafından düzenlenen ve Erbil, Telafer, 
Hânikîn, Tûzhûrmâtû, Kifrî, Altmköprü ve 
diğer bölgelere mensup öğretmenlerin 
katıldığı kongrede Türkler’in eğitim ve 
kültür meseleleri tesbit edilerek ilkokul¬ 
larda Türkçe eğitim verilmesi, gençlerin 
üniversitelerde ve yurt dışında öğrenim 
görmeleri, köylerde eğitim merkezleri ku¬ 
rulması ve öğretmen ihtiyaçlarının kar¬ 
şılanması gibi konularda alman tavsiye 
kararlarının merkezî hükümete sunulma¬ 
sı kabul edildi. Bağdat yönetimi nezdin- 
de yürütülen girişimler sonucunda Bağ¬ 
dat Radyosu 1 Şubat 1959 tarihinden iti¬ 
baren günde yarım saat süreyle Türk¬ 
mence yayın yapmaya başladı. Öte yan¬ 
dan Bağdat’ta kurulan Türkmen Kan¬ 
daşlık Ocağı sosyal ve kültürel alanlarda 
önemli hizmetlerde bulundu. Türkçe ve 
Arapça olarak yayımlanmak üzere izin 
alınan Kardaşlık dergisinin ilk sayısı Ma¬ 
yıs 1961’de çıktı. Yayımını bugün de sür¬ 
düren dergi İrak Türkleri’nin sanat, ede¬ 
biyat ve folkloru için önemli bir kaynak 
oluşturmaktadır. Ancak bu gelişmelere 
rağmen verilen kültürel haklar Kürtler’in 
gerisinde kaldığı gibi Türkler siyasî hak¬ 
lardan da mahrum oldular. Bu dönemde 
Türkiye kamuoyunun Irak Türkleri ko¬ 
nusuna ilgisinin arttığı ve İstanbul’da 17 
Mart 1961 günü yapılan baskı ve zulüm¬ 
leri protesto amacıyla bir miting düzen¬ 
lendiği görülmektedir. Kerkük’te 1961 yı¬ 
lından başlayarak Türkler’e karşı girişilen 
bazı suikastlar halk arasında infial uyan¬ 
dırdı. 9 Ocak 1962'de bir suikasta kurban 
giden İbrâhim Hamza ile Salâh Terzi’nin 
cenazelerinde çıkan olaylarda bir kişi öl¬ 
dü, on beş kişi de ağır yaralandı. Olayla¬ 
rın ardından 120 Türk tutuklanarak sür¬ 
gün edildi. Şubat 1963’ten sonra Abdîis- 
selâm Ârif’in devlet başkanı olduğu dö¬ 
nemde, haklarında idam hükmü bulunan 
Kerkük katliamı sanıklarından yirmi sekiz 
kişinin cezaları infaz edildi: böylece Türk¬ 
ler’e karşı nisbeten ılımlı bir döneme gi¬ 
rildi. 

17 Temmuz 1963’de yine bir darbe ile 
yönetime gelen Baas Partisi muhalefete 
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karşı acımasız bir tasfiye hareketine gi¬ 
rişti. İdam edilen elli bir kişi arasında Türk 
casusu olmakla suçlanan önceki kabi¬ 
nenin Ekonomi ve Ticaret Bakanı Nizâ- 
meddin Ârif de bulunuyordu. Yine 2 Ocak 
1969'da tutuklanan, orduda görevli Ça¬ 
vuş Fâzıl Dakükı de işkence altında öldü¬ 
rüldü. Bu arada bazı siyasî gelişmeler. Ba- 
as Partisi'ni 1960’tan itibaren ayaklanan 
Kürtler'e özerklik verilmesi için bir yasa 
taslağı hazırlamaya şevketti. Fakat Kürt- 
ler'in başşehir yapmak istedikleri Ker¬ 
kük’ün Türklüğü kabul edildi ve Kürtler’e 
karşı bir denge unsuru olarak 24 Ocak 
1970 tarihli bir kararla bölgedeki Türk 
halkına ilkokullarda Türkmen dili okutul¬ 
ması ve bu amaçla Terbiye ve Tâlim Ba¬ 
kanlığına bağlı bir müdürlük kurulması, 
Türkmen edip, şair ve yazarlarının İrak 
Edebiyatçılar Birliği’ne bağlı bir birlik kur¬ 
malarına ve eserlerini yayımlayabilmele- 
rine imkân verilmesi. Kültür ve Tânıtma 
Bakanlığı’na bağlı bir Türkmen Kültür 
Müdürlüğü kurulması. Türkmence hafta¬ 
lık bir gazete ve aylık bir dergi çıkarılma¬ 
sı, Kerkük Televizyonumdaki Türkmence 
yayınların arttırılması gibi kültürel haklar 
tanındı. 

Diğer taraftan Bağdat yönetimiyle 
Kürtler arasında bir anlaşmaya varılarak 
Kürtler’in mecliste temsil edilmesi, özerk 
bir Kürt bölgesinin kurulması ve cumhur¬ 
başkanı yardımcısının Kürt olması kabul 
edildi. Ayrıca etnik kökene göre belirlen¬ 
mesi gereken sınır için nüfus tesbitine 
başvurulması kararlaştırıldı. Bu geliş¬ 
meler etnik bir kimlik olarak yok sayılan 
Türkler’in Arapiar’la Kürtler arasında bir 
tercihe zorlanmasına ve Türk bölgeleri¬ 
nin Bağdat yönetimiyle Kürtler arasında 
bir çekişme alanı haline gelmesine yol aç¬ 
tı. Böylece Türkler iki taraflı baskı altında 
kaldı. Bu durum Türkiye tarafından cid¬ 
diyetle takip edilmesine rağmen yapılan 
teşebbüsler olumlu bir gelişmeye yol aç¬ 
madı. Bu sırada nüfus dengesini Araplar 
lehine çevirmek amacıyla Kerkük’e yer¬ 
leştirilen Araplar huzursuzluk kaynağı 
olmaya başladılar. 7 Temmuz 1970’te bir 
Türk gencinin öldürülmesi üzerine Türk¬ 
ler iki gün grev yaptılar; memurlar işe 
gitmedi, dükkânlar açılmadı ve öldürülen 
gencin cenaze töreni büyük bir gösteriye 
dönüştürüldü. Kürt tarafı da Kerkük’ten 
vazgeçmeyeceğini her vesile ile ifade ede¬ 
rek çeşitli yollarla şehir üzerinde hâkimi¬ 
yet kurmaya yöneldi. Araplar’la Kürtler 
arasında çıkan bir olayda Kürt güçleri 
şehre birkaç saat içinde hâkim hale gel¬ 
diler. Kürtler’in giriştikleri hareketler kar¬ 


şısında neticenin aleyhine olacağını anla¬ 
yan Bağdat yönetimi yapılması planla¬ 
nan halk oylamasını erteledi. 

24 Ocak 1970 bildirisiyle Türkler’e tanı¬ 
nan haklar konusunda Baas hükümeti 
gizli bir baskı ve sindirme politikası be¬ 
nimseyerek uygulamada engelleme yolu¬ 
na gitti. Türkmence eğitim verecek okul¬ 
ların sayıları azaltıldı, Türk kökenli öğret¬ 
menler Güney Irak'a sürgün edildi, yayın 
faaliyetlerine kısıtlamalar getirildi, Türk¬ 
men Edebiyatçılar Birliği’ne tanınmış Türk 
edebiyatçılar alınmadı ve Kültür ve Tanıt¬ 
ma Bakanlığı’na bağlı Türkmen Kültür 
Müdürlüğü ile buna bağlı yayın organları 
Baas Partisi’nin propagandasını yapan 
birer araç haline getirildi. Türkler’e tanı¬ 
nan kültürel hakların uygulamada engel¬ 
lenmesi tepkilere yol açtı ve Kerkük’te 
üç günlük bir boykot ilân edildi. Bunun 
üzerine öğrenci ve öğretmenlerden elliye 
yakın kişi tutuklanarak çeşitli işkencelere 
mâruz bırakıldı; bunlardan tiyatro sanat¬ 
çısı Hüseyin Ali Demirci ağır işkenceler 
altında can verdi. Boykot olaylarını baha¬ 
ne eden Baas yönetimi 1971 yılından son¬ 
ra baskılarını yoğunlaştırdı. Türk iş adam¬ 
ları, çiftçiler ve öğrenciler çeşitli engelle¬ 
melerle karşılaştılar. Öğrencilerin üniver¬ 
sitelere girişleri ve mezuniyetten sonra 
Türk bölgelerinde çalışmaları çeşitli yol¬ 
larla engellendi. Bu bölgelerde Türkler’in 
gayri menkul edinmelerine fırsat veril¬ 
mezken Arap yerleşimi teşvik edildi. Köy 
muhtarlarına kadar bütün idarecilerin 
Araplar’dan seçilmesi sağlandı. Türk yer¬ 
leşim merkezlerinin adları değiştirildi; din 
adamları üzerinde baskı uygulanarak ca¬ 
milerde Türkçe hutbe okunması yasak¬ 
landı ve buna uymayanlar ağır cezalara 
çarptırıldı. 

1976 yılında Türkiye Cumhurbaşkanı 
Fahri Korutürk îrak'a yaptığı resmî ziya¬ 
ret sırasında Kerkük'te halk tarafından 
büyük bir coşkuyla karşılandı. Bağdat yö¬ 
netimini endişelendiren bu ziyaretin ar¬ 
dından birçok kişi tutuklandı. Bölgenin 
idari yapısında özellikle Türk bölgelerini 
kapsayan yeni düzenlemeler yapıldı ve 
Türk nüfusunun oranı azaltılmaya çalışıl¬ 
dı. Öte yandan çıkarılan bir yasayla Ker¬ 
kük il sınırları içinde kalan Türkler’e ait 
tarım arazileri kamulaştırıldı. 1977'de 
Türkler'in kurduğu sosyal ve kültürel der¬ 
nekler hükümet yanlısı kişilerin yöneti¬ 
mine verildi ve mal varlıklarına el konul¬ 
du. Yıllarca İrak Türkleri'nin sosyal ve 
kültürel faaliyetlerini yürüten Türkmen 
Kardaşlık Ocağı Türkler'i temsil etme 
özelliğini kaybetti. 1979 yılında birçok li¬ 


der tutuklanarak ağır işkencelere mâruz 
bırakıldı. Bunlardan Türkmen Kardaşlık 
Ocağı’nın başkanlığını yapmış olan Emek¬ 
li Albay Abdullah Abdurrahman, Bağdat 
Üniversitesi öğretim üyesi Necdet Koçak 
ve müteahhit Âdil Şerif 16 Ocak 1980 ta¬ 
rihinde idam edildiler. İran-Irak Savaşı 
sırasında baskılar daha da yoğunlaştı; 
Türkler cephede ön saflara sürüldükleri 
gibi liderlerinin idamlarına da çeşitli ba¬ 
hanelerle devam edildi. Yine bu dönem¬ 
de askerî tesislerin kurulacağı ileri sürü¬ 
lerek Türk köyleri boşaltıldı; Kerkük'te 
de otoyol, tren istasyonu vb. yapılacağı 
bahanesiyle çok sayıda Türk’ün evi elin¬ 
den alındı. 198S yılının Kasım ayında so¬ 
kağa çıkma yasağı konularak askerî güç¬ 
ler tarafından bütün Türk bölgelerini kap¬ 
sayan geniş çaplı bir arama tarama ope¬ 
rasyonu gerçekleştirildi. Bu operasyon 
sırasında çok sayıda Türk tutuklandı, ba¬ 
zılarının evleri yıkıldı, iş yerleri yağmalan¬ 
dı. Bağdat yönetimi 12 Ekim 1987 tari¬ 
hinde bir nüfus sayımı yapılacağını ilân 
etti. Bu karar sürgünde bulunan Türkler 
tarafından büyük bir tepkiyle karşılandı. 
Nüfus sayımının yapıldığı gün Ankara’da 
bir miting düzenlenerek Türk kamuoyu 
ve hükümetinin konuya olan duyarlılığı 
gündeme getirildi. 1988’de Musul bölge¬ 
sinde yer alan Telafer’de, aralarında ha¬ 
mile bir kadının da bulunduğu çok sayı¬ 
da Türk ve daha sonra da Selâmiye’de 
Şahkulu ailesinden altı kişi idam edildi. 
1989 yılında Ortakol denilen bölgedeki 
Haraba, Gökçeli. Bazvaya ve Karatepe 
köyleri boşaltılarak sakinleri ülkenin ku¬ 
zey bölgelerine dağıtıldı. 

Körfez Savaşı’nda Irak’m başarısızlığa 
uğraması ve Bağdat hükümetinin zayıf¬ 
laması üzerine ülkenin güneyinde bulu¬ 
nan Şiîler’le kuzeydeki Kürtler ayaklandı¬ 
lar. 18 Mart 1991’de Kerkük’te kuzeyden 
gelen Kürtler’in başlattığı ayaklanmada 
Araplar’a karşı bir yağma ve talan hare¬ 
ketine girişildi. Ancak Bağdat’tan yola çı¬ 
kan ordu birliklerinin yaklaşması üzerine 
Kürtler 26 Mart’ta Kerkük'ü terkettiler; 
askerler ise aynı gün ulaştıkları Tûzhûr- 
mâtû’da çok sayıda Türk’ü öldürdüler. Bu¬ 
nun üzerine Kerküklüler evlerini terke- 
derek kuzeye doğru göçe başladılar. 27 
Mart’ta şehre giren ordu birlikleri kont¬ 
rolü sağladıktan sonra Altınköprü'yü de 
ele geçirerek 100’e yakın Türk’ü ayaklan¬ 
maya kalkıştıkları gerekçesiyle ertesi gün 
kurşuna dizdiler. Bu saldırı ve soykırım¬ 
lar üzerine binlerce Türk kuzeye yöneldi. 
1991 yılının Nisan ayı başlarından itibaren 
Türkiye ve İran sınırlarına ulaşan göçmen- 
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lerden 1 S.000 kadarı Türkiye'nin Şemdin¬ 
li ve Yüksekova bölgelerine yerleştirildi; 
7000 kadarı da İran’a sığındı. Bu olayları 
protesto amacıyla İstanbul'da Irak baş¬ 
konsolosluğu önünde düzenlenen göste¬ 
rilerde otomatik silâhlarla içeriden açılan 
ateş sonucu iki kişi hayatını kaybetti. 

Körfez Savaşı’ndan sonra 36. paralelin 
kuzeyinde Çekiç Güç tarafından oluşturu¬ 
lan güvenlik bölgesindeki Türkler’in du¬ 
rumlarını iyileştirmeye yönelik herhangi 
bir gelişme görülmediği gibi diğer böl¬ 
gelerde kalanlara yönelik baskılar da de¬ 
vam etti. Bu durum, son yıllarda İraklı 
Türkler’in yoğun bir şekilde ve kaçak yol¬ 
larla Türkiye’ye ve Batı’ya göç etmeleri¬ 
ne sebep oldu. 
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IV. KÜLTÜR ve MEDENİYET 

Irak’ın fethinden sonra Hz. Ömer böl¬ 
genin İslâmlaşması için bazı tedbirler al¬ 
dı. Basra ve Küfe şehirlerinin kurulmasın¬ 
dan sonra bu şehirlere yerleştirilen sahâ- 
bîler, bir taraftan bölgenin İslâmlaşma sü¬ 
recini hızlandırırken diğer taraftan ilim 
ve kültür hayatının gelişmesine katkıda 
bulundular. Sahâbe ve tâbiîn döneminde 
Irak’ta başlatılan Kur’an ve Sünnet’e da¬ 
yalı dinî bilginin re’y ve ictihadla zengin¬ 
leştirilmesi gayretleri, II. (VIII.) yüzyılın 
ortalarında bilhassa Ebû Hanîfe ve öğren¬ 
cilerinin çabaları sonucunda sistemleşe¬ 
rek bir ekol haline geldi (bk. EHL-i RE’Y), 
Kur’ân-ı Kerim ve hadisin inceliklerini 
kavramak amacıyla başlayan dil ve ede¬ 
biyat çalışmaları zamanla müstakil bir dal 
halini aldı; kısa bir süre sonra da Basriy- 
yûn ve Kûfiyyûn ekolleri ortaya çıktı. Ab- 
bâsîler’in iktidara gelişi ve Bağdat’ın ku¬ 
ruluşu ile İrak İslâm dünyasının en önemli 
ilim ve kültür muhiti oldu. Halife ve dev¬ 
let adamları tarafından da desteklenen 
İlmî faaliyetler neticesinde Bağdat âlim¬ 
lerin akın ettiği, kitapçı ve kâğıtçı dükkân¬ 
larının sayısının arttığı, ilim ve münaza¬ 
ra meclislerinin sıkça görüldüğü bir yer 
oldu. Beytülhikme merkezli tercüme fa¬ 
aliyetlerinin yanı sıra çeşitli ilim dalların¬ 
da birçok eser telif edildi. 

Dinî vetasavvufî hayat alanında da Bas¬ 
ra zühd ekolünün temsilcisi Râbia el-Ade- 
viyye başta olmak üzere Ma‘rûf-i Kerhî, 
Cüneyd-i Bağdâdî, Ebü’l-Hüseyin en-Nû- 
rî, Ebû Saîd el-Harrâz ve Şiblî gibi önemli 


şahsiyetler Irak bölgesinde yaşamışlardır. 
Bunların telif ettiği eserlerle kendilerine 
nisbet edilen tarikatlar, tekke ve zâviye 
gibi müesseseler lrak’ın İlmî ve dinî haya¬ 
tının canlılığına önemli katkılarda bulun¬ 
muştur (bk. BAĞDAT; BASRA; KÜFE). 

1. Edebiyat. İrak İslâm sanatının hemen 
her dalında olduğu gibi edebiyatında da 
Sumerler’Ie başlayıp Keldânîler’le doruğa 
çıkan ve daha sonra Med-Pers dönemin¬ 
de İran, İskender-Selevkos döneminde 
Grek kültürlerinden katkılar alan eski Me¬ 
zopotamya edebiyatının etkisi hissedilir. 
Câhiliye döneminde özellikle Gassânîler ve 
Lahmîler bu edebiyatı daha da geliştir¬ 
mişler ve neticede Mezopotamya’nın ku¬ 
zeyinde Erbil, Musul, Sincar ve Cizre, gü¬ 
neyinde Hîre gibi kültür ve edebiyat mer¬ 
kezleri oluşturmuşlardır. Hîre Kralı Amr 
şair ve ediplerin başvurduğu bir otoritey¬ 
di. Çünkü kendisi de güçlü bir edipti ve 
ülkesindeki şairler gerek atışmalarında 
gerekse taşlamalarında onu hakem ya¬ 
parlardı. 

İslâmî dönemde Kur’an’ın etkisi dil ve 
edebiyat alanında da kendini göstermiş, 
şairler şiirlerinde, hatipler hitabelerinde, 
edipler eserlerinde ondaki edebî sanat¬ 
larla üslûp özelliklerinden etkilenmişler¬ 
dir. İslâm’ın ilk yıllarında ve dört halife 
devrinde şiir yine önemini korumakla bir¬ 
likte Câhiliye devrindeki gücünü, şairler 
de eski nüfuzlarını yitirmişlerdir. Hz. 
Ömer, Müslümanlığı korumak amacıyla 
Câhiliye devrini hatırlatan bütün şiir çe¬ 
şitlerini yasaklamış, hatta şair Hutay’e’yi, 
buna uymadığı için hapse artırmıştır. Hi¬ 
lâfet merkezini Medine’den Kûfe’ye taşı¬ 
yan ve burayı ikinci ilim merkezi haline 
getiren Hz. Ali de Câhiliye tarzı şiirin dil¬ 
lerde dolaşmasını tasvip etmediğinden 
Ferezdak’ın babası Gâlib’e, oğlunu şiir ye¬ 
rine Kur’an öğrenmeye yönlendirmesini 
tavsiye etmiştir. 

Başta Muâviye olmak üzere Emevî hali¬ 
feleri Hulefâ-yi Râşidîn’in tam aksine şiir 
söylemeyi teşvik ve şairleri himaye ede¬ 
rek halkı yeniden edebiyata yönlendirmiş¬ 
lerdir. Belâgatıyla ünlü İrak Valisi Haccâc, 
hutbelerinde Kur’an âyetlerinden çok 
Câhiliye şiirlerinden örnekler veriyordu. 
Emevîler döneminde yeniden körüklenen 
Câhiliye devri kabilecilik taassubu “nekâ- 
iz" (atışmalar) adı verilen yeni bir hiciv tü¬ 
rünün doğmasına yol açmıştır. Çoğunluk¬ 
la halife ve valilerin nezaretinde ve bü¬ 
yük bir dinleyici kitlesinin huzurunda bir 
festival havası içinde irticâlen söylenen 
karşılıklı yergilerle gerçekleşen bu atış¬ 
maların en güçlü şairleri Cerîr ile Ferez- 
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dak'tır. Aralarındaki atışmalar yarım as¬ 
ra yakın sürmüş olan bu iki şairin birbirle¬ 
rine karşı söyledikleri yergi şiirleri o gün¬ 
kü İrak edebiyatına damgasını vurmuş¬ 
tu. Genellikle edebî bir etkinlik ve şenlik 
havasında geçmesine rağmen zaman za¬ 
man şiddetlenerek Basra’daki İçtimaî ha¬ 
yatı sarsacak derecede tehlikeli bir du¬ 
rum almış, sonuçta Basra Valisi Abdullah 
b. Hâris el-Hâşimî tarafından bu şairlerin 
şehirden uzaklaştırılmasına sebep olmuş¬ 
tur. Şairler arasında süren bu edebî re¬ 
kabete ve İrakta canlandırılmak istenen 
Câhilive şiirine rağmen İslâm ruhu fikir 
ve edebiyat dünyasına hâkimdi. 

Iraklı ünlü şairler Cerîr b. Atıyye, Ferez- 
dak ve Zürrumme, bedevilerin övüncü 
olan şiir dilindeki nâdir kelimelerle yeni 
bir tarzda derin duygulu kasideler yaz¬ 
mışlardı. “Garîb” adı verilen bu tür şiirin 
belki de en iyi temsilcisi, Suriye’den Irak’a 
göç eden ve Kûfe’ye yerleşen Hâricî şair¬ 
lerden Tırımmâh idi. Tırımmâh’ın şiirle¬ 
rinin çoğu siyasîdir; ancak İslâm’ın ruhu¬ 
nu okşamaları, incelik, özlem ve cesaret 
dolu olmalarıyla dikkat çeker. Yine bu 
alanda büyük üne kavuşan İraklı Şiî şair 
Kümeyt el-Esedî önce Ehl-i beyt’i savu¬ 
nup iktidardaki Emevîler’i yermiş, daha 
sonra bu davasından vaz geçerek ömrü¬ 
nün son deminde Şiîliğe sırt çevirip Eme¬ 
vîler’i methetmişti. 

Bu dönemde hâfız sahâbîierin zaman¬ 
la azalması, hâfızası zayıflayanların bazı 
kelimeleri yanlış hatırlamaları, işitme yo¬ 
luyla öğretime her zaman imkân buluna¬ 
maması ve fetihler sonucunda sayısı ar¬ 
tan başka ırklara mensup müslümanla- 
rın, hatta yerli Araplar’ın çeşitli dil ha¬ 
taları yapmaları gibi sebeplerle meyda¬ 
na gelen yanlış okumaları ortadan kal¬ 
dırmak için Kur’an yazısına hareke siste¬ 
mi getirildi. Muhtemelen Irak Valisi Zi- 
yâd b. Ebîh tarafından görevlendirilen 
âlim, edip ve şair Ebü’l-Esved ed-Düelî'- 
nin “naktü’l-mushaf’ denilen çalışmasıy¬ 
la hem Kur’ân-ı Kerîm hatasız okunur ha¬ 
le geldi hem de nahiv ilminin temelleri 
atıldı. Basra’da dilcilerin ikinci neslinin 
yetişmesiyle nahvin ilrnî bir sistem olarak 
teşekkül ettiği görülür. Abdullah b. Ebû 
İshak el-Hadramî ile îsâ b. Ömer es-Se- 
kafî, meslektaşları Ebû Amr b. Alâ’m da 
katkısıyla belli başlı gramer kurallarını 
tesbit etmiş, nahiv ilmini geniş bir uygu¬ 
lama çerçevesi içinde ortaya koymuşlar¬ 
dı. Böylece Irak’ta, henüz başka bölgeler¬ 
de dil araştırmalarının yok denecek ka¬ 
dar az olduğu bu dönemde özel fıkıh eko¬ 
lünün kurulması gibi di! fıkhı da gelişme¬ 
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ye başlamıştı. Önlü dilci Halîl b. Ahmed, 
Arap dilinin genişletilmesini kıyasa daya¬ 
narak sistematik bir şekilde yürütmüş, 
gramer çalışmaları yapmış ve daha önce 
Ebü'l-Esved ed-Düelî’nin başlattığı yazı¬ 
nın ıslahı çalışmalarını ilerleterek hareke 
sistemini ve diğer okutma işaretlerini bu¬ 
günkü şekillerine kavuşturmuştur. 

Irak’ta Emevîler devrinin sonlarına doğ¬ 
ru “enlü’l-Arabiyye” denilen Arapça uz¬ 
manlarının yanı sıra muhaddisler, kurrâ, 
şairler ve hikayeciler de çoğalmıştı. An¬ 
siklopedik öğretimin oluşum çağı sayılan 
bu devrede özellikle nahiv, Kur’an ilimle¬ 
ri ve şiir alanlarında yüksek bir mertebe¬ 
ye ulaşan Ebû Amr b. Alâ gibi âlimlerin 
sayesinde çeşitli edebiyat çalışmaları ka¬ 
dar İlmî araştırmalar da ileri bir seviyeye 
varmıştı. Bu dönemde din âlimleriyle edip 
ve şairler arasında düşmanlıkların yaşan¬ 
dığı da görülür. Meselâ Basra’da kurulan 
“Ehlü'l-adl ve’t-tevhîd” adlı Mu’teziie eko¬ 
lünün şeyhi ünlü kelâmcı Vâsıl b. Atâ'yı 
hicveden Beşşâr b. Bürd gibi büyük bir 
şair, genel ahlâka aykırı ve gençliği kötü 
yola saptıran müstehcen şiirler yazmak¬ 
la suçlanarak bir süre şehirden sürülmüş¬ 
tü. 

Abbâsî döneminin başlarında yeni baş¬ 
şehir olarak Bağdat'ın kurulması ve Eme- 
vî saltanatına son verilirken büyük yar¬ 
dımları görülen İranlılar’la Türkler’in bu¬ 
raya iskân edilmeleri, kısa süre sonra da 
halkın Arap, Fars, Türk, Rum, Süryânî ve 
Berberîler’den oluşan kozmopolit bir top¬ 
lum haline gelmesi, Irak için olumlu ve 
olumsuz tarafları bulunan büyük bir ye¬ 
nilik teşkil etmişti. İnanç özgürlüğünün, 
fikir ve ilme verilen önemin artması. Do¬ 
ğu ve Batı kültürlerinin kaynaşması sonu¬ 
cu çeşitli fikir ekollerinin ortaya çıkması 
öğretim faaliyetlerini genişletmiş ve ter¬ 
cüme hareketini meydana getirmişti. Do¬ 
layısıyla Irak kültürü yeni kelimelere, de¬ 
ğişik edebî üslûp, düşünce ve bilimlere 
kavuşurken gelişen felsefeyle kaynaşarak 
kaynakları zenginleşen kelâm ilmi siste¬ 
matik bir ilim halini almıştı. Mezheplerin 
ileri gelen âlimleri düşüncelerini mantık 
ve felsefe yoluyla geliştirmeye çalışmış, 
tasavvuf akımları yayılmış ve bu arada çe¬ 
şitli ehl-i bid'at tarikatları türemişti. An¬ 
cak İlmî ve fikrî ilerlemelere karşılık ah¬ 
lâk seviyesi gittikçe düşmüş ve bu gayri 
mütecânis toplumun daha da kötü bir 
duruma varmasında şairleri mal ve ma¬ 
kamla taltif edip nedim haline getiren ha¬ 
life ve emirlerin büyük rolü olmuştu. Bu¬ 
na rağmen ilk Abbâsî halifeleri dine önem 
vererek aşırı cereyanlara göz yummamış 


ve daha önce Emevîler’ce Basra'dan sü¬ 
rülen Beşşâr b. Bürd ile Sâlih b. Abdül- 
kuddûs, İbnü’l-Mukaffa’ gibi birçok ünlü 
şair ve yazar küfür ve ilhad suçlamasıyla 
öldürülmüştür. 

Çeşitli medeniyetlerin kaynaşmasından 
meydana gelen yeni kültür çevresi ede¬ 
biyatı da büyük ölçüde etkilemişti. O de¬ 
virde özgün bir dil ve biçim kazanan İrak 
edebiyatı üç ana kaynaktan besleniyordu. 
Bunlar, daha çok Kur’an dili ile İslâmî ve 
edebî ilimleri içine alan Arap kültürü baş¬ 
ta olmak üzere İskender’in Doğu’ya taşı¬ 
dığı Grek kültürüyle Mezopotamya, İran 
ve Hint kültürlerinin kaynaşarak oluştur¬ 
dukları Doğu Helenizmi ile tercüme faa¬ 
liyetleriydi. Abbâsî halifelerinin, özellikle 
Me’mûn’un desteğiyle olumlu meyveler 
veren tercüme hareketi, Irak’ın zengin 
kültürüne şark edebiyatından daha önce 
bilinmeyen akımlar, Grek ilimlerinden de 
yeni anlamlar ve İlmî üslûp kazandırmış¬ 
tı. Grek felsefesiyle bilimlerinin yayılma¬ 
sı sonucunda İslâm ilm-i kelâmı felsefey¬ 
le kaynaşarak düzene girmiş, Arap gra¬ 
meri Aristo mantığı ile Yunan felsefesi¬ 
nin etkisinde kalmış, böylece önü açılan 
İrak kültürü Arap düşüncesinde çeşitli 
fikir cereyanları ortaya çıkarmıştı. 

Abbâsî dönemi Irak edebiyatı, geçirdi¬ 
ği aşamalar ve tarihî gelişim göz önüne 
alınarak şu safhalara ayrılmaktadır: Ye¬ 
nilik Dönemi. Özellikle Bağdat halkının 
yaşantısını yansıtan bu edebiyat daha 
çok halkın yeni dünya görüşünü, düşünce 
ve duygularını, saray hayatını, eğlence ve 
av tutkularını işliyordu. Şiirde “hafif” vez¬ 
niyle ve bediî sanatlarla süslenmiş edalı, 
zarif ve açık bir anlatım tarzı benimsen¬ 
miş; siyaset, kahramanlık, platonik aşk 
konuları terkedilerek felsefeye, sûfizme, 
öğreticiliğe, avcılığa, şarap ve cismanî aş¬ 
ka ilgi gösterilmişti. Farklı konularda ge¬ 
liştirilen nesir örneklerinin mihenk taşı 
ise risâlelerdi. Bu edebiyatın başını çeken¬ 
ler hiciv ve gazel şiirleriyle tanınan Beş¬ 
şâr b. Bürd, eğlence ve şarap meclisleri¬ 
ni, bohem hayatını işleyen şiirlerde Ebû 
Nüvâs, zühd ve hikemiyat şiirlerinde 
Ebü’l-Atâhiye, tercümede Kelîle ve Dim- 
ne’yi Farsça'dan Arapça’ya çeviren İbnü’l- 
Mukaffa’ ve risâlelerde Ahmed b. Yûsuf, 
Sehl b. Hârûn ve Amr b. Mes’ade idi. Bu 
dönemde nahiv konuları üzerinde ise Bas¬ 
ra ve Küfe dilcileri ihtilâfa düşmüşler, 
sonuçta adlarını oturdukları şehirlerden 
alan iki ekol oluşturmuşlardı (bk. basrİy- 
YÛN; KÛFİYYÛN). 

Karşıt Edebiyat Dönemi. III. (IX.) yüzyı¬ 
lın başlarında ortaya çıkan ve birinci saf- 
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hayı reddetmeyen, ancak ona kafa tutan 
bu ikinci safhanın önemli özelliği, ediple¬ 
rin edebî ilimlerde eski Arap kültürüne 
dönük olmakla birlikte Irak’a has Arap 
kaynaklı bir üslûp ortaya koymaya çalış¬ 
mış olmalarıdır. Bu safha şiirlerinde Câ- 
hiliye şiirinin saydamlığı hissedilmekte 
ve eski Arap edebiyatı terimleriyle bede- 
vî şiiri örneklerine rastlanmaktadır. Bu 
dönem şairlerinin başında, hayatının ço¬ 
ğunu Bağdat ve Musul saraylarında ge¬ 
çiren ve lirik şiirleriyle bu şehirlerdeki 
aristokrat mutlu azınlığın hayatını anla¬ 
tan Ebû Temmâm gelir; onu yine bir sa¬ 
ray şairi olan Buhtürî ve pastoral şiirle¬ 
riyle ünlü İbnü'r-Rûmî takip eder. Bu ça¬ 
ğın en ünlü simalarından biri de Halife 
Mu’tez-Billâhîn İbnü’!-Mu‘tez lakabıyla 
tanınan oğlu Abdullah b. Mu’tez’dir. Bo¬ 
hem hayatı yaşayan ve zamanını av ve eğ¬ 
lenceyle geçiren şair bu yaşantısına uy¬ 
gun şiirler yazmış, öldürülmesinden ön¬ 
ceki son gününde de halifelik yapmıştı. 
Diğer bir ünlü şair de Abbâsî halifelerinin 
dahi hicvinden kurtulamadığı Di'bil el-Hu- 
zâî’dir. 

İrak edebiyat ve düşünce tarihinin en 
verimli dönemi sayılan bu safhada ger¬ 
çekleştirilen tercüme hareketi, ileride bü¬ 
tün dünyayı etkileyecek olan Ortaçağ İs¬ 
lâm ilim ve fikir hayatının temelini teşkil 
eder. Huneyn b. İshak, Buhtîşû', Nevbaht 
ve Mâserceveyh oğullarıyla Sâbit b. Kur- 
re ve oğlu Sinân b. Sâbit gibi ünlü müter¬ 
cimler Grekçe, Latince, Süryânîce, Peh- 
levîce ve Hintçe’den yaptıkları tercüme¬ 
lerle tıp, fizik, kimya, botanik, matema¬ 
tik, astronomi, felsefe, mantık, müzik, 
edebiyat ve siyaset alanlarındaki ünlü 
eserleri Arap diline kazandırmışlardır. Bu¬ 
nun sonucunda tanınan yeni bilimler ve 
dolayısıyla açılan yeni ufuklar müslüman 
münevverleri çok yönlü düşünceye yö¬ 
neltti. İslâm medeniyeti çerçevesinde ilk 
ansiklopedik eserleri yazan Iraklı bilgin 
Câhiz oldu (ö. 255/869). Onun açık ifadeli 
kolay anlatım tarzı ve Aristo düşüncesini 
Câhiliye şiirine, felsefeyi edebiyata kata¬ 
rak geliştirdiği yeni üslûp ve bu üslûpla 
kaleme aldığı eserler kendisinden sonra¬ 
kileri derinden etkilemiştir. İbn Kuteybe 
c Uyûnü'l-ahbâr, Müberred el-Kâmil ü'l- 
luğa ve'l-edeb, İbn Abdürabbih el- c İk- 
dü'l-ferîd, Ebü’l-Ferec el-İsfahânî el-Eğâ- 
nî ve Seâlibî Yetîmetü'd-dehr adlı eser¬ 
lerinde onu taklit etmişlerdir. Bu çağda 
İslâm dünyasının din, dil, edebiyat ve ede¬ 
bî eleştiri alanlarındaki ünlü simaları da 
İrakta toplanmıştı. Bunların başında el- 
Aşmcfiyyât adlı antolojinin yazarı Asmaî, 


Arap şiirine “habeb” (mütedârek) bahrini 
eklediği söylenen Ahfeş el-Evsat, Arap 
edebiyatı tarihinde ilk kitap sayılan Taba- 
kâtü'ş-şıkaıa’ nın yazarı İbn Sellâm el- 
Cumahî, Kitâbü'l-Muvâzene beyne't- 
Tâ’iyyeyn adlı eseriyle Arap şiirini in¬ 
celeyip eleştiren Haşan b. Bişr el-Âmidî, 
Arap edebiyatında edebî tenkidin temel 
kaynakları sayılan Nakdü'ş-şkr ve Nak- 
dü'n-neşr adlı kitapların yazarı Kudâme 
b. Ca’fer, nesir ve nazım sanatlarını ince¬ 
leyen Kitûbü'ş-Şmâ^ateyn kitabının ya¬ 
zarı Ebû Hilâl el-Askerî gelmektedir. 

Bunalım Dönemi. IV. (X.) yüzyılın baş¬ 
larından Abbâsîier devrinin sonuna kadar 
devam etmiş olan, yeterince değişim ve 
ilerleme sağlayamayan istikrarsız saf¬ 
hadır. IX. yüzyılın sonlarına doğru doruk 
noktasına ulaşan İrak edebiyatı, X. yüz¬ 
yılın başlarında ortaya çıkan sosyal deği¬ 
şikliklerden etkilenerek yavaş yavaş hüvi¬ 
yetini kaybetmeye başlamış, özellikle Arap 
şiiri bâdiye ve sahranın huzur ve saydam¬ 
lığından Bağdat, Sâmerrâ, Küfe, Basra, 
Musul ve Erbil gibi kargaşa içindeki gü¬ 
rültülü hayatına; edebiyat, felsefe ve si¬ 
yaset meclislerinden işret meclislerine 
taşındığından eski asaletini kaybetmiş 
ve gitgide sanat değeri pek yüksek olma¬ 
yan bir çeşit şehevî şiir haline gelmişti. 
Ancak tercüme yoluyla edebiyata kazan¬ 
dırılan nesir türü eserlerde seçilmiş keli¬ 
melerle ve ince bir anlatım tarzıyla kar¬ 
şılaşılmaktadır. Ayrıca bu çalışmalarda 
önsözlere geniş yer verilmiş ve ayrıntıla¬ 
ra özen gösterilmiştir. Bu devirde adını 
duyuran şairlerin en önemlileri öğretici- 
feisefî ve hamâsî şiirleriyle şöhret yapan 
Mütenebbî, kahramanlık, aşk ve hasret 
şiirleri terennüm eden Hamdânîler'den 
Ebû Firâs el-Hamdânî, tasavvuf, hikmet 
ve belâgat dolu şiirlerinde bedâvet ruhuy¬ 
la medeniyet ruhunu bir araya getiren ün¬ 
lü dil bilgini ve fakih Şerif er-Radî ve ga¬ 
zelleriyle tanınan Mihyâr ed-Deylemî’dir. 

Irak edebiyatında ortak fikirlere sahip 
beş Basralı filozof ve ilim adamının kur¬ 
duğu İhvân-ı Safâ ekolünün çok önemli 
bir yeri vardır. X. yüzyılın ikinci yarısında 
Basra’da kurulan ve gizli siyasî amaçlar 
güden bu ekol dünya çapında bir fikir ce¬ 
reyanı başlatmış ve özellikle İrak, genel¬ 
likle de Arap edebiyatını bugüne kadar 
etkilemiştir. İhvân-ı Safâ’nm çeşitli İslâ¬ 
mî ilimlerle müsbet ilimler, dil. felsefe, 
mantık vb. alanlarda kaleme aldığı elli iki 
risâle değerli bir ansiklopedi mahiyetin¬ 
dedir. 

Türkler XI. yüzyıldan itibaren batıya 
doğru ilerlerken İslâm âleminin her ta¬ 


rafından Bağdat’a yönelen edebiyatçı ve 
ilim adamları burayı Ortaçağ’m en ünlü 
ilim ve kültür merkezi haline getirmişler¬ 
di. Fârâbî ve İbn Sînâ gibi bilginler Bağ¬ 
dat’ta kaldıkları gibi Gazzâlî Nizâmiye 
Medresesi’nde hocalık yapmış, ünlü Türk 
dilcisi Kâşgarlı Mahmud da Araplar’a 
Türkçe öğretmek amacıyla yazdığı Dîvâ- 
nü lugöti’t-Türk’ü muhtemelen 470’te 
(1077) Bağdat’ta Halife Muktedî-Biem- 
riilâh’m oğlu Ebü’l-Kâsım Abdullah’a tak¬ 
dim etmiştir. 

Bu dönemde İrak edebiyatı şiir gibi ne¬ 
sir dalında da sadece edebiyat yapmak 
amacıyla anlamdan çok şekil güzelliğine 
değer vermiş ve her türlü yeniliğe kucak 
açmış, medeniyet ve refah içinde yaşayan 
İrak toplumundaki nesir örnekleri yavaş 
yavaş beyan ve bedî‘ sanatları ile secili üs¬ 
lûba yönelmişti. Bu tür eserlerin başlıca 
örneği Binbir Gece masallarıdır. Câhiz’in 
edebî sanatları özenle kullandığı et-Ter- 
bî c ve't-tedvîr adlı kitabı makâme türü¬ 
nün doğmasına yol açmış, Bedîüzzaman 
el-Hemedânî’nin özel bir biçim verdiği bu 
tür. Basralı Harîrî tarafından geliştirile¬ 
rek son şekline kavuşturulmuştur. Aslın¬ 
da hile, sahtekârlık ve dilencilik konuları¬ 
nı işleyen makâmât türü eserler, o çağda¬ 
ki lraktoplumunun günün ağır şartları 
altında ezilen bir bölümünün yaşantısı¬ 
na ışık tutmaktadır. Harîrî’nin el-Maka- 
maV ı, Hemedânî’ninki kadar eğitici oldu¬ 
ğu gibi üslûp güzelliği ve nahiv bilmece¬ 
lerinin çokluğu bakımlarından ondan da¬ 
ha üstündür. Ziyâeddin İbnü’l-Esîr’in ei- 
Meşelü's-sâ’ir i, ihtiva ettiği geniş ede¬ 
bî bilgilerin felsefî ve eğitici bir yaklaşım¬ 
la ele alınması bakımından bu devirde 
yazılan eserlerin en önemlisidir. 

Moğol istilâsı sırasında Bağdat tahrip 
edilerek yağmalanırken kütüphaneler de 
yıkılmış ve çoğu yakılan kitapların geriye 
kalanları Dicle nehrine atılmıştı. Bu dö¬ 
nemde Irak’taki bilgin, edip ve filozoflar 
Dımaşk, Halep, Kahire, İskenderiye, Mağ- 
rib ve Endülüs’e kaçarak oralarda bilim 
ve edebiyat hayatına canlılık kazandırdı¬ 
lar. Moğol istilâsının ardından tamir edi¬ 
len medreseler tekrar faaliyete geçmişse 
de İrak edebiyatı bir daha eski seviyesine 
ulaşamamış, durgun, verimsiz ve taklitçi 
bir düzeyde kalmış olmakla birlikte za¬ 
man zaman bazı önemli simaların da ye¬ 
tiştiği görülür. Bunların en ünlüleri Ve- 
feyâtü'l-a'yûnadlı eserinde birçok âlim, 
edip, hükümdar, emîr ve diğer meşhur 
simaların tercüme-i hâlini yazan İbn Hai- 
likân ile Mardin Artuklu Hükümdarı II. 
Necmeddin Gazi’ye yirmi dokuz adet 
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Arapça kaside yazan Safıyyüddin el-Hillî’- 
dir. el-Artukıyyât adı verilen bu kaside¬ 
ler sırasıyla elifbâdaki yirmi dokuz harfle 
başlamakta ve her biri yirmi dokuz be¬ 
yitten oluşmaktadır; dillerinin sadeliği, 
üslûplarının sağlamlığı ve seçilmiş keli¬ 
meleriyle dikkat çekerler. 

Moğol istilâsından sonraki kötü idare¬ 
ler yüzünden ortaya çıkan şiddet, yolsuz¬ 
luk ve yoksulluğun bozduğu Irak’m sos¬ 
yal yapısındaki değişiklikler ve yaşanan 
huzursuzluk halk kitlelerini ikiye böldü; 
bir yanda dine ve imana aşırı bağlılık, öte 
yanda edepsizliği ve ibâhiyyeyi benimse¬ 
yen bir hayat tarzı görülüyordu. Bu du¬ 
rum edebiyata da yansıdı ve ortaya biri 
din konularını işleyen tasavvuf ağırlıklı, 
diğeri mevâliyâ, kûmâ, zecel, müveşşah, 
dûbeyt gibi halk şiiri vezinleri ve halk di¬ 
liyle yazılmış, düşük mânaiı, tutarsız söz¬ 
ler içeren şehevî şiirler olmak üzere iki şiir 
türü çıkardı. Tasavvuf ağırlıklı dinî şiirler¬ 
de Anadolu’da gelişen Bektaşîlik ile İran’¬ 
da gelişen Hurûfîliğin ve kısmen de Mü- 
şa’şa’lar’ın etkisi görülür. 

Irak sahasında yetişen en büyük sima 
hiç şüphesiz Türkçe, Farsça, Arapça üç 
ayrı divanın, ayrıca onun üzerinde man¬ 
zum ve mensur eserin sahibi olan Fuzû- 
lî’dir. Gerçekçi, akılcı ve âşık tavırlarıyla 
bir devrin fikir hayatına damgasını vuran 
Fuzûlî, geriye bıraktığı eserleriyle de bu¬ 
güne kadar bütün Ortadoğu edebiyatı 
üzerinde etkisini sürdürmüştür. Onun 
Arap ve daha çok İrak edebiyatı üzerin¬ 
deki etkilerini özellikle Musullu şair Ab- 
dülbâki el-Fârûki ile Arapça, Türkçe, Fars¬ 
ça ve Kürtçe şiir yazan Kerküklü hiciv 
şairi Rızâ Talebânî ve ünlü Türkmen şa¬ 
iri Hicrî Dede'de görmek mümkündür. 
Emîrü’ş-şuarâ Ahmed Şevki de Fuzûlî’- 
nin Leylâ vü Mecnûn’undan esinlene¬ 
rek aynı halk hikâyesini bir piyesinde iş¬ 
lemiştir. Fuzûlî’den sonra yaşayan diğer 
Iraklı şairler de genellikle onun gibi üç dil¬ 
de şiirler yazmışlardır. İrak edebiyatı ta¬ 
rihi bakımından XVI. yüzyılda kaleme alı¬ 
nan kıymetli kitaplardan biri ünlü şair Ah- 
dî-i Bağdâdî’nin Gülşen-i Şuara sidir. 
Bağdatlı Vâlihî, Zihni Çelebi, Âteşî, Ekrem 
Bey ve Kaytamaz Bey Karakoyunlu gibi 
birçok şairin ele alındığı bu kitap, Fuzûlî’- 
nin Hadîkatü's-suadâ'smöan sonra Irak¬ 
ta yazılan ikinci Türkçe mensur eserdir, 

XVIII. yüzyıl Irak edebiyatçılarının ön¬ 
cüsü M ebâliğu'l-hikem adlı eserin sa¬ 
hibi olan ve sultanları, vezirleri hicvetme¬ 
ye başlayınca Bursa’ya sürgüne gönderi¬ 
len ünlü Türkmen şairi Abdürrezzâk Nev- 
res’tir. Erbilli Garîbî’nin 1181 (1767-68) 



Luğatü’l- c Arab dergisinin 7. sayısının kapağı 
(Bağdad 1913) 


yılında Bağdat’a telgraf hattı çekilmesi¬ 
ni anlatan kasidesiyle Abdullah Sâfî’nin 
1292’de (1875) Kerkük’teki taş köprü¬ 
nün inşasını konu alan kasidesi, memle¬ 
ketteki önemli bazı olayları nazım yoluy¬ 
la dile getiren başlıca eserlerdi. Millî şiir¬ 
de de adını duyuran Abdullah Sâfî, ayrıca 
İrak Türkleri’nin dilini ıslah gayesiyle bir 
Türkmen sözlüğü de hazırlamıştır. Bu sı¬ 
ralarda İrak şiirinde yeni temaların işlen¬ 
meye başladığı görülür. Siyasî ve sosyal 
şiir alanında Şeyh Rızâ isim yapmıştı. Ta¬ 
biat tasvirleriyle ve bilhassa ilkbahar ka¬ 
sidesiyle ünlenen Tabiboğlu aynı zaman¬ 
da feminist bir şair olarak tanınıyordu. 
Yine Abdurrahman Hâlis, Fâiz, Muham- 
med Mihrî, Musullu Abdülbâki el-Fârûki, 
Abdülgaffâr el-Ahres ve Muhyiddin Kabil 
gibi o çağın şairleri de İrak edebiyatında 
iyi bir mevki elde etmişlerdi. 

XIX. yüzyılın ikinci yarısında İslâm bir¬ 
liği hareketi şiddetlendiği için şairler de 
eserlerini bu hareketin ifade aracı olan 
Osmanlı Türkçesi ile yazıyorlar ve arala¬ 
rından kötü sosyal şartları eleştirenler çık¬ 
makla birlikte daha çok münacaatlarla 
sistemin kötülüklerini dile getiriyorlardı. 
1869 yılı başlarında Bağdat valisi tayin 
edilen Midhat Paşa, beraberinde getirdiği 
küçük bir matbaa ile Türkçe-Arapça ola¬ 
rak vilâyetin resmî gazetesi ez-Zevrâ'yı 
yayımlamıştı. Daha sonra da yine Türk¬ 
çe-Arapça olarak Osmanlı birliği düşün¬ 
cesini destekleyen Tefekkür adındaki ilk 
özel gazete çıkarıldı. Osmanlı meşrutiyet 


inkılâbından sonra Lübnan asıllı dilci Anis- 
tâs Mârî el-Kermilî, Bağdat’ta Arapça ola¬ 
rak özel Luğatü'l-Arab adlı aylık dergi¬ 
sini yayımlamaya başladı (1908). Sağlam 
dili ve güzel üslûbuyla nesir sahasında ye¬ 
ni bir çığır açan bu dergide İrak edebiya¬ 
tının ünlü simalarından Mahmûd Şükrî 
el-Âlûsî, Eddî Şîr, I. Dünya Savaşı’nda İn- 
gilizler’e karşı cihad eden Necefli şair Mu- 
hammed Saîd el-Habbûbî, Dâvud Çelebi, 
Cemîl Sıdki ez-Zehâvî ve Ma’rûf er-Rusâ- 
fî gibi yazar ve şairler düşüncelerini yay¬ 
maya çalıştılar. Yine bu sıralarda Kerkük’¬ 
te Türkmen şairi Seyyid Mahmud Cevâd 
tarafından Kevkeb-i Maârif adlı ilk özel 
Türkçe dergi çıkarılıyor ve bu dergiye Hic¬ 
rî Dede, Hıdır Lutfî, Molla Sâbir ve Mu- 
hammed Sâdık gibi Türkmen düşünür ve 
edebiyatçıları yazı yazıyorlardı. 

Çağdaş İrak edebiyatı 1921’de İrak 
Krallığı’nın kurulmasıyla başlar. Bu ede¬ 
biyat bir taraftan Mısır’daki modern ede¬ 
biyat hamlesinin, diğer taraftan Osmanlı 
Edebiyât-ı Cedîde akımının etkisi altında 
kalmıştır. Özellikle Mısır şiirinin etkisini 
taşıyan Ahmed Sâfî en-Necefî, Muham- 
med Rızâ eş-Şebîbî ve Muhammed Beh¬ 
çet el-Eserî biçim ve içerik bakımından ye¬ 
ni şiirler yazmışlardır. Bunlara, Irak Dev¬ 
leti kurulmadan önce İngiliz sömürge ida¬ 
resine karşı başlatılan halk ayaklanması¬ 
na (1920) katılmış Muhammed Mehdî el- 
Basîr, Abdülhüseyin el-İzrî, Ali eş-Şarkî 
ve Muhammed el-Hâşimî gibi devrimci- 
siyasî şairler de eklenebilir. Bu dönem şa¬ 
irleri arasında, İrak Devleti’nin kurucusu 
Kral I. Faysal’ın tahta oturmasını kutla¬ 
yan Zehâvî ve Muhammed Mehdî el-Ce- 
vâhirî’nin yanı sıra durumdan memnun 
olmayan ve manda politikasını eleştiren 
Ma’rûf er-Rusâfî de yer alır. Bunlardan 
Rusâfî ile Zehâvî “sultânü’ş-şuarâ’" unva¬ 
nını elde etmek için rekabete girmişler 
ve her fırsatta birbirleriyle kıyasıya müca¬ 
dele etmişlerdir. İrak edebiyatının iki dün¬ 
ya savaşı arasındaki devrede klasizmin 
biçim kurallarını kıran romantizmden. 


Son dönem 
Iraklı dilci, edip 
ve şairlerden 
Muhammed 
Behçet el-Eserî 
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Nâzik 

el-Melâike'nin 
Kazaya’ş-şi l r 
el-mu'âşır adlı 
eserinin 
kapağı 

(Beyrut 1978) 

toplumun millî ve İçtimaî konularını ele 
alan objektivizme yöneldiği sırada en po¬ 
püler konu olan tesettür tartışmalarına 
bu iki ünlü şair de katılmış ve aralarında 
şiddetli bir tartışma cereyan etmişti. 
Ömer Seyfeddin ve Hüseyin Rahmi Gür¬ 
pınar gibi Osmanlı hikâye ve roman ya¬ 
zarlarının etkisi altında kalan yazar Mah- 
mûd Ahmed es-Seyyid de ilk piyes yazarı 
olarak ortaya çıkmıştır. Hikâye ve piyesle¬ 
rinde çağdaş fikir akımlarını yansıtan bu 
yazar daha çok toplum hayatının güldü¬ 
rürken düşündüren sahnelerini işlemiştir. 

II. Dünya Savaşı’ndan sonra esen hür¬ 
riyet ve demokrasi rüzgârları İrak edebi¬ 
yatını da yeni ufuklara taşıdı. Bazı gün¬ 
lük ve haftalık gazetelerle mizah dergile¬ 
ri edebiyata geniş sayfalar ayırdı. Önder¬ 
liğini genç şairlerden Abdülvehhâb el-Be- 
yâtî. Nâzik el-Melâike ve Bedir Şâkir es- 
Seyyâb'ın üstlendiği serbest şiir ekolü, ve¬ 
zin ve kafiyeye sadık kalma noktasından 
hareket ederek klasik şiir çerçevesini kı¬ 
rıp kendine özgü bir dil ve yeni bir biçim¬ 
le ortaya çıktı; kısa sürede de yeni bir çı¬ 
ğır halinde Iraktan bütün Arap dünyası¬ 
na yayıldı. 1958 devriminden sonra başla¬ 
yan cumhuriyet döneminde ilerici-dev¬ 
rimci şiir hareketinin ilk sıralarında Beyâ- 
tî, Kâzım Cevâd, Kâzım es-Semâvî ve Go- 
ran yer aldı; Edmon Sabrî, Abdülmelik 
Nûrî ve Zünnûn Eyyûb da bu akımın ne¬ 
sirdeki temsilcileriydi. Nâzik el-Melâike, 
komünistlerden ayrıldıktan sonra Bedir 
Şâkir es-Seyyâb, Hâfız Cemîl, Hâlid eş-Şev- 
vâf ve Şefîk el-Kemâlî ise bu dönemdeki 
milliyetçi edebiyat akımının önde gelen 
simalarını oluşturdular. Halkçılık ve halk 
edebiyatı araştırmaları alanında Bağdat’¬ 
ta 1962’den sonra Arapça, İngilizce, Al¬ 
manca, İtalyanca, Türkçe ve Farsça ya¬ 
yımlanan aylık et-Türâşü'ş-şcfbî dergi¬ 
siyle hem hızlanmış hem de burada ebû- 
ziyye, meymer, lavukve horyat gibi bir¬ 
çok halk şiiri türünde güzel örnekler ya¬ 



yımlamışlardır. Ayrıca İrakta çıkan Arap¬ 
ça, Kürtçe ve Türkmence gazete ve der¬ 
giler de sayfalarını şiir ve edebiyat türle¬ 
rine açtılar. 1968 yöneticileri Kürtler’e si¬ 
yasî ve kültürel, Türkmenier’le Süryânî- 
ler'e de 1970 te yalnız kültürel hak tanıdı¬ 
lar. Böylece bu azınlıklar Bağdat ve Süley- 
mâniye’de çıkarmaya başladıkları çeşit¬ 
li Arapça-Kürtçe, Arapça-Türkmence 
ve Süryânîce yayın organlarıyla özellikle 
Arapça el-Aklâm, eş-Şekâfetü'l- c Ara- 
biyye ve Âfâk c Arabiyye, Kürtçe Rûşerı- 
birî, Türkmence Kardaşlık ve Süryânîce 
Beyrıen- Nehreyn dergileriyle edebiyat¬ 
larını geliştirmeye ve geniş çapta yayma¬ 
ya fırsat buldular. Bugün de yeni fikir ce¬ 
reyanlarında kaynaşan çeşitli düşüncele¬ 
rin temsilcisi Arap ve azınlık edebiyatçı¬ 
ları, farklı konularda geliştirdikleri çeşitli 
yeniliklerle İrak halkının problemlerine çö¬ 
züm getirmeye çalışmaktadırlar. İlgi alan¬ 
ları ve sayıları gittikçe artan İraklı edebi¬ 
yatçılar arasında başlıca hikâye ve roman 
yazarları Ca'fer el-Halîlî, Abdülmecîd Lut- 
fî, Gâib Tu'me Fermân. Abdullah Niyâzî, 
Abdurrahman er-Rubey‘î, Cum’a el-Lâ- 
mi‘ ve Mûsâ Kiredî; tiyatro yazarları Âdil 
Kâzım, Yûsuf el-Ânî, Muhiddin Zengene 


§y & 

Âfâku. *Arabiyye dergisinin logosu 


ve Muhammed Münîr Âl-i Yâsîn; şairler 
ise Muhammed Mehdî el-Cevâhirî, Ha- 
mîd Saîd, Sa’dî Yûsuf, Bülend el-Haydarî, 
M. Cemîl Şeleş, Abdülvehhâb el-Beyâtî, 
Fevzî Kerîm, Sâmî Mehdî, Muhammed 
Hüseyin Âl-i Yâsîn, Abdüllatîf İteymiş, Ab- 
dürrezzâk Abdülvâhid; dilcilikte Musta¬ 
fa Cevâd, İbrâhim es-Sâmerrâî, Mehdî el- 
Mahzûmî ve Muhammed Behçet el-Ese- 
rî; edebiyat eleştirisinde eş-Şeköfetü’l- 
cedîde dergisinin kurucusu ve başyazarı 
Salâh Hâlis, Muhsin Câsim el-Mûsevî, Kâ- 


Son dönem Irak edebiyatının bazı önemli yazarları 



Ca'fer el-Halîlî Muhammed Mehdî ei-Cevâhirî HamîdSaîd 



Mustafa Cevâd Kâmil el-Basîr Yûsuf Ya'küb el-Haddâd 
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mil el-Basîr, Fâzıl Tâmir ve İnâd Gazvân; 
tercüme alanında Gâib Tu'me Fermân, 
Celîl Kemâleddin, Selîm Tâhâ et-Tikrîtî, 
Yûsuf Ya‘küb el-Haddâd ve M. Cemîl Roj- 
beyânî zikredilebilir. 
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İSİ İBRAHİM DAKUKÎ 


2. Eğitim ve Öğretim. Birçok eski me¬ 
deniyete beşiklik etmiş olan Irak eğitim 
öğretim tarihi açısından zengin bir geç¬ 
mişe sahiptir. Elde edilen kazı sonuçların¬ 
dan ve özellikle çivi yazılı tabletlerden bu 
faaliyetlerin Sumerier zamanına kadar 
uzandığı anlaşılmaktadır (m.ö. 3000). Ge¬ 
nellikle devlete kâtip yetiştirmek için ku¬ 
rulan ilk eğitim müesseseleri tapmakla¬ 
rın yanında âdeta onların birer bölümü 
gibi inşa ediliyordu. Tabletler üzerinde ya¬ 
pılan çalışmalarda, düzenli yazı yazma ye¬ 
teneğini geliştirmek için öğrencilere İda¬ 
rî ve ekonomik bilgiler ihtiva eden ödev¬ 
ler veriliyordu. Eğitim ağırlıklı olarak te¬ 
oloji, botanik, temel matematik, edebi¬ 
yat, astronomi ve mûsiki alanlarında ya¬ 
pılıyordu. Okullarda bu ilim dalları ve top¬ 
lum hakkındaki değişik bilgiler tabletler 
aracılığıyla toplanıp arşivleniyor ve oku¬ 
dukları sürece öğrencilere aktarılıyordu. 
Asur Kralı Assurbanipal (m.ö. 668-626 (?|), 
Ninevâ şehrinde dünyanın ilklerinden bi¬ 
ri sayılan büyük bir kütüphane kurdu. Bu¬ 
rada ilm-i nücûm, teolojik bilgiler, mâ- 
but listeleri, masallar, avcılık ve kralların 
kahramanlıklarına dayanan mitolojik eser¬ 
lerden oluşan birçok Sumerce ve Akkad- 
ca tablet bir araya getirilmişti. Grek kül¬ 
türü ile milâttan önce331'de tanışan Irak 
daha önce Medler ve Persler aracılığıyla 
İran kültürünün etkisi altına girmiş, Gas- 
sânîler ve Lahmîler yoluyla da bölgenin 
Câhiliye Arap kültüründen haberdar ol¬ 
muştu. Bizans ve Sâsânî imparatorlukla¬ 
rının hâkimiyeti altındaki bu iki Arap dev¬ 
letinin başşehirleri Enbâr ve Hîre'de zen¬ 
gin ailelerin çocukları evlerde eğitim gö¬ 
rüyorlardı (Cevâd Ali, VIII, 294-295). Özel¬ 
likle Enbâr civarına yerleşen bazı Arap ka¬ 
bileleri çocuklarını kültür ocakları denile¬ 
bilecek yerlerde eğitiyorlar (Taberî, 111, 
375), bazıları ise daha çok şiir, edebiyat ve 
yazı alanını içeren eğitimlerini kendi im¬ 
kânlarıyla veriyorlardı (Ebü'l-Ferec el-İs- 
fahânî, XI, 54). Hâlid b. Velîd Enbâr'ı fet¬ 
hettiğinde burada halkın yazı yazmayı 
bildiğini görmüştü. İslâmiyet öncesi dö¬ 
nemde genellikle mâbed. ocak ve evler¬ 
de verilen eğitim İslâm fetihlerinden son¬ 
ra camilere kaydı. 


irak'ın fethinden sonra kurulan Basra 
ve Küfe şehirleri kısa sürede askerî, siya¬ 
sî, kültürel ve ekonomik merkezler haline 
geldikleri gibi aynı zamanda birer eğitim 
merkezi de oldular. Küfe'ye yerleşen sa- 
hâbîlerden İlmî otoritesiyle sivrilen Ab¬ 
dullah b. Mes'ûd’un 4000 civarında öğ¬ 
renci okuttuğu rivayet edilir. Sahâbe ve 
tâbiîn döneminde irak’ta başlatılan Kur- 
’an ilimlerine ve sünnete dayalı eğitim 
daha sonra diğer dinî ilimlerle zenginleş¬ 
tirildi; II. (VIII.) yüzyılın ortalarından itiba¬ 
ren de özellikle Ebû Hanîfe ve öğrencile¬ 
rinin çabalarıyla sistemleştirilerek bir ekol 
haline getirildi. Abbâsîler devrine girer¬ 
ken Hicaz ekolüne (ehl-i hadîs) karşı Irak 
ekolü (ehl-i re'y) doğdu. Hicaz ve Irak ekol¬ 
lerinin ihtilâfı daha ziyade bilgi kaynağı 
farkına dayanmakla birlikte aralarında 
bazı usul farkları da bulunmaktaydı. İrak¬ 
lılar Medine örfünü kaynak saymadıkları 
gibi hadis malzemeleri de azdı; mevcut 
üzerinde daha titiz ayıklama yapıyor ve 
re’y içtihadına daha fazla yer veriyorlar¬ 
dı. Basra ve Kûfe’de çeşitli Arap kabilele¬ 
riyle birlikte çoğunluğu Farsça konuşan 
başka unsurlar da bulunuyordu. Arap- 
lar’ın bunlarla ilişkileri sonucunda hayat 
tarzlarında bazı değişmeler ve dillerinde 
bozulmalar ortaya çıktı. Bu farklılık Kur’an 
okunmasında da kendini gösterdi. Önce 
Basra, daha sonra da Küfe âlimleri bu dil 
problemini ortadan kaldırmaya, Arapça'¬ 
nın yabancılar tarafından öğrenimini ko¬ 
laylaştırmak için gramerini İlmî usullere 
dayalı kurallarla belirlemeye koyuldular. 
Böylece Irak toprakları üzerinde önce Bas¬ 
ra’da, bir asır sonra da Kûfe’de başlayan 
bu hareket üç asır devam etti ve prensip¬ 
leri, meselelere bakış tarzları açısından 
gösterdikleri farklılıklar, aralarındaki ih¬ 
tilâflar ve rekabet yüzünden Basriyyûn 
ve Kûfiyyûn adlarıyla anılan iki ayrı ekol 
halinde gelişti. 

11. (VIII.) yüzyılın sonlarına doğru Bağ¬ 
dat İslâm kültür ve eğitim merkezlerinin 
en önemlilerinden biri durumuna geldi ve 
camilerin dışında yüksek öğretim alanın¬ 
da ilk müessese burada açıldı. Abbâsî Ha¬ 
lifesi Me’mûn (813-833), Bağdat’ta tercü¬ 
me merkezi olarak faaliyette bulunma¬ 
sının yanı sıra bir akademi ve halka açık 
kütüphane vazifesi gören Beytülhikme’yi 
kurdu; Hizânetü’l-Hikme ve Hizânetü’l- 
kütüb denilen kütüphaneler de bu dö¬ 
nemde hizmet veren diğer eğitim mües¬ 
seseleri olarak kabul edilebilir. Beytül- 
hikme, kütüphaneler, mescidler ve özel 
öğretim kurumlarında birçok âlim, ede¬ 
biyatçı, şair, muhaddis ve kurrânın yanı 
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sıra ünlü eğitimciler de yetişti. Bu med¬ 
reselerde okutulan bilgiler tefsir, kıraat, 
hadis, kelâm, nahiv, sarf, beiâgatve ede¬ 
biyatı içine alan nakli ilimlerle felsefe, 
hendese, astronomi, astroloji, müzik, tıp, 
kimya, matematik, tarih ve coğrafyayı 
içine alan aklî ilimler olmak üzere ikiye ay¬ 
rılıyordu. Abbâsîler döneminde Bağdat 
Şia, Mu‘tezile, Selefiyye ve Eş’ariyye gibi 
belli başlı kelâm mekteplerinin serpilip 
geliştiği en önemli kültür merkezlerinden 
biriydi. Aynı şekilde burada yapılan fıkıh 
çalışmaları da özelde Küfe ve Bağdat’ın, 
genelde irakîn İslâm hukuku dalında seç¬ 
kin bir mevkiye sahip olmasına yol açmış¬ 
tı. II. (VI!!.) yüzyılın ortalarına doğru kurul¬ 
maya başlayan fıkıh mezheplerine Irak'ın 
katkısı bölgenin İslârn kültürü açısından 
gelişmişliğine işaret etmektedir. Kelâm 
âlimlerinden Mu’tezilîler’in en büyük ke- 
lâmcısı Ebü'i-Hüzey! el-Allâf ilk akla gelen 
isimdir. Ebû Amr b. Alâ Basra ekolünü, 
Mufaddal ed-Dabbî de Küfe ekolünü tem¬ 
sil eden diğer önemli şahsiyetlerdi. Ede¬ 
biyat alanında ansiklopedik eserler veren 
Câhiz öncelikle zikredilmelidir. el-Eğânî 
adlı kitabını mûsikinin seçilmiş 100 sesi¬ 
nin ritmine göre kaleme alan, Arap yazı 
üslûbuna yenilikler getiren ve eserinde 
çağının sosyal hayatının izlerini aksettiren 
Ebü'i-Ferec el-İsfahânî de bu alanda zik¬ 
redilmesi gereken diğer bir şahsiyettir. 

İrak aklî ilimler alanında önemli kişiler 
yetiştirmiştir. Mantık, felsefe, matema¬ 
tik, müzik ve astronomi dallarında çalış¬ 
malar yapmış olan Ya’küb b. İshak el-Kin- 
dî ile felsefe dünyasında Muailim-i Sânî 
unvanını taşıyan Fârâbî bunların başında 
gelir. Abbâsîler döneminde yetişen tıp 
alanındaki ünlülerin arasında, Bağdat ta¬ 
biplerini imtihana tâbi tutan Sinân b. Sâ- 
bit b. Kurre ile eserleri Avrupa ülkelerin¬ 
de okutulan Ebû Bekir er-Râzî zikredile¬ 
bilir. Bu faaliyetlerin gelişmesinde ilim 
adamlarına sağlanan İlmî ve fikrî hürriye¬ 
tin önemli rolü vardı. Bağdat'ta özellikle 
Büveyhîler zamanında siyasî ve İktisadî 
durumun kötü olmasına rağmen birçok 
genel kütüphanenin yanında özel kütüp¬ 
haneler de bulunuyordu. Klasik kaynaklar. 
Halife Mu’tasım-Biliâh’ın kütüphanesin¬ 
de 10.000 kitabın mevcut olduğuna işa¬ 
ret eder. Büveyhî devrinin ünlü veziri Sâ- 
hib b. Abbâd’ın kütüphanesini de ancak 
400 devenin taşıyabildiği rivayet edilir (İb- 
nü'l-Esîr, VII, 211). Büveyhîler'den Muiz- 
züddevle'nin oğulları Bahtiyâr ve Habeşî 
kitap meraklısıydılar. Bahtiyâr’a karşı 
başkaldıran Habeşî yenilip serveti müsa¬ 
dere edildiğinde kütüphanesinden 15.000 


cilt kitap çıkmıştı. Kütüphaneler yapılan 
bağışlarla genişliyordu. Necef şehrinde 
Meşhed-i Ali'de mevcut olan kütüphane¬ 
ye çeşitli zamanlarda Adudüddevle gibi 
sultanlar ve emîrler, vezirler, âlimler tara¬ 
fından önemli miktarda kitap bağışlan¬ 
mıştı. Adudüddevle tarafından Bağdat’¬ 
ta büyük meblağlar harcanarak yaptırılan 
hastahanenin de (Bîmâristân-ı Adudî) bir 
kütüphanesi vardı. Irak’ta kurulan gerçek 
anlamda ilk yüksek öğretim müessesesi, 
Büyük Selçuklu Veziri Nizâmülmülk tara¬ 
fından önce Bağdat'ta (1065-1067), daha 
sonra çeşitli şehirlerde açılan Nizâmiye 
medreseleridir. İslâm tarihindeki ilk çe¬ 
kirdek üniversiteyi teşkil eden bu medre¬ 
se, halk arasında Bâtınî faaliyetlere karşı 
Sünnîliği korumak ve yaymak amacıyla 
kurulmuştu: devrin en ünlü âlimlerini 
bünyesinde topluyordu ve aynı zamanda 
zengin bir kütüphaneye sahipti. Öğren¬ 
cilerin yeme içme ve barınma ihtiyaçları¬ 
nın ücretsiz karşılandığı bu medrese Av¬ 
rupa’nın ilk üniversitelerine örnek oluş¬ 
turmuştur. Sünnî Müslümanlığın geliş¬ 
mesinde büyük tesiri olan Nizâmiye med¬ 
reseleri hususi mahiyette kurulduğu hal¬ 
de Nizâmülmülk, daha sonra bunları dev¬ 
letin teftiş ve himayesi altında işleyen 
resmî tahsii müesseseleri şekline sokmak 
suretiyle din terbiyesi ve öğretiminde in¬ 
kılâp yapmış ve bu okulların usul ve prog¬ 
ramları uzun süre devam etmiştir. Halife 
Müstansır-Billâh’ın kurduğu Müstansı- 
riyye de önemli medreselerden biridir. 

Abbâsîler döneminde Irak'ta halifele¬ 
rin sarayları ile vezir ve emirlerin konak¬ 
larında ilim meclislerinin kurulması döne¬ 
min önemli eğitim ve öğretim faaliyetle¬ 
ri arasında sayılabilir. Halifelerin ve diğer 
önemli devlet adamlarının huzurunda 
yapılan bu toplantılarda İlmî çalışmalar 
ve tercüme faaliyetleri büyük gelişme 
göstermiş ve aklî ilimler dinî ve lisanî ilim¬ 
ler gibi itibar görmüşlerdi. İmam Gazzâlî, 
Nizâmülmülk’ün huzurunda yapılan mü¬ 
nazarada kazandığı başarıdan dolayı Ni¬ 
zâmiye Medresesi’ne müderris olarak ta¬ 
yin edilmişti (a.g.e.,X, 81). 

Irak'ta medreselerin kuruluşu mescid, 
hankah, zâviye, bîmâristan ve evlerde 
eğitim ve öğretim faaliyetlerinin deva¬ 
mına engel teşkil etmemişti. Özellikle 
Bağdat’ta birçok tabip, mühendis ve ma¬ 
tematikçi evlerinde talebelerine ders ve¬ 
riyordu. Klasik tarih kaynakları ve seya- 
hatnâmelerde İrak medreselerinin kuru¬ 
luşu, hocalarının durumu, eğitim sistemi, 
araç ve gereçleri hakkında çeşitli bilgiler 
vardır. Abbâsîler döneminden itibaren or¬ 


taya çıkmaya başlayan sahaflar da büyük 
önem taşıyordu. Kitap alıp satılan bu dük¬ 
kânlar aynı zamanda kültür alışverişi ya¬ 
pılan birer eğitim ve öğretim müessese¬ 
si görevi yapıyordu. Hayatının büyük bölü¬ 
münü Irak’ta geçiren Câhiz kitapçı dük¬ 
kânlarını kiralar, kitaplardan faydalanmak 
için orada gecelerdi (Yâküt, IV, 56). Ebü’i- 
Ferec el-İsfahânî, Ebû Nasr ez-Zeccâc ve 
Yâküt el-Hamevî kitapçı dükkânlarından 
faydalanan diğer âlimlerdi (a.g.e., V, 157- 
158). İbnü’l-Cevzî, kendi zamanında Bağ¬ 
dat kitapçılar çarşısını âlim ve şairlerin 
oturup kalktığı bir yer olarak tavsif eder 
(Menâkıbu Bağdâd, s. 26). Medreselerin 
yanında evlerde kurulan kütüphaneler o 
kadar çoğalmıştı ki âdeta bunlar müşte¬ 
milâttan sayılıyordu. 

Bağdat Moğollar’ın eline geçtikten son¬ 
ra Irak’taki eğitim ve kültür merkezlerin¬ 
den birçoğu tahrip edilmiş, âlimler de ya 
öldürülmüş ya da Irak dışına kaçmaya 
mecbur bırakılmıştı. V1I!-IX. (XIV-XV.) yüz¬ 
yıllarda yazılan bütün Arap kaynaklan. 
Irak düşünür ve bilginlerinin Horasan ve 
Mâverâünnehir’den Suriye, Mısır ve Kay- 
revan’a kadar uzanan geniş bir sahaya ya¬ 
yıldıklarını kaydeder. Ayrıca Irak'taki ca¬ 
mi, medrese ve evlerde bazı hocaların fa¬ 
aliyetlerine rastlamak mümkündü; ancak 
bütün bunlara rağmen İrak medreseleri 
IX. (XV.) yüzyıldan itibaren gerilemiş ve 
çoğu kapatılmıştı. Bu dönemden sonra 
Iraklı âlimler artık daha ziyade Mısır ve 
Suriye’den gelen çeşitli araştırma ve bi¬ 
lim eserlerine hâşiye yazmakla yetinmiş¬ 
lerdi. Irak eğitim ve öğretimi VIII. (XIV.) 
yüzyılın ortalarına doğru tamamen tek¬ 
ke, zâviye ve camilere çekilmişti. 

Çeşitli kaynaklarda Osmanlı hâkimiye¬ 
tine geçtiği sırada Irak'ta kırk dokuz med¬ 
resenin bulunduğu kaydedilir. Eğitim 
sistemi üç aşamalı idi. Bunların ilkinde 
Arap dili, belâgat ve kelâm dersleri veri¬ 
lir, başarı gösteren talebelere ayrıca Mu¬ 
kaddime, el-Elfiyye ve Muğni'l-lebîb 
okutulurdu. İkinci aşamada fıkıh ve fıkıh 
usulü ile araştırma metotları öğretilir, 
üçüncü aşamada ise ders programı takip 
edilmez, okul dışından gelen hocalardan 
çeşitli bilim dallarında konferanslar din¬ 
lenir ve sonra da icâzet alınırdı. Veliler, 
perşembe günleri toplandığı için adına 
"hamîsiyye” denilen yardımlarla okul mas¬ 
raflarına katılırlardı. Tanzimat devrinde 
girişilen ıslahat sürecinde eğitime de 
önem verilmiş, devletin birçok vilâyetin¬ 
de askerî okulların yanı sıra mülkiye okul¬ 
ları da açılmıştı. Osmanlılar’m eğitimdeki 
bu yenileme süreci Irak'a Vali Midhat Pa- 
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şa döneminde (1869-1872) ulaştı. Irak’ın 
üç vilâyeti Musul, Bağdat ve Basra’yı bir¬ 
birine bağlayarak merkezî bir otorite ku¬ 
ran Midhat Paşa Bağdat’ta önce askerî, 
arkasından mülkî rüşdiyeyi açtı. Ancak 
halk bu okullara değil 1871’de kurulan 
sanayi mektebine büyük ilgi gösterdi. 
Midhat Paşa'dan sonra gelen Vali Redif 
Paşa da modern resmî eğitim sistemini 
uygulamaya devam etti ve Bağdat’ta ilk 
erkek lisesini açtı. 1880’den sonra Bağ¬ 
dat’ın dışında da modern okullar kuruldu. 
1889’dan sonra önce Bağdat'ta, ardından 
bütün büyük şehirlerde ilkokullar açıldı 
ve giderleri vilâyet tahsisatına ilâveten zi¬ 
raî ürünlerden alınan verginin % S'i ile 
karşılandı. Irak’ta II. Meşrutiyet'ten önce 
eğitim alanında iki önemli adım atılmış¬ 
tı; bunlar 1889’da Bağdat’ta ilk kız rüşdi- 
yesinin, arkasından da Bağdat, Musul ve 
Basra’da ilk öğretmen okullarının açılma¬ 
sı idi. Irak’ın öğretim alanında önemli ye¬ 
ri olan bu faaliyetlerin aynı zamanda hem 
cüret hem de ileri görüş mahsulü sayıl¬ 
maları gerekir. 1908 yılının Eylül ayında 
yine Bağdat’ta açılan Hukuk Mektebi de 
memleketin başta idari kadrosu olmak 
üzere büyük bir ihtiyacını karşılamıştı. 

OsmanlIlar devrinde, modern eğitim ku- 
rumlarının açıldığı I. Meşrutiyet dönemi¬ 
ne kadar öğretim genellikle mahallî dil¬ 
lerde yapılıyordu. 1. Meşrutiyet’ten itiba¬ 
ren ise öğretim dili resmen Türkçe ol¬ 
makla birlikte uygulamada Arapça da 
varlığını sürdürdü. Öğretim dilinin sade¬ 
ce Arapça olduğu ilkokulu, Musulfu avu¬ 
kat ve gazeteci Süleyman Feyzî 27 Ekim 
1908’de Basra’da Feyziyye adıyla açtı ve 
bu tarihten sonra açılan bütün okullar 
Türkçe - Arapça veya yalnız Arapça eğitim 
verdi. Bu arada misyoner kuruluşları ve 
elçilikler yoluyla yabancı dilde eğitim ya¬ 
pan özel okullar açıldı. Bütün Irak okulla¬ 
rı merkezî idare yöntemiyle Osmanlı Ma¬ 
arif Nezâreti’ne bağlı idi. İngilizler 1. Dün¬ 
ya Savaşı’nın patlak vermesinden sonra 
Basra'yı işgal edince(22 Kasım 1914) bü¬ 
tün okulları kapattılar; Türk öğretmen¬ 
ler de Osmanlı ordusuyla birlikte Kûtül’a- 
mâre bölgesine çekildiler. Uzun bir müd¬ 
det kapalı kalan okullar, Basra âyanının 
İngiliz hâkimi Sir Berci Cooks’a başvurma¬ 
sı üzerine 191S öğretim yılından itibaren 
tekrar açıldı. İlkokullarda önce molla de¬ 
nilen din adamları bütün öğrencilere tek 
sınıfta ders okuttu; öğretmen okulundan 
mezun öğretmenler 1916 yılından itiba¬ 
ren modern eğitim sistemine göre sınıf¬ 
ları birbirinden ayırmak suretiyle eğitime 
başladılar. 1921’de İrak Devleti kurulduk¬ 


tan sonra modern eğitim sistemine çok 
önem verildi ve bütün okullarda yalnız 
Arapça tedrisat yapıldı. Ayrıca her vilâyet 
merkezinde bir lise ile bazı önemli mer¬ 
kezlerde meslek okulları açıldı. İrak eği¬ 
tim öğretimi 1922-1927 yılları arasında 
genel müdürlüğe Sâtı’ el-Husarî’nin tayi¬ 
niyle yeni bir döneme girdi. Husarî, siste¬ 
mi ilmî metotlara ve modern eğitim esas¬ 
larına göre yeniden ele aldı ve İraklılarda 
millî şuuru güçlendirmeyi, onları Arap 
birliğinin sağlanmasının gerektiğine inan¬ 
dırmayı hedef edindi; ilk iş olarak da dil 
ve tarih birliğine yönelik programlar koy¬ 
du. Ancak bu faaliyetlerden İngiliz man¬ 
da idaresi rahatsız oldu ve 1927 ’de onu 
görevinden ayrılmaya mecbur etti. 

1932’de bağımsızlığına kavuşan Irak 
millî bir eğitim politikası belirleyerek bü¬ 
tün yabancı okulları Maarif Nezâreti’ne 
bağladı ve bir eğitim konseyi oluşturdu. 
Bu konseyin başına getirilen Colombia 
Üniversitesi profesörlerinden P. Monroe 
eski programları değiştirerek yeni bir sis¬ 
tem geliştirdi ve eğitim öğretimi yalnız 
devlet memuru yetiştirmekten kurtardı. 
Özellikle eski eğitimcilerin karşı çıktıkları 
bu program büyük bir titizlikle uygulan¬ 
dı ve bu çerçevede Irak’ın dört bir yanın¬ 
da ilk. orta, lise ve öğretmen okulları baş¬ 
ta olmak üzere çeşitli meslek okulları açıl¬ 
dı. 1931-1932 öğretim yılında 314 erkek 
ve 67 kız okulu bulunurken bu rakam 
1956 -1957 öğretim yılında toplam 1046 
erkek. 226 kız ve 532 karışık okula ulaştı. 
Bu okullarda 11.151 erkek ve 3519 bayan 
öğretmen görev yapıyordu. Önceleri Bağ¬ 
dat, Musul ve Basra bölgelerine ayrılmış 
olan eğitim öğretim sistemi, 1935 ders 
yılında faaliyetlerin gelişmesine paralel 
olarak on dört bölgeye ayrıldı. Fakat er¬ 
tesi yıl okulların bütün istek ve ihtiyaçla¬ 
rını karşılayamayan bu bölge sistemi kal¬ 
dırılarak her vilâyette ayrı bir eğitim mü¬ 
dürlüğü ihdas edildi. 

Irak'ın ilk yüksek öğretim kurumu Os- 
manlılarîn 1908’de açtıkları Bağdat Hu¬ 
kuk Mektebi’dir. Bunu zaman içerisinde 
yine Bağdat’ta 1923’te Tıp ve Eczacılık 
Mektebi, 1942’de Mühendislik, 1946’da 
İlâhiyat, 1947’de Ticaret ve Ekonomi, 
1949’da Fen ve Edebiyat, 1950’de Ziraat 
fakültelerinin açılması takip etti; ayrıca 
1945’te Kraliçe Aliye Kız Enstitüsü. 1947’- 
de Güzel Sanatlar Enstitüsü ve Irak Bilim¬ 
ler Akademisi kuruldu. Irak'ta ilk üniver¬ 
site 1924’te Bağdat’ta kurulan Âlü'l-beyt 
Üniversitesi’dir. 1952’de UNESCO tarafın¬ 
dan Irak’a gönderilen uzmanlar, burada¬ 
ki eğitim sistemini inceleyerek bir rapor¬ 


la birlikte önerilerini devlet yetkililerine 
sunmuşlardı. Irak’ta Câmiatü’I-hikme adlı 
ilk modern üniversite 1956'da kuruldu. 
Bunu 1958’de kurulan ve birçok fakülte, 
enstitü ve koleji içine alan Bağdat Üniver¬ 
sitesi takip etti. Kısa zamanda gelişerek 
ülkenin bilimsel ihtiyacını karşılayan en 
önemli müesseselerden biri haline geldi. 
Bu üniversitenin öğretim üyesi kadrosu¬ 
nun önemli bir kısmını, Irak Devleti’nin 
kuruluşunun ilk yıllarında yabancı ülkeler¬ 
de okuyan ve kariyer yapan hocalar oluş¬ 
turuyordu. 

Irak’ta Osmanlı döneminde başlayan 
yüksek öğretim dili Türkçe idi. İngiliz¬ 
ler Irak’a hâkim olunca bunun yerini 
Arapça aldı; ancak yeni açılan fen fakül¬ 
telerinde İngilizce tedrisat yapılıyordu. 
1970’te yürürlüğe giren 132 sayılı Yüksek 
Öğretim ve Bilimsel Araştırmalar Bakan¬ 
lığı Kuruluş Kanunu’nun 22. maddesin¬ 
de öğretim dili olarak Arapça kabul edil¬ 
miş, diğer dillerde öğretim yapmak ise 
üniversiteler arası konseyin onayına bıra¬ 
kılmıştı. Bu karar. Yüksek Öğretim ve Bi¬ 
limsel Araştırmalar Bakanlığı’nın onayla¬ 
masıyla 1977-1978 öğretim yılından iti¬ 
baren her kategoride tek bir ders yaban¬ 
cı dilde okutulmak üzere uygulanmıştı. 
Irak’ta 1968-1969 yılından sonraki eği¬ 
tim öğretim faaliyetlerinin en önemlisi, 
Bağdat’taki misyoner eğilimli Câmiatü’l- 
hikme’nin yabancı kadrosunun Araplaş- 
tırılmasıdır. Ayrıca 1975’te birçok ensti¬ 
tü ve meslek okulu bir araya getirilerek 
modern bir teknoloji üniversitesi kurul¬ 
du. Fen ilimleriyle ilgili terimlerin öğreti¬ 
minde problemler çıktıysa da çeşitli bi¬ 
limsel kurullarla bunlar ortadan kaldırıl¬ 
dı. Irak Bilimler Akademisi’nin yabancı 
terimlerin Arapça karşılığını bulmakta 
önemli çabaları oldu. Bünyesinde çeşitli 
bilimsel kuruluş temsilcilerini bulundu¬ 
ran bu kurumun en önemli çalışma alanı 
Arap dilini koruyup geliştirmek ve yaban¬ 
cı terimlere karşılık bulmaktı. Fen bilimle¬ 
riyle ilgili olanların hemen hemen tama¬ 
mında kullanılan terimlerden yaklaşık 
2500 kadar yabancı kelime Arapça’ya ka¬ 
zandırılmış ve 3000 kadarının da kulla¬ 
nımı Arapça’ya uygun hale getirilmişti, 
lrak’m ilk özel üniversitesi Hukuk. İngiliz¬ 
ce, Arap Dili ve Edebiyatı ve Tarih bölüm¬ 
lerini içine alan ve 1963’te Öğretmenler 
Sendikası tarafından kurulup 1974'te 
devlete devredilen Batı tarzındaki Müs- 
tansıriyye’dir. Bu üniversitelere ilâveten 
1988’de Bağdat’ta Saddam İslâm İlimleri 
Üniversitesi açılırken ayrıca Basra (1972), 
Küfe (1986), Musul (1977), Tikrît (1987), 
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Remâdî (1988), Hille (1988), Kâdisiye 
(1988) ve Erbil’de de (1975) yeni üniver¬ 
siteler kurulmuştur. İran-İrak Savaşı so¬ 
nucunda İktisadî durumu iyice yıpranan 
Irak'ta yeni kurulan üniversiteler özel olup 
paralı eğitim yapmaktadır; bunların baş- 
lıcaları Bağdat’taki Râfideyn, Türâs ve 
Mansûr ile Basra’daki Körfez Üniversite- 
si’dir. 

Irak'ta 1979 yılında çıkarılan bir kanun¬ 
la okuma yazma seferberliği başlatıldı ve 
o zamana kadar % 42 olan okur yazar ora¬ 
nı en ücra köylere kadar ulaştırılan bu fa¬ 
aliyet neticesinde % 100’e yaklaştırıldı. 

16 Nisan 1920'de Selâm adıyla Bağdat’¬ 
ta kurulan kütüphane 1924’te Millî Kü¬ 
tüphane adıyla yeniden düzenlenmiştir; 
bugün burada çeşitli yerlerdeki şubele¬ 
riyle birlikte 1 milyona yakın kitap bulun¬ 
maktadır. 1930’lu yıllardan sonra Irak'm 
bütün vilâyetlerinde birer genel kütüpha¬ 
ne kurulmuştur. 
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3. Mimari. Irak’ta İslâm mimarisi altın 
çağını Abbâsî, Selçuklu ve Atabekler dö¬ 
neminde yaşamış, ancak bu eserlerin ço¬ 
ğu günümüze ulaşmamıştır. Başlangıçta 
Mezopotamya kültürlerinden, özellikle 
Bâbil mimarisinden etkilenen Abbâsî sa¬ 
natı Sâmerrâ ile birlikte Türk dünyasına 
açılmış, Bağdat Tuğrul Bey’den sonra 
Selçuklu âbideleriyle donatılmıştır. Os¬ 
manlI döneminde yapılan ve günümüzde 
bu kültürün temsilcisi olan mimari eser¬ 
ler daha çok mahallî üslûpla ele alınmış 
küçük ölçüde iddiasız yapılardır; XVIII. 
yüzyıl sonrası dış süslemelerinde İran 
etkisi görülür. 

Irak’ın İslâm topraklarına katılmasın¬ 
dan hemen sonra kurulan Küfe ve Bas¬ 
ra’ya Abbâsîler zamanında Rakka ve Sâ¬ 
merrâ eklenmiş, ancak asıl mimari geliş¬ 
me yine yeni kurulan Bağdat’ta gerçek¬ 
leşmiştir. Halife Hârûnürreşîd zamanın¬ 
da binbir gece masallarına da yansıyan 
ihtişamlı bir hayatın yaşandığı Bağdat, 
Sultan Melikşah'tan sonra bir Selçuklu 
şehri karakteri kazanmıştır. Atabekler 
döneminde ise Musul. Sincar ve Erbil’in 
birer başşehir olarak varlıklarını sürdür¬ 
dükleri görülür. Etrafı surlarla çevrilen 
şehirler cami, medrese, imaret, saray, 
çarşı, han ve hamamlarla donatılarak 
ilim, sanat ve ticaret merkezleri haline 
getirilmiştir. Ancak Irak’ın bu parlak dö¬ 
nemi Moğol istilâsı ile sona ermiş, sade¬ 
ce Celâyirli ve Karakoyunlular zamanında 
biraz canlanmış, Osmanlı idaresinde de 
bu canlılığını nisbeten korumuştur. İrak¬ 
ta uzun bir zaman diliminde vücuda geti¬ 
rilen İslâm mimarisini şöylece özetlemek 
mümkündür: 

Külliyeler. İraktaki mimari eserlerde 
külliyelerin çoğunlukla bir türbe etrafın¬ 
da geliştiği görülür. Bu topraklarda Yû¬ 
nus, Yûşâ, Şît, Circîs gibi nebîler; Hz. Ali, 
Hz. Hüseyin, Mûsâ el-Kâzım gibi Ehl-i 
beyt’ten zatlarla Şiî imamları; Ebû Hanî- 
fe, Ebû Yûsuf gibi Ehl-i sünnet imamları 
ve Abdülkâdir-i Geylânî, Cüneyd-i Bağdâ- 
dî, Ma‘rûf-i Kerhî, Şehâbeddin es-Sühre- 
verdî gibi tasavvuf ehli velîler yatmakta¬ 
dır. Selçuklu döneminde çoğunun meza¬ 
rı üzerine birer türbe yapılarak bu me¬ 
kânlar ziyaret yeri haline getirilmiştir. Ge¬ 
nellikle hac yolu üzerinde bulunan türbe¬ 
lerin yanına zamanla ziyaretçi ve görevli¬ 
lerin ihtiyaçlarını karşılamak üzere cami, 
medrese, zâviye, tekke gibi yapılar ekle¬ 
nince külliyeler ortaya çıkmıştır. 

Bağdat’ta etrafı kale gibi surlarla çev¬ 
rili olan İmâm-ı Âzam Külliyesi’ne 193S 
yılına kadar kule burçlarla desteklenen 


iki büyük taç kapıyla giriliyordu. Yıkılan 
surların ve kapıların yerlerinde bugün 
sembolik nitelikte bir avlu duvarıyla iki 
kapı bulunmaktadır. Diğer külliyelerde 
avluya açılan taçkapıların yer aldığı ku¬ 
şatma duvarları görkemli birer cephe 
oluşturur (bk. ÂZAMİYE KÜLLİYESİ). Şiî- 
ler’ce ihtimam gösterilen külliyelerin cep¬ 
heleri Safevî ve Kaçar dönemlerinde, Ab¬ 
dülkâdir-i Geylânî Külliyesi’ninki ise İrak 
Cumhuriyeti tarafından kemerleri kade¬ 
meli nişler, kemer üstlerinden saçağa ka¬ 
dar uzanan tuğla-terrakota, mozaik çini 
ve kalem işi süslemelerle saray cepheleri¬ 
ne benzetilmiştir (bk. ABDÜLKÂDİR-i GEY¬ 
LÂNÎ KÜLLİYESİ). Şehâbeddin Sührever- 
dî Külliyesi’nin avluya açılan taçkapısı iki 
yandan sebil nişleriyle zenginleştirilmiş¬ 
tir. Külliyelerin çoğunda, etrafını çeviren 
kuşatma duvarlarına yaslanan ve cephe¬ 
leri avluya bakan iki katlı medrese ve tek¬ 
ke hücreleri mevcuttur. Necef’te Hz. Ali 
Külliyesi’yle (Meşhed-i Ali) Kerbelâ’da Hz. 
Hüseyin Külliyesi'nde ikişer, Mûsâ Kâzım 
Külliyesi’nde dört minare yükselir; Ab¬ 
dülkâdir-i Geylânî Külliyesi’ndeki iki mina¬ 
re ise farklı dönemlerde yapılmıştır. 

Irak’ta merkezi cami olan Selçuklu kül- 
liyderinin hiçbiri günümüze ulaşmamış¬ 
tır. Kaynaklarda geçen Selçuka Hatun ve 
Terken Hatun külliyeleri cami, medrese 
ve imaret binalarından oluşuyordu. Erbil 
ve Musul ulucamileriyle Musul Mücâhidî 
Camii, etraflarında sıralanan külliye ya¬ 
pılarının merkezinde bulunuyordu. Os¬ 
manlI döneminde yapılan camilerin çoğu 
da külliye niteliğindedir. Son cemaat ye¬ 
rinin bir bölümü türbe haline getirilmiş 
ve diğer yapıları avlu etrafına sıralanmış 
camilere Bağdat’ta Murâdiyye (Murad Pa¬ 
şa), Âdile Hatun ve Haydarhâne, Musul’da 
Hizâm, Paşa ve Râbia Hatun camileri ör¬ 
nek gösterilebilir. Külliye binalarının ço¬ 
ğu bugün yıkılmış durumdadır. 

Cami ve Mescidler. Tarihî kaynaklardan 
Irak’ta çok sayıda cami ve mescid inşa 
edildiği öğrenilmektedir. Ancak XIII. yüz¬ 
yıla kadar yapılan eserlerin plan ve mi¬ 
mari durumları hakkında yeterli bilgi 
mevcut değildir. VIII ve IX. yüzyıllarda 
Bağdat'ta inşa edilen Halife Mansûr ve 
Rusâfe camileriyle IX. yüzyılda Sâmerrâ’- 
da yapılan Mütevekkiliyye (Sâmerrâ Uluca- 
mii) ve Ebû Dülef camileri dikdörtgen re- 
vaklı bir avlu önünde netlerden oluştuk¬ 
ları, yine Bağdat’ta bulunan Sultan Tuğ¬ 
rul Bey ve Melikşah camilerinin ise İran’¬ 
daki Selçuklu camileri gibi mihrap önü 
kubbeli ve avlulu -eyvanlı plan şemasına 
sahip olduğu sanılmaktadır. Selçuklular 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


111 





IRAK 



Mücâhidî Camii'nin planı 


zamanında inşa edilip yalnız minareleri 
günümüze kadar gelebilen Bağdat Hali¬ 
fe ve Zümrüd Hatun camileriyle Kumriy- 
ye (Kameriyye) Camii, OsmanlI döneminde 
çok kubbeli cami planında yeniden yapıl¬ 
mıştır. Harimleri altışar kubbeyle örtülen 
bu camilerin yanı sıra İmam Âkülî ve Sa¬ 
ray camileri de onar kubbeli harimleriyle 
aynı gruba girer. Hepsi dikdörtgen planlı 
olup iç mekânları payelerle mihraba pa¬ 
ralel ikişer nefe ayrılmıştır. Musul Uluca- 
mii ise dört nefli, yirmi sekiz kubbe ve 
tonozludur. Küçük ölçüde ele alınan çok 
kubbeli camiler, Saray Camii dışında Ana¬ 
dolu'daki ulucamiler seviyesine çıkama¬ 
mıştır. Külliyelerdeki türbelere bitişik ca¬ 
milerin çoğu kare planlı ve sekiz destek¬ 
le taşınan tromp geçişli tek kubbeyle ör¬ 
tülüdür; mekân üç taraftan nefler ve kub¬ 
beli revaklarla genişletilmiştir. Mimar Si¬ 
nan’ın eseri olan Abdülkâdir-i Geylânî Ca¬ 
mii, plan ve mimari bakımından İstanbul 
Silivrikapı Hadım İbrâhim Paşa Camii’ni 
hatırlatır. Bu camilerin harimleri, Seyyid 
Sultan Ali Camii dışında doğu ve güney 
taraftan penceresiz kalın duvarlarla çev¬ 
rili olduklarından nisbeten karanlıktır. 

Irakta, günümüze ulaşabilen camiler¬ 
de daha çok enine gelişmiş hacimde mih¬ 
rap önü kubbeli planın uygulandığı görü¬ 
lür. İlk olarak Musul Mücâhidî Camii’nde 
rastlanan bu plan şemasında iç mekân, 
ortada büyük bir kubbe ile yanlarda yer 
alan ikişer beşik tonozla örtülü üç bölüm 
halindedir. Harime hâkim olan orta kısım 
yanlara geniş kemerlerle açılmaktadır. 
Yan bölümler, ortada bir pâye ve duvar¬ 
lara yaslanan ikişer kemerle tekrar ikiye 
bölünmüştür. Musul camilerinin çoğun¬ 
da yan kısımlara birer mihrap ve kuzey 
duvarlarına giriş kapıları açılmak suretiy¬ 
le cemaat bakımından üç kısma ayrılan 


bir yapı ortaya konulmuştur. Sağ tarafı 
Şâfiîler'e ve sol tarafı Hanefîler’e tahsis 
edilen bu camilerin kubbeli ana mekânı¬ 
na “cuma kısmı" denilmektedir. Musul 
Hizâm, Ömer el-Esved, Paşa, Ömeriyye ve 
Agavât camileri bu üç bölümlü yapıların 
tipik örnekleridir. Enine gelişmiş mihrap 
önü kubbeli plan şeması Bağdat camile¬ 
rinde değişik bir biçimde uygulanmış, or¬ 
ta kubbeyi taşıyan pâye sayısı dörde çıka¬ 
rılarak daha geniş ve bütünlük gösteren 
bir iç mekân elde edilmiştir. Mimar Si¬ 
nan’ın tasarımladığı Murad Paşa (Murâ- 
diyye) Camii’nde görülen sekiz destekli ca¬ 
mi planı Ahmediyye ve Haydarhâne ca¬ 
milerinde de tekrarlanmıştır. Bu camiler¬ 
de yan kısımlar, mihraba paralel ikişer ke¬ 
merle desteklenen ikinci derecede kub¬ 
belerle örtülüdür. Dıştan, orta kubbenin 
kasnakları Timurlu sanatının etkisiyle aşı¬ 
rı derecede yükseltilerek Semerkant ya¬ 
pılarına benzetilmiştir. İmam Ebû Yûsuf 
Camii. Irak’ta cami mimarisinde tek ör¬ 
nek olarak merkezî plan şemasına sahip¬ 
tir. Harimi, dört pâye üzerine oturan bü¬ 
yük bir orta kubbe ile etrafında sıralanan 
sekiz küçük kubbe örtmektedir. 

Camilerin hemen hepsinde üç. beş ve¬ 
ya yedi gözlü son cemaat yeriyle harirn 
girişlerinde son cemaat yeri niteliğinde 
bölümler mevcuttur. Tuğla malzemeyle 
yapılan Bağdat camilerinde taçkapılı cep¬ 
he düzenine önem verilmiştir. Murâdiy- 
ye, Ahmediyye ve Haydarhâne camileri¬ 
nin harime geçilen kuzey cephelerinde, 
beden duvarlarından 1/3 oranında yüksek 
tutulmuş üzeri kaburgalı yarım tonozla 
örtülü taçkapılar mevcuttur. Cepheler siv¬ 
ri kemerli pencere ve sathî nişlerle teşki¬ 
lâtlandırılmış, aralan değişik renk ve kom¬ 
pozisyonlarda mozaik çinili süsleme pa¬ 
nolarıyla bezenmiştir; kubbe ve kasnak¬ 
ları da Timurlu sanatını yansıtan sır altı 


Haydarhâne Camii - Bağdat 




Ömer el-Esved Camii - Musul 


tekniğinde çinilerle kaplanmıştır. İç mi¬ 
mari daha sade olup kubbe geçişlerinde, 
taçkapılarda da görülen yıldız kollu ve 
baklava motifli tuğla süslemeler mevcut¬ 
tur. Kuzeydeki giriş bölümleriyle bazı ca¬ 
milerin doğu ve batı kolları üzerinde mah¬ 
filler yer almaktadır. Mihrapların çoğu 
çokgen planlı ve çini süslemelidir. Musul’¬ 
da Atabekler döneminde yapılan sanat 
şaheseri kireç taşı ve mermer mihraplar 
Bağdat Müzesi’ne kaldırılmıştır. Minber¬ 
lere Anadolu’daki camiler kadar önem ve¬ 
rilmediği görülür. Sıcak iklim sebebiyle az 
pencere açıldığından camilerin harimleri 
genelde loştur. 

Minareler. Irak’ta yapılan ilk minare ör¬ 
nekleri Sâmerrâ’da görülmektedir. IX. 
yüzyıla ait Mütevekkiliyye ve Ebû Dülef 
camilerinin melviye denilen minareleri, 
kitlesel kare kaide üzerinde daralarak 
yükselen ve helezonik bir dış merdivenle 
çıkılan gövdeleriyle Sumerler’in zikkurat- 
larını hatırlatır. Bağdat’ta Sultan Melik- 
şah'ın yaptırıp Halife Müstansır-Biilâh’m 
tamir ettirdiği Halife (Hulefâ, Sûku'1-gazl) 
Camii minaresi ise silindirik gövdeli mi¬ 
narelerin öncüsü durumundadır. Biri se¬ 
kizgen kaide üzerinde, diğeri vaktiyle bi¬ 
tişiğinde yer alan caminin beden duvar¬ 
ları seviyesinde bulunan iki şerefesi var¬ 
dır. Bağdat Abdülkâdir-i Geylânî ve Sin- 
car Kutbüddin camileriyle Erbil ve Dakük 
ulucamilerinin Selçuklu ve Atabekler dö¬ 
neminden kalan minareleri de aynı tipte¬ 
dir. Bu minarelerde kaideler nişlerle, göv¬ 
deler de enine süs kuşaklarıyla bezenmiş¬ 
tir. Ma’rûf-i Kerhî ve Halife camilerinin 
minarelerinde Selçuklu, Mercan Medre¬ 
sesinin çifte minarelerinde ise Celâyirli 
döneminde yaygın olan bitkisel süsleme¬ 
ler dikkat çeker. 

Osmanlı döneminde Musul minareleri 
taştan, Bağdat ve Güney İrak minareleri 
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tuğladan yapılmıştır. Bağdat minareleri 
kare ve sekizgen kaide üzerinde silindirik 
gövdeyle devam eder ve dışa taşkın mu- 
karnaslı altlığa sahip şerefe ve petekle¬ 
riyle yapı bakımından Anadolu ve İstan¬ 
bul minarelerine benzer. Ancak İmam 
Âkülî Camii minaresi dışında kalanların 
tamamı kaideden külaha kadar sırlı tuğ¬ 
la ve mozaik çinilerle bezenmiştir. Çoğu 
yeşil çiniden kavuk şeklinde bir külâhla 
örtülüdür. Şiîler’e ait türbe ve camilerin 
minarelerinde İran üslûbuyla yapılmış 
üzeri siperli köşk tipi şerefeler bulunmak¬ 
tadır. Musul’daki Atabekler döneminden 
kalan tuğla minareler iklim ve malzeme¬ 
den kaynaklanan sebeplerle doğuya doğ¬ 
ru eğrilmiştir. Külliyeler dışında Sünnîler’e 
ait camilerde tek minare vardır. Çifte mi¬ 
nareli tek örnek olan Âsafıye Camii’nin bir 
minaresi sonradan yol genişletilmesi se¬ 
bebiyle yıktırılmıştır. 

Türbeler. Irak’ta “kubbe" adıyla anılan 
türbe mimarisi, IX. yüzyıldan kalma Kub- 
betü’s-süleybiyye dışında Selçuklu dö¬ 
neminde gelişmiştir (bk. ABBÂSÎI.ER [Sa¬ 
nat]). Hülâgû istilâsında yıkımdan kurtu¬ 
lan, ancak daha sonra çoğu Safevîler’in 
saldırıları sırasında tahribata uğrayan 
Sünnî türbeleri Osmanlı döneminde yeni¬ 
lenmiştir. Bedreddin Lü’lü’ün Şiî liderleri 
adına yaptırdığı türbelerin çoğu ise oriji¬ 
nal mimarileriyle günümüze kadar gele¬ 
bilmiştir. Külliyelerde yapıların çekirdeği¬ 
ni oluşturan türbeler kare şeklinde plan¬ 
lanmış, üstleri çok defa pandantif geçişli 
kubbelerle örtülmüştür. Musul ve çevre¬ 
sindeki türbelerin kubbeleri dıştan pira¬ 
midal, Bağdat ve Güney Irak’taki türbe¬ 
lerin kubbeleri ise mukarnaslı konik kü¬ 
lâhla kaplıdır. Külliye içindeki türbelere, 
batı yanlarına bitişik cami harimleri ve 
kuzeyden açılan iki kapı ile girilmektedir. 
Bağdat’ta Seyyid Sultan Ali, Abdülkâdir-i 
Geylânî, Mûsâ Kâzım ve Musul’da Nebî 
Yûnus külliyelerinde harim kapısı hâcet 
penceresi şekline dönüştürülmüştür. Bağ¬ 
dat Zümrüd Hatun, Muhammed İbn Sek- 
rân, İmam Hadîd, Şeyh Necmeddin ve Hil- 
le Makâm-ı Şems türbeleri sekizgen göv¬ 
delidir ve hepsi Selçuklu tarzı denilen bu 
bölgeye has mukarnaslı yüksek kubbeler¬ 
le örtülüdür. 

Sâmerrâ’da İmam Dûrî, Zübeyr’de Ha- 
san-ı Basrî, Dakük'ta İmam Muhammed 
el-Bâkır, Kebîse’de Makâm-ı Hızır türbe¬ 
leriyle Musul’daki türbelerin tamamı ka¬ 
re planlıdır. Yahudi ve hıristiyanlarca da 
kutsal sayılan bazı İslâm öncesi türbeler 



İmam Avnüddin Türbesi 


eski halleri üzerine aynen yenilendiklerin¬ 
den kıble yönünde değillerdir. Musul’da 
İmam Yahyâ, İmam Avnüddin, Nebî Yû¬ 
nus ve Nebî Circîs türbelerinde mihrap¬ 
lar kıbleye gelen köşeye yerleştirilmiştir. 
Kifl Hezekiel Türbesi tek örnek olarak dik¬ 
dörtgen planda inşa edilmiştir. Tlığladan 
yapılan türbelerde dış ve iç cepheler tuğ¬ 
la-sırlı tuğla, taştan yapılan türbelerde 
giriş cepheleri tuğla üzerine mozaik çini, 
iç mekânlar ise alçı üzerine bitkisel ve ge¬ 
ometrik motiflerle süslenmiştir. Selçuk¬ 
lu, İlhanlI ve Celâyirii dönemlerinde yapı¬ 
lan türbelerin altında cenazelik bölümü 
mevcuttur. Musul türbelerinin çoğunda 
gövde ile cenazelik arası ayrılmadığından 
ziyaret için zemin seviyesinin altında bu¬ 
lunan sandukalara merdivenle inilmekte¬ 
dir. Türbelerde dönemlerine uygun tarz¬ 
da yapılmış zengin süslemeler ve sandu¬ 
kalar ile hediye edilmiş kıymetli eşya bu¬ 
lunmaktadır. 

Medreseler. Moğol istilâsına kadar İs¬ 
lâm âleminin ilim ve kültür merkezi olan 
Bağdat’ta birçok medrese yapılmıştır. Bü¬ 
yük Selçuklu dönemine ait ünlü Nizâmi- 
ye medreselerinin üç tanesi Irak’ta bulu¬ 
nuyordu. Ancak bu dönemin diğer mima¬ 
ri eserleri gibi medreselerinin de çoğu gü¬ 
nümüze ulaşmamıştır. XIII. yüzyıldan son¬ 
ra Irak’ta dört eyvanlı-avlulu medrese ge¬ 
leneğine uyulmadığı görülür. Yine açık av¬ 
lulu olan ve baş eyvanı bulunan medre¬ 
selerde klasik şemadaki diğer eyvanların 
yerine türbe ve mescidler yapılmıştır. Ha¬ 
len mevcut üç medrese üç ayrı plana sa¬ 
hiptir. Irak’ta Sünnî mezhepler için aynı 
binada birer eyvan yerine ayrı ayrı medre¬ 
seler yapılarak bu durum kitâbe ve vak¬ 
fiyelerinde belirtilmiştir. Meselâ Musul İz- 
ziyye ve Atabekiyye medreseleri Hanefî 
ve Şâfıîler, Bağdat.Ebû Hanîfe, Sultan Me- 
likşah. Terken Hatun ve Benefşe Hatun 
medreseleri Hanefîler, Nizâmiye ve Züm¬ 


rüd Hatun medreseleri Şâfıîler, Müstan- 
sıriyye Medresesi ise dört mezhep için ya¬ 
pılmıştır. 

Müstansıriyye Medresesi girişle birlikte 
dört eyvanlı planlanmış, ancak dördüncü 
eyvan mescid haline getirilmiştir; medre-' 
senin batısında dârülkur’ân adıyla anılan 
dışa açık bir eyvanı daha mevcuttur. Ya¬ 
pının doğusunda çok amaçlı odalarla gü¬ 
neybatısında dershaneler yer almaktadır. 
Bağdat Mercan (Mercâniyye) Medresesi 
açık avlulu ve iki katlıdır. Son yıllarda res¬ 
tore edilen bu iki medreseden günümüz¬ 
de müze olarak faydalanılmaktadır. Mu¬ 
sul Kemâliyye Medresesi’nin bugüne ka¬ 
lan bölümü sekizgen planıyla daha çok 
kütüphaneleri hatırlatmaktadır. İmâm-ı 
Âzam Medresesi tamamen yıkılarak ye¬ 
rine modern binalar yapılmıştır. Bağım¬ 
sız planlanan bu medreselerden başka 
Irak’ta külliye ve camilerle birlikte ele alın¬ 
mış birçok medrese mevcuttur. Külliye¬ 
lerde avlu etrafına sıralanan medrese 
hücreleri camilerde avlunun bir köşesine 
toplanmıştır. Bağdat medreseleri tuğla¬ 
dan yapılmış, dış ve iç cepheleriyle gör¬ 
kemli taçkapıları tuğla-terrakota malze¬ 
me üzerine âyet kitâbeleri ve geometrik 
kompozisyonlarla süslenmiştir. Musul 
medreselerinde ise taş ve mermer işçili¬ 
ğiyle malzemeye uygun geometrik motifli 
tezyinata ağırlık verilmiştir. 

Hanlar. En eski çağlardan beri Basra 
körfezini Akdeniz’e, Hicaz ve Ortadoğu'¬ 
yu Anadolu’ya bağlayan yollar lrak’tan 
geçmektedir. İstanbul'dan gelip Diyarba¬ 
kır, Nusaybin ve Habur üzerinden Irak’a 
giden ana yol Delikan, Musul, Erbil, Altın- 
köprü, Kerkük ve Dakük menzillerinden 
sonra doğuya yönelerek Hemedan’a, gü¬ 
neyi takiben de Bağdat ve Basra’ya ula¬ 
şıyordu. Diğer bir kol da Basra'dan itiba¬ 
ren Fırat nehrini takip ederek Rakka üze¬ 
rinden Suriye ve Mısır’a gidiyordu. Selçuk¬ 
lular, Atabekler ve OsmanlIlar zamanın¬ 
da bu yollar üzerine birçok ribât ve han 
yapılmıştır. Ancak I. Dünya Savaşı sonra¬ 
sında yeni Musul-Bağdat-Basra karayo¬ 
lunun açılması sebebiyle eski kervan yo¬ 
lu önemini kaybetmiş, üzerindeki hanlar 
da kısa zamanda yok olmuştur. Günümü¬ 
ze kısmen ulaşabilen örneklerden Musul’¬ 
daki han Bedreddin Lü’lü' tarafından yap¬ 
tırılmıştır; Gümrükçü Han, Benî Saîd Ha¬ 
nı ve Mızrakçı Hanı Osmanlı döneminden 
kalmadır. Bağdat’ta Celâyirliler devrinde 
yapılan Mercan Han da restore edilmiştir. 
Necef ve Kerbelâ’yı İran'a bağlayan yollar 
üzerindeki Safevî hanları halen kullanıl¬ 
maktadır. 
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Hanların çoğu dikdörtgen planlı olup 
dışa taşkın yarım yuvarlak kulelerle des¬ 
teklenmiş sur duvarlarıyla birer kale gö¬ 
rünümündedir. Sivri kemerli taçkapılar- 
dan girilen bu binaların iç mekânları, Mü¬ 
şahede ve Mahmûdiyye hanlarında oldu¬ 
ğu gibi duvarlara oturan kubbe ve tonoz¬ 
larla örtülü revaklı bölmelerden meydana 
gelmektedir. Avluya bakan revaklı kısım, 
diğerlerinden 1 m. kadar yüksek tutula¬ 
rak sıcak mevsimlerde yolcuların yatma¬ 
sı için üzeri açık teras şeklinde düzenlen¬ 
miştir. 

Su Mimarisi. Irak’taki su mimarisini 
köprüler, hamamlar, çeşmeler, sebiller, 
kanallar ve bentlerle şadırvan ve havuz¬ 
lar oluşturur. Ülkeyi baştan sona kateden 
Dicle ve Fırat nehirleriyle kolları üzerinde 
birçok köprü yapılmıştır. Bunlardan Ha- 
bur Köprüsü, geniş kemer açıklığı ve mi¬ 
mari yapısıyla Anadolu’daki Selçuklu taş 
köprülerinin öncüsü durumundadır. Üç 
gözlü Altın Köprü’den hiçbir iz kalmamış¬ 
tır. Sâmerrâ’daki Zerefşân Köprüsü ile 
Deyrizor Suyu üzerindeki Bedreddin Lü’- 
lü’ün eseri Araban Köprüsü’nün yalnız 
ayakları günümüze ulaşabilmiştir. Musul 
ve Kerkük köprüleri birbirine yakın ve yu¬ 
varlak kemerli gözleri, açı yapmadan uza¬ 
nan üst yapılarıyla dikkat çeker. Dubalar 
üzerine kurulmuş açılıp kapanabilen Bağ¬ 
dat köprüleri doğu ve batı yakalarını bir¬ 
birine bağlamalarının yanı sıra OsmanlI 
döneminin Basra-Bağdat arası su yolu 
ticaretinde karakol ve gümrük hizmetle¬ 
rini de yerine getirmişlerdir. 

Irak’taki hamamlar klasik Roma ve Os¬ 
manlI hamamlarından daha farklı bir 
planda ele alınmıştır. Eyvan şeklinde gi¬ 
riş bölümleri bulunan yapıların çoğunda 
ılıklık kısmı yoktur. Çoğunun külhanı alta 
alınarak yapı iki katlı hale getirilmiş veya 
kullanılan bölümlerin etrafında “L” biçi¬ 
mi inşa edilmiştir. Bağdat’taki Yetîm, Hay¬ 
dar, Reşid Paşa ve Cevâdeyn hamamlarıy¬ 
la Musul’daki Kale, Attârîn ve Saraçhâne 
hamamları halen kullanılmaktadır; Bağ- 
dat’takilerin tamamı Osmanlı dönemin¬ 
den kalmadır. 

Halife Mansûr’la başlayan imar faaliyet¬ 
leri sırasında Bağdat’ın şehir suyu ihtiya¬ 
cının karşılanması ve çevredeki bahçeler¬ 
le tarlaların sulanması amacıyla munta¬ 
zam kanallar yapılmış ve Dicle nehrinden 
beslenen bu kanalların “dârü’l-mesennât" 
adı verilen maksemlerde toplanıp oradan 
ince şebekelerle dağıtımı gerçekleştiril¬ 
miştir. Bugün Kasrü’l-Abbâsî adıyla anı¬ 
lan binanın bir bölümünün bu amaçla in¬ 
şa edildiği sanılmaktadır. 


Habur Köprüsü 



Saray ve köşklerin yanı sıra Musul’daki 
camilerin avlularına Atabekler dönemin¬ 
de birer şadırvan yapılmıştır. Bağdat ya¬ 
pılarında ise şadırvan yerine çeşme ve ab- 
destliklerin tercih edildiği görülür. Yerle¬ 
şim alanlarının tamamında, cadde ve so¬ 
kak başlarında yer alan günümüze ulaş¬ 
mamış pek çok Osmanlı çeşme ve sebili 
bulunuyordu. Bağdat’taki Özbek, Âsafi- 
ye, Seyyide Emine, Ali Efendi, Şeyh Sirâ- 
ceddin, Haydarî, Hacı Fethî, Âkülî, Ali Rı¬ 
zâ Paşa, Hâlid Ağa ve Necib Paşa bunla¬ 
rın en tanınmışları idi. 

Askerî ve Sivil Yapılar. Irak’takİ askeri 
yapıların başında şehirleri koruyan surlar 
ve kaleler gelmektedir. Halife Mansûr’un 
bizzat planını çizdiği ilk Bağdat’ın etra¬ 
fı 23S2 m. çapındaki tam daire şeklinde 
surlarla çevrilmişti. Bu surlar Selçuklu dö¬ 
neminde takviye edilmiş, Moğol yıkımın¬ 
dan sonra da Dicle’nin doğu ve batı yaka¬ 
larını içine alacak şekilde yeniden yapıl¬ 
mıştır. Musul, Sincar ve Erbil kalelerinden 
ise yer yer sur kalıntıları ile bazı burçlar 
günümüze ulaşabilmiştir. 

Karakoyunlu döneminde yapılıp Osman¬ 
lIlar tarafından yenilenen Bağdat Sarayı 
ve Kışlası Dicle nehri kenarında etrafı yük¬ 
sek duvarlarla çevrili müstahkem bir ya¬ 
pıdır. Batıdaki iki katlı saray kısmı, “U” 
biçiminde bir avlu etrafına dizilmiş deği- 


Uhaydir Sarayı'nın sağlam kalmış duvarlarından birinin dış 
cephesi 



şik plan ve boyutlardaki kabul salonları, 
müstakil odalar, birbiri içinden geçilen ça¬ 
lışma odaları, koridorlar ve nehre bakan 
seyir köşklerinden oluşmaktadır. Doğuda¬ 
ki kışla bölümü yeniçerilerin kalabileceği 
şekilde düzenlenmiş, ikinci avlu kapısın¬ 
dan sarayla bağlantı sağlanmıştır. Yapı 
günümüzde de kullanılmaktadır. 

Halife Mansûr’un Bağdat'ta yaptırdığı 
sarayın tamamen ortadan kalkmasına 
karşılık Uhaydir, Atşân, Belkuvârâ ve Hâ- 
kan sarayları ile Kasrü’l-âşık Abbâsî döne¬ 
minden kalan başlıca sivil yapı örnekleri¬ 
dir. Bedreddin Lü’lü’ün Musul’daki Kara- 
saray'ının ise sadece bazı duvar parçaları 
ayaktadır. Tarihî kaynaklarda da Bağdat’¬ 
ta Tuğrul Bey Sarayı ile Mûnis el-Muzaf- 
fer, SebükTegin. Emîr Sungur, Porsuk, 
Mücîrüddin Abak konaklarının adlarına 
rastlanmaktadır. Kâzım Paşa Konağı tek 
sağlam eserdir ve bugün İngiltere büyü¬ 
kelçilik binası olarak kullanılmaktadır. 

Irak'taki mimari eserlerde genellikle 
kuzeyde taş, güneyde tuğla malzeme kul¬ 
lanılmıştır. Musul civarından çıkarılan kal¬ 
ker cinsi hallân taşı ile Güney Irak’taki 
tuğla yapımına elverişli killi topraklar ve 
Bâbil harabelerinden yağmalanan mil¬ 
yonlarca tuğla bu tercihin başlıca sebep¬ 
leridir. Sâmerrâ’da kerpiç ve tuğla, Bağ¬ 
dat ve Basra'da tuğla. Musul, Sincar ve 
Dakük’ta taş ve mermer ağırlıktadır. Sel¬ 
çuklu ve Atabekler döneminde bütün mi¬ 
nareler tuğladan. Osmanlı döneminde taş 
ve tuğladan yapılmıştır. Yapıların temel¬ 
lerinde subasmana kadar taş; kemer, ge¬ 
çiş elemanları ve örtü sistemlerinde tuğ¬ 
la; taşıyıcı destek unsurları ile çerçeveler¬ 
de de taş veya mermer tercih edilmiştir. 
Mihrap ve minberler mermer yahut üze¬ 
ri çiniyle kaplanmış tuğla; kapı-pencere 
kanatlan, bazı minber ve sandukalarla 
nâdir olarak sütun, sütun başlıkları ve 
kirişler uzak ülkelerden getirilen sert ah¬ 
şap malzemeyle yapılmıştır. Mimari süs¬ 
lemede tuğla, sırlı tuğla, alçı, terrakota, 
mermer, mozaik çini ve sır altı tekniğin¬ 
de çini levhalar kullanılmıştır. 
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Pest sekizlide kaba ırak, tiz sekizlide 
eviç, en tiz sekizlide tiz eviç adını alan ırak 
perdesi gerek klasik ebced gerekse Ab- 
dülbâki Nâsır Dede'nin nota sisteminde 
(}) Kantemiroğlu notasında (■*?) harfle¬ 
riyle gösterilmiş, Hamparsum notasında 
ise (/) şekliyle yazılmıştır. Bu perde ba¬ 
kiye diyezli fa olarak ırak, bestenigâr, dil- 
keşhâveran, beste ısfahan, eviç, evc-ârâ, 
ferahnâk gibi bir grup makamın da karar 
perdesidir. 

Irak Makamı. Türk mûsikisinin eski ma¬ 
kamlarından olup dizisi, ırak perdesindeki 
segâh dörtlüsüne yerindeki uşşak dörtlü¬ 
sünün katılmasından meydana gelmiştir. 
Bu yapıya uşşak dörtlüsü, bazan nevâda- 
ki buselik beşlisini de alarak uşşak dizisi 
halinde katılır. Ancak ırak makamı ağır 
başlı bir karaktere sahip olduğundan faz¬ 
la tizlerde dolaşmadığı için çoğunlukla 
bu dizinin bir kısmının kullanıldığı görül¬ 
mektedir. Yerinde ussak makamı dizisi 


Yerinde Nevada 

ussak dörtlüsü buselik beşlisi 
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Türk mûsikisinde bir perde 
ve birleşik makam. 

Irak Perdesi. Türk mûsikisi ses sistemi 
içinde orta sekizlinin on ikinci perdesinin 
adıdır. Acem-aşiran perdesine bir bakiye 
diyezi, rast perdesine bir küçük mücen- 
neb bemolü, veya hüseynî-aşiran perde¬ 
sine bir büyük mücenneb diyezi getirile¬ 
rek elde edilir. 


Nota yazımında donanımına si için ko¬ 
ma bemolü (segâh), fa için bakiye diyezi 
(eviç) yazılır, gerekli diğer değişiklikler ise 
eser içinde gösterilir. Çıkıcı bir seyir takip 
eden bu makamın yedeni birinci çizgide¬ 
ki bakiye diyezli mi (acem aşiran), durağı 
bakiye diyezli fa (ırak) perdesidir. Maka¬ 
mın güçlüsü olan dügâh perdesi, üzerin¬ 
de hem uşşak dörtlüsünün bulunması 
hem de ıraktaki segâh dörtlüsünün güç¬ 
lüsü durumunda olduğundan ayrıca önem 
taşımaktadır. 

Ağır başlı bir makam olduğu için âde¬ 
ta dinî karakter taşıyan ırak makamının 





Irak makamı 
seyir örneği 


seyrinde daha çok pestlerde, özellikle du¬ 
rak perdesinin altındaki seslerde dolaşı¬ 
lıp asma kararlar yapılır ve bu suretle ma¬ 
kamın genişleme alanı da teşekkül etmiş 
olur. Böylece ırak perdesinden itibaren 
makamın yedeni olan acem-aşiran per¬ 
desi kullanılarak aşağıya doğru inilirse 
kaba nîm-hicaz perdesinde hicaz çeşni¬ 
siyle asma karar yapılır: 


Kaba nîm-hicazda 
hicaz dörtlüsü 



Ayrıca ırak perdesinden aşağıya hüsey¬ 
nî-aşiran perdesi kullanılarak inilirse ye¬ 
gâh perdesinde rast çeşnisiyle asma ka¬ 
rar gerçekleştirilir. 


Yegâhta 
rast dörtlüsü 



Makamın ağır başlı karakterinden do¬ 
layı uşşak dizisinin üst bölgesi olan buse¬ 
lik beşlisine ait seslerde fazla gezinilmez. 
Ancak bu bölgede az da olsa dolaşıldığı 
zaman nevâ perdesinde bûselikli bir as¬ 
ma karar yapılır, ayrıca segâh perdesinde 
de eksik segâh dörtlüsüyle asma karar 
yapılabilir. Diğer taraftan ırak makamının 
seyri esnasında esasen ana dizide bulun¬ 
mamasına rağmen bazan dügâh perde¬ 
sinde bir hicaz dörtlüsünün yer alması so¬ 
nucu rast perdesinde nikriz çeşnisi mey¬ 
dana gelir; bu suretle de yerinde hicazlı 
ve nikrizli asma kararlar yapılır. Hicazlı ve 
nikrizli asma kararlardan sonra aynı ses¬ 
lerle ırak perdesine kadar düşüldüğünde 
ise ırak perdesinde hüzzamlı bir asma ka¬ 
rar, bazan da sadece nîm-hicaz perdesi 
kullanılarak yine aynı perde üzerinde tam 
segâh beşlisiyle asma karar yapılabilir. 
Ancak bu geçkilerde fazla ısrar edilme¬ 
mesi önemlidir. 


Yerinde nikriz beşlisi 

I Yerinde I 

hicaz dörtlüsü 



Irakta hüzzam beşlisi 


Makamın seyrine durak veya güçlü ci¬ 
varından başlanır. Diziyi meydana getiren 
çeşnilerde pek fazla tizlere çıkmadan do¬ 
laşıldıktan sonra güçlü dügâh perdesin¬ 
de yarım karar yapılır. Bu arada gerekli 
asma kararların gösterilmesinin ardın¬ 
dan bütün dizide ve genişlemiş bölgede 
karışık olarak dolaşılıp ırak perdesinde se- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


115 



IRAK 


gâh çeşnisiyle çoğunlukla yedenli olarak 
tam karar yapılır. 

Sultan IV. Murad, II. Gazi Giray. Şerif Çe¬ 
lebi ve Neyzen Emin Dede'nin (Yazıcı) peş¬ 
revleri; Zeki Mehmed Ağa, Benli Haşan 
Ağa, Şerif Muhittin Targan'ın saz semâi- 
leri; Hamâmîzâde İsmâil Dede'nin remel 
usulünde, “Bir âh ile ol gonca-feme hâlin 
ayân et” mısraıyla başlayan bestesiyle, 
“Hasretle tamâm nâle döndüm sensiz" 
mısraıyla başlayan yürük semâisi; Beste- 
nigâr Ziyâ Bey’in müsemmen usulünde, 
“Derd-i hicrinle bütün âvâreler" mısraıyla 
başlayan şarkısı bu makamın en güzel ör¬ 
neklerindendir. Ayrıca Sultan III. Selim'in 
düyek usulünde, “Zâhidâ sûret gözetme 
içeri gir câna bak”, Hamâmîzâde İsmâil 
Dede’nin muhammes usulünde, “Mevlâm 
senin âşıkların” mısralarıyla başlayan İlâ¬ 
hîleri de bu makamdaki tanınmış eserler¬ 
dendir. 
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SI İSMAİL Hakki Özkan 

IRAK SELÇUKLULARI 

(bk. SELÇUKLULAR [Irak]). 

IRAKEYN SEFERİ 

Kanûnî Sultan Süleyman’ın 
1533-1535 yılları arasında 

yaptığı ilk İran seferi. ^ 

Osmanlı ordusunun doğuya yönelik en 
büyük ve en uzun süreli askerî harekâtla¬ 
rından biri olup sefer sırasında Kuzeybatı 
İran kesimiyle (İrâk-ı Acem) Bağdat ve yö¬ 
resine (Irâk-ı Arap) girilmesi sebebiyle kay¬ 
naklarda Irakeyn (iki İrak) Seferi olarak 
adlandırılır. Bu sefer. Çaldıran Savaşı’nın 
(1514) ardından geçen on dokuz-yirmi 
yıllık bir aradan sonra Osmanlı-Safevî 
mücadelesini yeniden başlatmıştır. Os- 
manlılar’ın sadece doğu sınırlarının mu¬ 
hafaza altına alınması için değil, aynı za¬ 
manda devralmış oldukları Sünnî dünya¬ 
sının temsilcisi olma misyonlarını dinî ze¬ 
minde sarsmaya ve kendileriyle üstünlük 
yarışına girişmeye kararlı Safevîler’i ta¬ 
mamen bertaraf etmek düşüncesiyle bu 
büyük askerî harekâta giriştikleri anlaşıl¬ 
maktadır. 


Yavuz Sultan Selim’in vefatından (1520) 
sonra yeni ümitlere kapılan Şah İsmâil, 
Kanûnî Sultan Süleyman’ın Belgrad ve 
Rodos seferleriyle meşgul olmasından is¬ 
tifade ederek Anadolu üzerindeki propa¬ 
ganda faaliyetlerine hız verdiği gibi Do¬ 
ğu Anadolu'da Osmanlı sınırlarına yöne¬ 
lik akınlarda bulunmakta, bölgedeki aşi¬ 
retler üzerinde nüfuz kurmaya çalışmak¬ 
taydı. Kanûnî ise Şah İsmâil’in ölümü 
(1524) ve yerine çocukyaştaki oğlu I. Tah- 
masb'm geçmesi sonucu, İran meselesine 
son vermek ve doğu sınırlarının güvenli¬ 
ğini sağlamak için Safevîler üzerine yürü¬ 
meyi kararlaştırmış, ancak Avrupa’daki 
gelişmeler yüzünden bu niyetini ertele¬ 
mek zorunda kalmıştı. Mohaç seferi sı¬ 
rasında Anadolu'nun orta ve doğu kısım¬ 
larında, Safevî propagandasının ve bu 
maksatla gönderilen casusların bir ölçü¬ 
de etkisiyle geniş çaplı isyanların çıkma¬ 
sı, ciddi bir tehlike ile karşı karşıya kalan 
Anadolu’nun güvenliği açısından İran’a 
sefer açmayı gerekli hale getirdi. İsyan¬ 
ların bastırılmasından sonra doğu sınırla¬ 
rında meydana gelen bazı olaylar ve kar¬ 
şılıklı ilticalar İran’a karşı açılacak seferin 
görünür sebeplerini teşkil etti. Bunlar. 
Bağdat’ı ele geçirdikten sonra Osmanlı- 
lar’a müracaat edip bağlılık bildiren Zül- 
fikar Han’a karşı harekete geçen Tah- 
masb’ın zımnen Osmanlı toprağı haline 
gelmiş olan Bağdat’ı yeniden zaptetme¬ 
si ve ileri gelen Safevî ümerâsından Ula¬ 
ma Han’ın Osmaniılar’a, Bitlis hâkimi Şe¬ 
ref Han’ın Safevîler’e sığınması idi. Bu so¬ 
nuncu olay, Osmanlı - Safevî sınır boyların¬ 
da karşılıklı tecavüzlere yol açarak seferi 
çabuklaştırırken ilki, çıkılacak seferin he¬ 
defleri arasına Bağdat’ın da alınıp askerî 
harekâtın yönünü belirlemişti. 

1533’te Habsburglar’la yapılan barışla 
Avrupa’daki meseleleri halleden Kanûnî 
bunun hemen ardından İran seferi için 
hazırlıkları başlattı ve kendisine geniş 
yetkiler verdiği vezîriâzamı İbrâhim Pa- 
şa’yı önden gönderdi (2 Rebîülâhir 940/ 
21 Ekim 1533). 1533 yılı Aralık ayında Ha- 
lep’e varan ve kışı burada geçiren İbrâ¬ 
him Paşa daha önce kararlaştırıldığı üze¬ 
re Bağdat’a yürümek istedi; fakat Mayıs 
1534’te Diyarbekir’e gelerek buradan Ula¬ 
ma Han’ın tesiriyle ve Şah Tahmasb’ın 
Horasan’da olmasından da faydalanarak 
Tebriz’e yöneldi. 25 Muharrem 941 ’de (6 
Ağustos 1534) küçük bir çarpışmanın ar¬ 
dından boşaltılmış olan Tebriz'e kolayca 
girdi. Padişaha gönderdiği raporlara gö¬ 
re ertesi günü otuz yıldır “muattal” du¬ 
rumda bulunan Uzun Haşan Camii’nde 
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cuma namazı kılınmış ve şehre hâkim 
olunup çeşitli tayinler yapılmış, Tebriz 
beylerbeyiliği Ulama’ya verilmişti. İbrâ¬ 
him Paşa Ulama’yı Erdebil’e akma gön¬ 
derdi, Hüsrev Paşa ise Alıncak Kalesi’ni 
kuşatma altına aldı. 

Bu arada Üsküdar’dan hareket eden (14 
Haziran 1534) padişah da Erzurum'a ulaş¬ 
mış bulunuyordu. İbrâhim Paşa, Tebriz’in 
Osmanlı askerlerince zaptedildiğini öğre¬ 
nen Şah Tahmasb’ın Tebriz'e doğru hare¬ 
kete geçtiğini haber alınca ordu ile bir an 
önce yetişmesi için padişaha haberci yol¬ 
ladı. Bunun üzerine süratle hareket eden 
padişah 28 Eylül’de Tebriz’e girdi. İki ordu 
Ucân’da birleşti ve Şah TâhmasbTn vâki 
olabilecek saldırılarına karşı tedbir aldı. 
Fakat Tahmasb böyle bir hücuma kalkış¬ 
mayarak geri çekildi. Bu arada Gîlân Ha¬ 
nı Muzaffer Sultan Ucân’da padişahın hu¬ 
zuruna çıkmış ve bağlılık bildirmişti. Teb¬ 
riz muhafızlığı Şirvanşah oğlu Mehmed 
Mirza’ya havale edildi; ayrıca Şenb-i Gâ- 
zân mevkiinde bir kale inşasına girişildi. 
Yeteri kadar top ve tüfekli yeniçeriyle üç 
sancak beyi burada bırakıldı. Tahmasb’ın 
Sultâniye’de olduğu öğrenilince Kanûnî 
Tebriz’den hareket ederek onun üzerine 
yürüdü. Daha önce Çaldıran’da uğranılan 
yenilginin de tesiriyle Osmanlı ordusunun 
üstün ateşli silâh gücünü göz önüne alan 
ve onların karşısına çıkmaktan çekinen 
Tahmasb, yıpratma taktiğini tercih edip 
âni baskınlar yaptırmak ve Osmanlı or¬ 
dusunun geçeceği yerleri tahrip ettir¬ 
mek gibi pasif fakat akıllı bir direniş gös¬ 
terdi. 

Osmanlı ordusu Irâk-ı Acem denilen 
halkı göç ettirilmiş, ıssız, harap ve aynı 
zamanda oldukça sarp arazide çok güç 
şartlar altında Sultâniye’ye ulaştıysa da 
Tahmasb’ın izine rastlanamadı. Burada 
şahın yanında bulunan Dulkadıroğulları’n- 
dan Şâhruh Bey oğlu Mehmed, diğer iki 
beyle birlikte gelip itaat arzetti ve kendi¬ 
sine Erzurum beylerbeyiliği verildi (5 Re¬ 
bîülâhir 941 / 14 Ekim 1534). Osmanlı or¬ 
dusu buradan hareketle ağır arazi ve ik¬ 
lim şartlarıyla boğuşarak 29 Ekim’de He- 
medan önlerine, oradan Kasrışîrin’e ula¬ 
şıp Bağdat’a yöneldi. Büyük zorluklarla 
yapılan bu yürüyüş sırasında epey kayıp 
veren Osmanlı kuvvetleri Bağdat önleri¬ 
ne geldiğinde kaledeki Safevî muhafızı Te- 
kelü Mehmed Han burayı terkederek Şî- 
raz’a kaçtı ve şehir kolayca ele geçirildi 
(21 Cemâziyelevvel 941/28 Kasım 1534). 
Dört ay burada kalan ve yörede imar ha¬ 
reketlerinde bulunan, bu arada İmâm-ı 
Âzam’ın kabrini buldurup buraya bir tür- 
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be ve cami yapılmasını emreden Kanû- 
nî Bağdat’ta iken Basra hâkimi Râşid 
İbn Megâmis itaat arzettiği gibi, Safe- 
vller’in Horasan Beylerbeyi Kadı Han da 
bağlılık bildirmiş ve kendisine Irâk-ı 
Arap sınırında yer alan Şehrübân, Ker¬ 
kük, Mendeli, Harûniye bölgesi sancak 
olarak verilmişti. Bir süre sonra Diyar- 
bekir Beylerbeyi Mehmed Paşa’dan ge¬ 
len haberler üzerine Osmanlı ordusu 
yeniden Tebriz’e yürümek üzere hazırlık¬ 
lara başladı. Zira bu arada, asıl hasırımın 
Kanunî değil Ulama Paşa olduğunu söy¬ 
leyen Tahmasb’ın gönderdiği kuvvetler 
Tebriz'i geri almış (2 Cemâziyelâhir/9 Ara¬ 
lık), ardından Ulama’yı takip ederek Van 
Kalesi’nde sıkıştırmış, fakat bütün kışı 
Van’ı muhasara ile geçirmelerine rağmen 
buraya girememişlerdi. Ulama’dan gelen 
yardım istekleri üzerine Kanûnî27 Rama¬ 
zan 941’de (1 Nisan 1535) yeniden Azer¬ 
baycan’a doğru harekete geçti. 

Bunu haber alan Tahmasb ise Van ku¬ 
şatmasını kaldırıp geri çekilmişti. Şehri- 
zol bölgesinde ilerleyen Osmanlı ordusu 
bu bölgedeki birçok kaleyi ele geçirdi; yö¬ 
redeki bazı namlı aşiret beyleri de Osmanlı 
hâkimiyetini kabul etti. Buradaki önem¬ 
li kalelerden Gülgûnzaptedildi. Kal'a-i 
Sârim yakınlarına gelindiğinde Şah Tah- 
masb'ın barış yapmak üzere gönderdiği 
elçileri geldi. Bunlara olumlu bir cevap 
verilmedi. Ucan yaylasında bulunan Şah 
Tahmasb bu haberi alınca İsfahan taraf¬ 
larına çekildi. Osmanlı ordusu harekâta 
devam ederek Merâga ve Ucân üzerin¬ 
den Tebriz yakınlarındaki Sâdâbâd’a ulaş¬ 
tı (28 Zilhicce / 30 Haziran). Burada iken 
şahın bir başka elçisi daha geldiyse de 
kendisine ilgi gösterilmedi. Hemen ardın¬ 
dan Kanunî, Diyarbekir Beylerbeyi Meh¬ 
med Paşa ile birlikte 3 Temmuz’da ikinci 
defa Tebriz’e girdi. On beş gün kadar bu¬ 
rada kaldıktan sonra İsfahan’dan Sultâ- 
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niye’ye geldiği haber alman Tahmasb’m 
üzerine yürümek için 20 Temmuz’da ha¬ 
rekete geçti. Başsız Kümbet adlı mevki¬ 
de Şah Tahmasb'ın kardeşi Sâm Mirza’- 
nın itaat arzettiği ve Kızılözen nehrinden 
ötesinin ona verildiği duyuruldu. Osman¬ 
lI kuvvetleri Dergezîn’e kadar ileriediyse 
de Tahmasb’ın izine rastlanmadı ve Teb¬ 
riz’e dönüldü (20 Ağustos). Yedi gün bu¬ 
rada kalındıktan sonra geri dönüş emri 
verildi. Bu sırada muhtemelen Tebriz ve 
yöresinin bir kısım Sünnî halkı, Safevî 
zulmüne uğramamaları için Osmanlı top¬ 
raklarına nakledilip Erzurum ve civarına 
yerleştirildi. Kanûnîise Tebriz’den Ahlat’a 
gelip (25 Rebîülevvel 942/23 Eylül 1535) 
bir süre burada kaldı. 

Osmanlı ordusunun Tebriz’i boşaltıp 
Ahlat’a döndüğünü haber alan Tahmasb 
süratle hareket ederek Tebriz’e girmiş, 
ardından Van'a kadar ilerlemiş, kardeşi 
Elkas Mirza’yı Erciş üzerine göndermiş¬ 
ti. Bunun üzerine Kanunî, Diyarbekir Bey¬ 
lerbeyi Mehmed Paşa’yı 2500 yeniçeri, 
Diyarbekir sipahileri ve Ulama'nm asker¬ 
leriyle birlikte şahın ordusuna karşı gön¬ 
derdi. Erciş’i kuşatan Safevî kuvvetleri 
geri çekildi. Şah Tahmasb’ın eline geçen 
Van'ı kurtarmak üzere gönderilen Os¬ 
manlI kuvvetleri ise başarılı olamadı. Ka¬ 
nunî de kış mevsiminin iyice ilerlemesi 
ve Şah Tahmasb’ın Van’a asker koyup bu¬ 
radan ayrıldığını haber alması üzerine ye¬ 
niden Van bölgesine yürümeyerek Safe- 
vîler’i belirli bir sınır içinde tutmak ama¬ 
cıyla Adilcevaz’ı tahkim ettirmiş ve bura¬ 
ya Gazze sancak beyi Hacı Bey’i gönder¬ 
miş, Diyarbekir’e kadar uzanan sınırla¬ 
rın kontrolünü sağlamaya çalışmış, bu 
arada Van civarını ele geçiren Tahmasb 
da Tebriz’e dönmüştür. Kanunî Ahlat’tan 
Bitlis’e, oradan Diyarbekir’e gelip Halep, 
Antakya, Gülek Boğazı, Konya güzergâhı¬ 
nı takip ederek İstanbul’a ulaştı (8 Ocak 
1536). 

Osmanlı tarihinin bu en uzun ve büyük 
askerî harekâtının neticeleri bakımından 
tek faydası, Bağdat ve civarında Osmanlı 
hâkimiyetinin başlaması ve doğu sınırın¬ 
da Erzurum, Kemah, Bayburt ve yöresi¬ 
ni içine alan yeni bir beylerbeyliğin kuru¬ 
lup sınır boylarının takviye edilmesidir. Bu 
harekât sonucu İran topraklarındaki hâ¬ 
kimiyetin geçici olacağı, Safevîler’in orta¬ 
dan kaldırılamayacağı anlaşılmış ve bun¬ 
dan sonraki Osmanlı seferlerinin asıl he¬ 
defi onları belirli bir sınır bölgesinin dışın¬ 
da tutmak olmuştur. 

Doğrudan bu seferi konu alan bazı 
eserler bulunmaktadır. Bunlardan Mat¬ 


rakçı Nasuh’unMenziinâme’si (Beyân-ı 
Menâzil-i Sefer-i Irâkeyn-i Sultân Süley- 
mânHân jnşr. Hüseyin G.Yurdaydın],An¬ 
kara 1976), sefer sırasında geçilen konak¬ 
lar ve şehirlerin son derece kıymetli min¬ 
yatürlerini de ihtiva eder. Ayrıca yine 
bu sefere ait bir başka rûznâme Feridun 
Bey’in Münşeof’ında yer almaktadır (1, 
589-598). 
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Ebü’l-Fazl Zeynüddîn 
Abdürrahîm b. el-Hüseyn 

b. Abdirrahmân el-Irâkı 
(ö. 806/1404) 

Hadis âlimi ve hafızı. 

21 Cemâziyelevvei 725’te (5 Mayıs 1325) 
Kahire'de Nil kenarındaki Menşeetülmih- 
rânî’de doğdu. Kürt asıllı olan babası Hü¬ 
seyin, Kuzey Irak’taki Erbil’e bağlı Râz- 
nân (bazı kaynaklara göre Râzyân; mese¬ 
lâ bk. İbn Hacer, et-Mecma'u’l-mü’esses, 
II, 176; tbn Fehd, s. 220) beldesinden ge¬ 
lerek Kahire’ye yerleşmiştir. Irâki üç ya¬ 
şında iken babasını kaybetti. Çok güçlü 
bir hâfızaya sahip olan Irâki, sekiz yaşın¬ 
da Kur’an’ı hıfzettiği gibi çeşitli ilimler¬ 
de okutulan belli başlı metinlerle birlikte 
Ebû İshak eş-Şîrâzî'nin Şâfıî fıkhına dair 
et-Tenbîh adlı kitabını da ezberledi. Ön¬ 
celeri kıraat ve Arap dili öğrenimine ağır¬ 
lık vererek Abdurrahman b. Ahmed b. 
Bağdâdî’den ve daha başkalarından kı- 
râat-i seb’ayı okudu. Bu arada fıkıh, fıkıh 
usulü ve tefsir sahalarında da kendini 
yetiştirdi. İzzeddin İbn Cemâa’nın teşvi¬ 
kiyle hadise yöneldi. Hadis tahsiline ne za¬ 
man başladığı bilinmemekle beraber on 
iki yaşında iken hadis öğrenmekte oldu¬ 
ğu, ilk hadis dersini Şehâbeddin Ahmed 
b. Ebü’l-Ferec İbnü’l-Bâbâ’dan aldığı, bu 
alanda önemli bilgileri Kahire’de Hanefî 
âlimi Alâeddin İbnü’t-Türkmânî’den öğ¬ 
rendiği, ondan ve Abdürrahîm b. Abdul¬ 
lah b. Şâhidü’l-Ceyş’ten Şahîh-i Buhârî- 
yi okuduğu belirtilmektedir. Kahire’nin 
tanınmış muhaddislerinden faydalandık¬ 
tan sonra Dımaşk, Hama, Humus, Halep, 
İskenderiye, Trablus, Ba’lebek, Nablus, 
Gazze, Kudüs, Mekke ve Medine başta 
olmak üzere şöhretini duyduğu muhad- 
dislerin bulunduğu ilim merkezlerini do¬ 
laştı. İstifade ettiği pek çok âlim arasın¬ 
da İbn Seyyidünnâs, İbn Abdülhâdî diye 
bilinen Muhammed b. Abdullah İbnü'l- 
Muhib ed-Dakkâk, Mısır’da Mâlikîler’in 
kadısı olan Takıyyüddin Muhammed b. 
Ebû Bekir el-Ahnâî, Takıyyüddin es-Süb- 
kî, Halîl b. Keykeldî el-Alâî, İzzeddin İbn 
Cemâa, tefsir ve kıraat âlimi Semîn, Sirâ- 
ceddin Ömer b. Muhammed ed-Demen- 
hûrî ve özellikle Şâfıî fıkhı konusunda İs- 
nevî anılabilir. Irakî, Ebû Hayyân el-Ende- 
lüsî’den faydalanmak istediyse de sûfîle- 
re karşı müsamahasız davrandığını öğre¬ 
nince bundan vazgeçti (İbn Fehd, s. 222). 
Dımaşkta Muhammed b. İsmâil b. Hab- 


bâz’a Şahîh-i Müslim’i altı mecliste, Ah¬ 
med b. Hanbel’in el-Müsned ’ini de otuz 
kadar mecliste okudu (Fâsî, II, 106). Irâ- 
ki’nin en iyi yetiştiği alan hadis olup ho¬ 
caları Alâî, İzzeddin b. Cemâa, Takıyyüd- 
din es-Sübkî, İsnevî ile Ebü'I-Fidâ İbn Ke- 
sîr onun bu yönünü özellikle belirtmişler¬ 
dir. 

Çok erken yaşlardan itibaren telif çalış¬ 
malarına başlayan Irâki, Gazzâlî’nin İh- 
yâ 5 ii c ulûmi'd-dîn adlı eserinin hadisle¬ 
rini henüz yirmi yaşında iken tahrîc etti. 
752’den (1351) sonra tamamen hadise 
yönelerek zamanım okuma, okutma ve 
yazmaya hasretti. İbnü’s-Salâh eş-Şehre- 
zûrî'den itibaren uzunca bir süre ihmal 
edilmiş olan hadis imlâ meclislerini yeni¬ 
den canlandırdı. 795 (1393) yılında Me¬ 
dine’de başlayıp daha sonra Kahire’de 
ölümünden altı ay öncesine kadar on bir 
yıl boyunca 416 imlâ meclisinde talebele¬ 
rine hadis rivayet etti. İbn Hacer, onun bu 
meclislerde hadislerin çoğunu ezberin¬ 
den yazdırdığını söylemektedir. Kahire’- 
deki Kâmiliyye ve Zâhiriyye dârülhadisle- 
riyle İbn Tolun Camii hadis okuttuğu bel¬ 
li başlı merkezlerdir. Fâzıliyye Medrese- 
si’nde de fıkıh dersleri verdi. Ayrıca Mısır 
ve Suriye’nin muhtelif şehirleriyle Mekke 
ve Medine’de hadis okuttu, fetvalar ver¬ 
di. Kahire'de hem talebe yetiştirdi hem 
hatiplik yaptı. Medine’de 788 (1386) yı¬ 
lından itibaren üç yıl beş ay süreyle ka¬ 
dılık görevi yanında Mescid-i Nebevî’de 
imamlık ve hatiplik görevlerini yürüttü. 
Daha sonra Mekke kadılığı görevinde bu¬ 
lundu. 

Irâki’den devrinin tanınmış âlimlerinin 
hemen hepsi faydalanmış olup Kemâled- 
din ed-Demîrî, Ahmed b. Ebû Bekir el- 
Bûsîrî, Takıyyüddin el-Fâsî, Sıbt İbnü’l- 
Acemî ve İbn Zahîre bunlardan bazıları¬ 
dır. Ebü’I-Fidâ İbn Kesîr, ondan yirmi 
dört yaş daha büyük olmasına rağmen 
kendisinden bazı eserleri okumuş ve ha¬ 
dis tahrici konusunda faydalanmıştır. An¬ 
cak İrâki'den en fazla istifade etmiş olan¬ 
lar Nûreddin el-Heysemî, İbn Hacer el-As- 
kalânî ve İbnü’l-lrâki diye tanınan oğlu 
Ebû Zür’a’dır. Heysemî onun aynı zaman¬ 
da arkadaşı, damadı ve en büyük yardım¬ 
cısı olmuştur. Irâki Heysemî’yi zevâid* 
konusu üzerinde çalışmaya yöneltmiş ve 
bu çalışmalarında kendisine rehberlik et¬ 
miştir. İbn Hacer ise Irâki'ye on yıl süreyle 
talebelik etmiş, onun kendi eserleri ya¬ 
nında Tirmizî'nin eş-Şemâ’il' ini, Dâre- 
kutnî’nin es-Sürıerı’ ini, Ebû Avâne’nineş- 
Şahîh’ ini, Beyhaki'nin es-Sünenü'l-küb- 
ra’sını ve daha birçok eseri kendisinden 


okumuştur (bu eserler için bk. el-Mec- 
ma‘u7-mü J esses, II, 184-230). İbnü’l-lrâki 
de babasından her fırsatta faydalanmış¬ 
tır. Vefatı sırasında Irâki’ye kendisinden 
sonra geride hangi hadis hâfızlarının kal¬ 
dığını soran bir kişiye önce İbn Hacer’in, 
sonra oğlu Ebû Zür’a’nın, üçüncü olarak 
da Nûreddin el-Heysemî’nin adını vermesi 
(İbn Hacer, İnbâ’ü’l-ğumr, V, 172), bu Üç 
öğrencisine gösterdiği özel ilginin sebe¬ 
bini ortaya koymaktadır. 

Irâki hem zühdü, takvâsı ve erdemli 
kişiliği hem de hadis ilimleri sahasındaki 
dirayeti sayesinde büyük itibar görmüş¬ 
tür. Nitekim hocası İzzeddin İbn Cemâa 
onu Mısır’ın hadis otoritesi sayarken İbn 
Hacer de hadis ilmini ondan daha iyi bilen 
bir kimseyi görmediğini belirtmiş ( a.g.e 
V, 171), Süyûtî ise Irâki’nin VIII. (XIV.) yüz¬ 
yılın müceddidi olduğunu söylemiştir (lrâ- 
kî, el-Bâ^ş c ale’l-halâş jnşr. Muhammed 
es-Sabbâğ], s. 94). Zeynüddin el-Irâkı 8 
Şâban 806 (20 Şubat 1404) tarihinde ve¬ 
fat etti. İbn Hacer, yazdığı uzunca bir 
mersiye ile üzüntüsünü ifade ederken 
aynı zamanda onun önemli çalışmaları 
hakkında da bilgi vermiştir. 

İbnü’l-lrâki’nin Tuhfetü'l-vârid bi-ter- 
cemeti'I-vâlid adlı eserinde babasının 
biyografisini yazdığı belirtilmekte (Keş- 
fü’z-zunûn, I, 376), bazı dergilerde, Ah¬ 
med Ma’bed Abdülkerîm’in 1973 yılında 
el-Hâtız eMIrâki ve eşeruhû fi's-sün- 
ne adıyla bir yüksek lisans çalışması yap¬ 
tığı, Tahsin İbrâhim ed-Düseykî'nin de 
“Tabakâtü ulemâi Kürdistân” serisinin 
ikinci kitabı olarak el-Hâfız Zeynüddîn 
eMIrâki ve eşeruhû tî Hlmi'l-hadîş (Ri- 
yad 1413) adlı bir eser kaleme aldığı be¬ 
lirtilmektedir. 

Eserleri. 1. İhbârü'l-ahyd 1 bi-ahbâ- 
ri’I-İhyâk Kaynaklarda dört ciltten oluş¬ 
tuğu ve 751'de (1350) tamamlandığı be¬ 
lirtilen eser, müellifin İhya’ü c ulûmi'd- 
dîn'in hadislerini tahrîc etmek üzere ka¬ 
leme aldığı üç kitabın ilki ve en genişidir. 
Muhammed Murtazâ ez-Zebîdî’nin (ö. 
1205/1791), İhya 3 şerhi İthâiü's-sâde ’de 
bazı hadisleri tenkit ederken irâki’den 
yaptığı nakillerin aynı seriden el-Muğnî 
c an hamli'1-esfâr da bulunmaması, gü¬ 
nümüze geldiği bilinmeyen bu eseri Ze- 
bîdî'nin görüp ondan faydalandığı kana¬ 
atini uyandırmaktadır. 2. el-Keştü'l-mü- 
bîn c an tahrîci İhyâ’i c ulûmi'd-dîn. İh¬ 
yamdaki hadislerin tahrîc edildiği serinin 
ikinci kitabı ve orta büyüklükte olanıdır. 
Müellif, günümüze gelmediği anlaşılan 
bu eseri yazdıkça talebelerine okutmuş, 
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fakat tamamlayamamıştır. Zebîdî’nin bu 
eserden söz etmediği gibi irâki’nin İhyâ’ 
hadisleri üzerine iki kitabı bulunduğunu 
belirtmesi ( İthâfü’s-sâde , I, 40-41) muh¬ 
temelen eserin yarım kalması sebebiyle¬ 
dir. 3. el-Muğrıî ‘an hamli'l-esfâr fi'l- 
esfâı fî tahrîri mâ fi'l-İhyâ’i mine'l- 
ahbâr. irâki’nin İhyâTı ‘ulûmi’d-dîri de¬ 
ki hadisler üzerine yazdığı eserlerin en kü¬ 
çüğü ve günümüze gelmiş olanıdır. Mü¬ 
ellif burada tahrîcini yaptığı hadisin baş 
tarafından bir bölüm zikretmekte, onun 
hangi sahâbî tarafından rivayet edildiği¬ 
ni ve hangi hadis kitaplarında yer aldığı¬ 
nı söylemekte, ardından hadisin sağlam¬ 
lık derecesini belirtmektedir, irâki’nin, İh- 
bârü’l-ahyâ 5 adlı eserini telif ettiği za¬ 
man elde edemediği bazı hadislerin se- 
nedlerine dokuz yıllık bir çalışmadan son¬ 
ra ulaşması ile bu bilgileri yeniden değer¬ 
lendirdiğini söylemesi eserin yüzyıllar bo¬ 
yunca büyük rağbet görmesini sağlamış¬ 
tır. Ibn Hacer el-Muğnî’den birçok nüsha 
istinsah ettiğini belirtmektedir (İnbâ’il’l- 
ğumr, V, 171). Irâki'nin İhya 1 hadislerin¬ 
den isnadını bulamadığını, dolayısıyla 
mevzu olduğunu belirttiği 271 rivayeti 
Muhammed Emîn es-Süveydî el-Mev- 
zû‘ât fi'l-İhytf ev el-î‘tibâr fî hamli'l- 
esfâr adlı eserinde (nşr. Ali Rızâ b. Ab¬ 
dullah, Demenhûr [Mısır| 1414/1993) bir 
araya getirmiş, eserin nâşiri Ali Rızâ, Sü- 
veydî’nin dikkatinden kaçan otuz altı ri¬ 
vayeti de kitabın sonuna eklemiştir (s. 
118-124). el-Muğnî İhytf ile birlikte bir¬ 
çok defa basılmıştır (I-IV, Kahire 1332/ 
1913, 1352/1933). 4. et-Takyîd ve'l-îzâh 
limâ utlika ve uğlika min Mukaddi- 
meti'bni'ş-Şalâh. Müellifin, usûl-i hadîs 
alanında en değerli çalışma dediği İbn 
Salâh’a ait Mukaddime üzerindeki iki ça¬ 
lışmasından birincisidir. Irâki Mukaddi- 
me'nin tertibini aynen koruyarak gerekli 
gördüğü kısımları açıklamış, yer yer iti¬ 
razlarını ortaya koymuş, İbnü’s-Salâh’a 
yöneltilen isabetsiz tenkitleri de belirt¬ 
miştir (l-il, Kahire 1353; I-Il, Beyrut, ts.). 
Eser ayrıca Muhammed Râgıb et-Tâbbâh 
(Halep 1350; Beyrut 1405) ve Abdurrah- 
man Muhammed Osman (Medine 1389; 
Kahire 1389/1969, 1400/1980; Beyrut 1401/ 
1981) tarafından Mukaddime ile birlikte 
yayımlanmış, ayrıca Beyrut’ta basılmış- 
tır (1412/1991). Bazı kaynaklarda İrâki’nin 
Nüketü İbni'ş-Şalâh adıyla anılan ese¬ 
rinin et-Takyîd ve'l-îzâh olduğu anlaşıl¬ 
maktadır. İbn Hacer el-Askalânî, en-Nü- 
ket ‘alâ Kitâbi'bni'ş-Şalâh 'ında (bk. 
bibi.) İbnü’s-Salâh'ın bazı görüşlerini 
tenkit ederken Irâki'nin bu eserindeki el- 


——- . 

ıjryjy-J m s ^ AA»" 

iK- yjc^iji o' Z.£* 

_>.> bjş ivj erik- lyşj 

y-‘îüt'k . r 



Ç> O cj> —»f. . o/ i ‘ [ wv / 

Uı ıJ* ı > 4?A İj 

Jjl£lüois_,tJ buo UİJ (.UJ-ioifiAı W & 

<İJZi&\yy 

i- 1 ■*—* ^[j k-k **■> AVA-d) 

jrsûtbûk-bis L-WJ -z.vAU—' (yı >)lı 




Zeynüddin el-lrâki'nin et-Takyîd ue’l-îzâh adlı eserinin ilk 
sayfası (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 334) 


li kadar görüşüne de eleştiriler yönelt¬ 
miştir (I, 133-173). S. el-Elfiyye*. Irâki, 
İbnü’s-Salâh’m Mukaddimesini 1002 be¬ 
yitte özetlemiş ve eserine Tebşıratü’l- 
mübtedî ve tezkiretü'l-müntehî (el - 
Tebşıra ue’t-tezkire; nşr. Mahmûd Rebî', 
Kahire 1355/1937, bir ciltte dört cüz halin¬ 
de) adını vermiştir. Benzerleri gibi el-El- 
fiyye diye şöhret bulan eseri Irâki daha 
sonra Fethu'l-muğiş bi-şerhi Elfiyye- 
ti'l-hadîş adıyla şerhetmiştir. Eser ilk de¬ 
fa Sehâvî’nin aynı kitap üzerindeki bir şer¬ 
hiyle birlikte yayımlanmıştır (Leknev 1303/ 
1885, taşbaski; nşr. Muhammed b. Hüse¬ 
yin el-lrâki, Fas 1354/1935; nşr. Mahmûd 
Rebî', Kahire 1355/1937; nşr. Salâh Mu¬ 
hammed Muhammed Uveyda, Beyrut 
1413). el-Elfiyye’rim Sehâvî, Bikâî, Zeke- 
riyyâ el-Ensârî, Emîr Pâdişâh, Abdürraûf 
el-Münâvî ve Uchûrî gibi âlimler tarafın¬ 
dan yapılan şerhleri de bulunmaktadır. 
6. Takribii’l-esânîd ve tertîbü'l-mesâ- 
nîd. Irâki, oğlu Ebû Zür’a için hazırladığı 
ve 77S (1373-74) yılında tamamladığı bu 
eserinde özellikle Ahmed b. Hanbel’in el- 
Müsned’i ile İmam Mâlik’in el-Muvat- 
faânda en sağlam senedlerle rivayet edi¬ 
len hadislerden ahkâma dair olan bir kıs¬ 
mını derleyerek kitap ve bab adlarina gö¬ 
re sıralamış, eserin sonunda “Ebvâbü’l- 
edeb” başlığı altında ahlâk hadislerini bir 
araya getirmiştir. Bir yıl sonra eseri oğlu 


Ebû Zür’a’nm kendisine dokuz mecliste 
okuduğunu belirten Irâki bu hadislerin 
bir kısmını şerhetmiştir (Kahire 1310; nşr. 
Haşan Rebî', Kahire 1353; nşr. komisyon, 
Beyrut 1404/1984). Babasının vefatı üze¬ 
rine Ebû Zür’a yarım kalan bu şerhi Tar- 
hu't-teşrîb fî şerhi't-Takrib adıyla 818 
(1415) yılında tamamlamıştır. Tarhu't- 
teşrîb dört mücelledde sekiz cilt halinde 
yayımlanmıştır (Kahire 1353; Beyrut, ts.). 
Ebû Zür’a, bu eserdeki hadisleri Tahri¬ 
rii Takrîbi'l-esânîd adıyla tahrîc etmiş 
olup eserin II. cildi Dârü’l-kütübi’l-Mısriy- 
ye’de bulunmaktadır (Hadis, nr. 725). 
7. Zeyl ‘alcı Mîzâni'l-i‘tidâl (Zeylü Mî- 
zâni’l-ritidâl). Tenkit edilmesi gerekenler¬ 
den olduğu halde Zehebî’nin Mîzânül- 
i‘tidâl'e almadığı 787 râvi hakkında bil¬ 
gi veren eser Subhî es-Sâmerrâî (Beyrut 
1407/1987) ve Abdülkayyûm Abdürabbin- 
nebî (Mekke 1406/1986; Beyrut 1407/1987) 
tarafından neşredilmiştir. 8. Tahricü ehâ- 
dîşi muhtaşari’l-Minhâc (Tahricü ehâ- 
dîsi’l-Minhâc li’l-Beyzâui). Beyzâvî’nin 
usûl-i fıkha dair Minhâcü'l-vüşûl ilâ 11- 
mi'l-uşûl adlı eserinde yer alan seksen 
dokuzu merfû, on sekizi sahâbe sözü ol¬ 
mak üzere 107 rivayetin sağlamlık dere¬ 
cesinin kısaca belirtildiği eseri önce Sub¬ 
hî es-Sâmerrâî yayımlamış ( Mecelletü’l- 
bahşi’l-llmî ve’t-türâşi’l-İslâmî 11399], II, 
279-315; Bağdat 1397/1976), daha sonra 
da Muhammed Nâsır el-Acmî Tahricü'l- 
ehâdîş ve'l-âşâr el-vâkı‘a fî Minhâ- 
ci’l-Beyzâvî adıyla neşretmiştir (Beyrut 
1409/1989). Irâki’nin Minhâc üzerindeki 
bazı tenkitlerini ihtiva eden Nükefinden 
de söz edilmekte, fakat bu eseri tamam- 
layamadığı anlaşılmaktadır (İbn Fehd, s. 
230). 9. Nazmü Minhâci’l-vüşûl ilâ 11- 
mi'l-uşûl (en-Necmü’l-uehhâc fi nazmı’l- 
Minhâc). Müellif bu çalışmasında Min- 
hâcü'l-vüşûl'ü 1367 beyitte manzum 
hale getirmiştir. İbnü’l-Irâki’nin şerhet- 
tiği eserin günümüze gelip gelmediği bi¬ 
linmemektedir. 10. Tekmiletü Şerhi't- 
Tirmizî. İbn Seyyidünnâs’ın yarım bırak¬ 
tığı Tîrmizî şerhini tamamlamak için ka¬ 
leme alınan bu eserden söz eden İsnevî, 
zamanın hadis hâfızı dediği talebesi Irâ- 
ki’nin onu aslına uygun bir şekilde ikmal 
ettiğini söylemektedir (Tabakâtü’ş-Şâfı- 
‘iyye, II, 511). irâki’nin dokuz cilt daha ilâ¬ 
ve ettiği halde tamamlayamadığı Tek- 
mile'rim (Sehâvî, IV, 173) bazı bölümleri 
günümüze gelmiştir (Escurial Library, nr. 
1464, 172 varak; Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, 
Hadis, nr. 2504,256 varak; el-Mektebetü'I- 
Mahmûdiyye |Medine], nr. 33, bunun İbn 
Hacer el-Askalânî'nin nüshası olduğu söy- 
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lenmektedir). Eserin VIII. cildi Rabat Ev¬ 
kaf Kütüphanesi’ndedirfnr. 7). Tekmile- 
nin bir nüshasının kenarında, yine İrâkT- 
nin Şerhu Süneni't-Tirmizî adıyla bir¬ 
kaç ciltten meydana gelen bir çalışma¬ 
sından söz edilmekte (İbn Hacer, el-Mec- 
ma‘u’1-mü’esses, II, 182-183), bu bilgiyi 
tekrarlayan Sezgin eserin Millet Kütüpha- 
nesi’nde mevcut iki nüshasından (Feyzul- 
lah Efendi, nr. 363, 226 varak; nr. 364, VII, 
275 varak) birinin (nr. 364) müellif hattı 
olduğunu söylemektedir (GAS, I, 155). 
11. Kitâbü'l-Erba'în el- c uşâriyye (el- 
Ehâdîşü’l-'uşâriyyât, el-Erba'ûne’l-'uşâ- 
riyyâtü’l-isnâd). Müellifin, talebelerinin 
arzusu üzerine âlî isnadlı (on râvili) olup 
Kütüb-i Sitte’ de yer almayan sahih, ha- 
sen ve garîb derecelerindeki kırk rivayeti 
bir araya getirdiği, talebelerine Medine'¬ 
de Hz. Peygamber’in kabriyle minberi 
arasında imlâ ettiği hadislerden meyda¬ 
na gelen eser, Bedr b. Abdullah el-Bedr 
tarafından Afîfüddin Ebü'l-Ferec Mu- 
hammed b. Abdurrahman el-Mukrî’nin 
Kitâbü’l-Erba'în fi’l-cihâd ve'l-mücâ- 
hidîrii ile birlikte neşredilmiştir (Beyrut 
1413/1992,s. 101-235). İbn Hacer, hocası¬ 
nın hayatının son yılında kendilerine imlâ 
ettiği on râvili rivayetlerinden altmışını 
daha bir araya getirerek bu hadislerin sa¬ 


yısını 100’e çıkarmıştır. 12. et-Tüsâ'iy- 
yût. İrâki’nin, kendisine dokuz râvi ile ula¬ 
şan rivayetlerden kırkını bir araya getir¬ 
diği eserin bir nüshası Köprülü Kütüpha- 
nesi'nde bulunmaktadır (Fâzıl Ahmed Pa¬ 
şa, Mecmua, nr. 371/2). Müellifin dokuz râ¬ 
vili kırk hadis çalışmaları arasında, ken¬ 
disinden en âlî rivayetleri elde ettiği yaşlı 
hocası Ebü’l-Feth el-Meydûmî'nin riva¬ 
yetlerinden derlediği Erba'ûne tüsâ'iy- 
ye li'l-Meydûmî (Tahrîc 'ale’l-erba'lne 
tüsâ'iyyeti’l-isnâd li’l-Meydûmî) ve Er¬ 
ba'ûne tüsû c iyye miri rivâyeti'l-Bey- 
yânî adlı iki eserinden daha söz edilmek¬ 
tedir. 13. el-Bâ'iş 'ale'l-halâş min hava¬ 
disi'1-kuşşâş. Eserde sahâbenin kıssacı- 
lığı uygun görmediği, kıssa anlatmak is¬ 
teyenlere izin vermediği, kıssacıların ha¬ 
dis rivayetine ehliyetii kişiler olmadıkları, 
halkın anlamakta zorluk çekeceği şeyleri 
hikâye edip onların zihinlerini karıştırdık¬ 
ları belirtilerek bu hurafecilerin vaaz et¬ 
mesine izin verilmemesi istenmektedir. 
Eser Muhammed es-Sabbâğ tarafından 
yayımlanmıştır (Eduâ’ü’ş-şerfa, IV, Riyad 
1393, s. 81-171). 14. ed-Dürerü's-seniy- 
ye fî (nazmi)'s-siyeri'z-zekiyye (fi naz- 
mi’s-sîreti'n-nebeüiyye). Nazmü'd-düre- 
ri's-seniyye fi's-siyeıi'z-zekiyye ve El- 
fiyye fi's-siyer diye de anılan eser müel¬ 


lifin, Hz. Peygamber’in hayatını ve şe- 
mâilini bin beyitte anlattığı bir diğer el- 
fıyyesidir. Eserin yazma nüshaları Süley- 
maniye Kütüphanesi’nde (Âşir Efendi, 
nr. 279; Şehid Ali Paşa, nr. 2747, 2757; 
Ayasofya, nr. 4789; Esad Efendi, nr. 273; 
Lâleli, nr. 1997; Reîsülküttâb Mustafa 
Efendi, nr. 114; Çorlulu Ali Paşa, nr. 443 
|bu kütüphanede eserin başka yazmaları 
da vardır]), ayrıca İstanbul Üniversitesi 
(nr. 4117), Köprülü (Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 
1116) ve Kayseri Râşid Efendi (nr. 223) 
kütüphanelerinde bulunmaktadır, ed- 
Dürerü's-seniyye’mn Rabat’ta yayımlan¬ 
dığı kaydedilmektedir (İbn Hacer, el-Mec- 
mahı’l-miTesses, 11, 183, neşredenin dipno¬ 
tu, nr. 748). Şerhleri arasında Muhammed 
Abdürraûf el-Münâvî’nin el-'Ucûletü's- 
seniyye c aiö Elfiyyeti's-sîreti'n-nebe- 
viyye’si (nşr. İsmâil el-Ensârî, Riyad 1389/ 
1969; eser Çorum İl Halk Kütüphanesi'n- 
de |nr. 1230) el-Fütûhâtü’s-sübhâniyye 
adıyla kaydedilmiştir), Uchûrî’nin Şerhu 
Nazmi'd-düreri's-seniyye fi's-siyeri'z- 
zekiyye’si (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali 
Paşa, nr. 1900; Kayseri Râşid Efendi Ktp., 
nr. 216) ve İbnü’l-Hâim’in el-Gurerü’l- 
mudVe’ si (Brockelmann, GAL, II, 78; 
Suppl., II, 70) zikredilebilir. 15. el-Elfiy- 
ye fîğarîbi'l-Kur'ân. Kur’ân-ı Kerîm’de- 
ki bazı garîb kelimeleri alfabetik sıraya gö¬ 
re de alıp açıklayan bu manzum eser, Ab- 
dülazîz ed-Dîrînî’nin usûl-i tefsîre dair et- 
Teysîr fî 'ilmi't-tefsîr adlı manzum ese¬ 
rinin kenarında Tefsîru elfâzi'l-Kur’ân 
adıyla yayımlanmış (Kahire 1310, 1311), 
ayrıca Süyûtî’nin Tefsîrü'l-Kur’âni'l- 
'azîm’inin kenarında basılmıştır (Kahi¬ 
re 1345). 16. el-Kurab fî mahabbeti'l- 
1 Arab (Mahaccetü’l-kurab fimahabbeti 
ffazli, fezâhliyi-'Arab). Araplar’ı sevmek¬ 
le ilgili rivayetlerin bir araya getirildiği yir¬ 
mi babdan meydana gelen bir risâle olup 
Bombay’da (1303) ve Kahire’de (1332-, nşr. 
İbrâhim el-Kâdirî, 1381/1961) yayımlan¬ 
mıştır. Müellifin Enfa'u’l-kurab fî be yâ¬ 
ni fazli'l-'Arab adıyla zikredilen eseri de 
muhtemelen bu kitaptır. 17. Kurretü’i- 
'ayn bi'l-meserre bi-vefâ’i'd-deyrt. 
Müellifin en son yazdığı ve defalarca ri¬ 
vayet ettiği söylenen eserlerinden biridir 
(nşr. Müs'id Abdülhamîd es-Sa'dânî, Bu¬ 
lak 1993). Kaynaklarda Kurretü’l-'ayn bi- 
vefâ’i'l-vâlideyn adıyla zikredilen eseri¬ 
nin de bu kitap olması muhtemeldir. 18. 
Risâle. Kitapta, Kudâî’nin Şihâbü'l-ah- 
bâf ında yer almakla beraber Radıyyüd- 
din es-Sâgânî’nin ed-Dürrü’l-mültekat 
fî tebyîni’l-galat ve nefyi'l-lağat adlı 
eserinde mevzû olduğunu söylediği alt¬ 
mıştan fazla rivayetten on üçünün sahih 


Zeynüddin el-lrâki'nin ed-Dürerü’s-seniyye adlı eserinin ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., Reîsülküttâb Mustafa Efendi, nr. 114) 
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veya hasen derecesinde bulunduğu be¬ 
lirtilmektedir. Hamdî Abdülmecîd es-Si- 
lefî bu risaleyi Müsnedü'ş-Şihâb'm so¬ 
nunda yayımlamıştır (Beyrut 1405/1985, 
II, 249-368). 19. Nüketü'l-fetâvâ 'ale'l- 
muhtaşarât. Irâkı'nin yetişme çağında 
bir kısmının metinlerini ezberlediği üç 
Şâfıî fakihinin eserleri (Ebû İshak eş-Şî- 
râzî'nin et-Tenbîhi, Abdülgaffâr b. Abdül- 
kerîm el-Kazvînî'nine/-Hâui’ş-şa<jîr'i, Bey- 
zâvî'nin el-Minhâc' ı) üzerindeki bazı gö¬ 
rüşlerini ihtiva etmektedir (Brockelmann, 
GAL Suppl., II, 70). 20. el-Müstahrec 
'ale'l-Müstedrek li'l-Hâkim (Emâlî fî 
tahrîci’l-Müstedrek, Tahrîcü Müstedreki’l- 
Hâkim). İbn Hacer’in belirttiğine göre Irâ- 
ki, el-Müstedrek'ten "Kitâbü’s-Salât”a 
kadar olan kısmı 300 kadar mecliste imlâ 
etmiştir (el-Mecma'uî-mü’esses, II, 185). 
Bunlardan yedi mecliste imlâ ettiği ha¬ 
disler Ebû Abdurrahman Muhammed 
Abdülmün’im b. Reşâd tarafından aynı 
adla yayımlanmıştır (Kahire 1410/1990). 
21. Mecûlis seb'a. Yedi oturumda yaz¬ 
dırdığı hadisleri ihtiva eden eserin bir 
nüshası İskenderiye’de bulunmaktadır 
(Mektebetü'l-belediyye, nr. 2436; ayrıca 
bk. Brockelmann, GAL Suppl., II, 70). 22. 
Muhtasar fi'l-ehâdîşiT-müte'allika bi'l- 
ahkâm. Eserin bir nüshası Dârü’l-kütü- 
bi’z-Zâhiriyye’dedir (a.g.e., II, 70). 23. el- 
Adedü'l-mu'teber fi'l-evcühi'lletî bey¬ 
ne 's-süver. Bir nüshası Hidîviyye Kütüp¬ 
hanesinde kayıtlıdır (Brockelmann, GAL, 
I, 78). 24. İstihbâbü'l-vudû :> (a.g.e., II, 
78). Manzume fi'l-vudüVl-müstehab 
adıyla da anılmaktadır (Hediyyetü’l-'âri- 
fîn, 1, 562). 25. el-İsti'âze bi’l-vâhid min 
ikâmeti cum'ateyn bi-mekân vâhid 
(Brockelmann, GAL Suppl., II, 70). 26. 
Temyîzü'l-aşhâb (a.g.e., II, 70). 27. Zey- 
lii Târîhi'l-İslâm (a.g.e., II, 70). 23. el- 
Kelâm 'ale'l-ehâdîşi’lletî tüküllime fî- 
hâ bi'l-vaz c ve hiye fî Müsnedi'i-İmâm 
Ahmed. İbn Hanbel’in el-Müsned 'inde 
mevcut dokuz hadisin mevzû olduğuna 
dair bir risâledir. Risâleyi İbn Hacer el- 
Kavlü'l-müsedded fi'z-zebbi 'an Müs- 
nedi Ahmed ’ine almış, daha sonra bu 
hadislerin bir kısmını savunmuştur (Bey¬ 
rut 1404/1984, s. 7-17; Müsned, nşr. Abdul¬ 
lah Muhammed ed-Dervîş, Beyrut 1411/ 
1991, X, 492-502). 29. Fetva fî enne mâ 
u'tîde yevme 'âşûrâ* min ekii'd-decâc 
ve'l-hubûbi'l-mübâh. Bir nüshası Dâ- 
rü’l-kütübi’l-Mısriyye’de (Hidîviyye) bu¬ 
lunmaktadır (Brockelmann, GAL, II, 78). 
30. Emâlî fîmâ yete'alleku bi'l-istiskâi 
Nil nehrinin sularının çekilmesi ve Mısır'¬ 
da büyük bir kuraklığın başlaması üzeri¬ 


ne vefatından beş ay kadar önce son im¬ 
lâ meclisinde (416. meclis) yazdırdığı yağ¬ 
mur duasıyla ilgili hadislerden meydana 
gelmektedir. İstiskâ namazını kıldırdık¬ 
tan sonra Irâkı'nin hutbesini dinleyen İbn 
Hacer, bu olayın ardından her şeyde bol¬ 
luk ve bereket görüldüğünü söylemekte¬ 
dir (el-Mecma'u’l-mtfesses, 11, 188). 

Bunlardan başka Ecvibetü İbni'l-'Ara- 
bî, el-Ehâdîşü'l-muharrace fi'ş-Şahî- 
hayn elletî tüküllime fîhâ bi-za'f ve'm 
kıtaEmâlî c ale’l-Erba'îne’n-Neveviy- 
ye ve bu eser üzerinde yapılmış bir çalış¬ 
ma olan Tahrîcü'I-Erba'îne’n-Neveviy- 
ye, Emâlî c alâ Emâli'r-Râfi'î (bu eser¬ 
deki hadisleri tahrîc etmiştir), Emâlî fî¬ 
mâ yete'alleku bi-tûli’l-'ömr, Fazlü Hi- 
râ*, İhyâ’ü'l-kalbi'l-meyyit bi-duhûli'l- 
beyt, mürsel rivayetler konusunda olup 
hayatının son döneminde kaleme aldığı 
ve İbn Hacer’in de kendisinden okuduğu 
belirtilen el-İnşâf, c İşrûne şemâniye 
min rivâyeti'l-Beyyânî, el-Kelûm 'alâ 
hadîsi "el-Mevtü keffâretün li-külli 
müslim”, el-Kelâm c alâ hadîşi't-tevsi- 
'ati yevme 'âşûrâ\ el-Kelâm 'ale'l-ha- 
dîşi'l-vârid fî ekalli'l-hayz ve ekşeri- 
hî, el-Kelâm 'alâ mes'eleti's-sücûd li- 
terki’l-kunût, el-Kelâm 'alâ şavmi sit 
min şevvâl, Mes’eletü kaşşi'ş-şârib, 
Mes’eletü'ş-şürb kâ’imen, (Tahrîcü) 
Meşyehati İbni'l-Kârî Abdirrahmân, 
(Tahrîcü) Meşy ehati'l-kâdî Nâşırüddîn 
b. et-Tûnisî, Mu'cem müştemil ''alâ te- 
râcimi cemâ'a min ehli'l-karni's-sâ- 
min, el-Mevridü'l-henî fi'l-mevlidi'n- 
nebî, Muhtaşarü'l-hücce, Nevevî’nin 
Şâfiî fıkhına dair er-Ravza adlı eserinin 
bir muhtasarına İsnevî’nin yazdığı el-Mü- 
himmât 'ale'r-Ravza üzerinde Irâkı’nin 
bazı görüşlerini ihtiva eden el-Mühim- 
mât 'ale'l-Mühimmât (Tetimmâtü’l-Mü- 
himmât, Mühimmâtü’l-Mühimmât), İbn 
Dakikul’îd’in usûl-i hadîse dair el-İkti- 
râh'ını Irâkı’nin 427 beyitte manzum ha¬ 
le getirdiği, oğlunun da bazı kısımlarını 
şerhettiği (İbn Fehd, s. 231) Nazmü'l- 
İktirâh, usûl-i hadîse dair Şerhu’l-Bey- 
küniyye, Tafdîlü Zemzem (Tafdîlü mâ'i 
Zemzem 'alâ külli mâhn kaili Zemzem), 
Tahrîcü erba'îne hadîs büldâniyye 
min Şahîhi'bni Hibbân, Târîhu tahrî- 
mi'r-ribâ (el-Cevâb 'an su’âl yetedamme- 
nü târihe tahrîmi’r-ribâ), Tercümetü'l-İs- 
nâ’î, Turuku hadîsi "Men küntü mev- 
lâhü fe-'Aliyyün mevlâhü", Tertîbü 
men lehû zikru tecrîh ev ta'dîl fî "Be- 
yâni'l-vehem ve'l-îhâm" li'bni Kattan 
(eser alfabetiktir), Zehebî’nin el-'İber i 
üzerine 741-763 (1340-1362) yıllarını ilâ¬ 


ve eden (İbn Fehd, s. 231) ez-Zeyl \ale'l- 
'İber, Zeylü Meşyehati'l-kâdî Ebi'l- 
Harem el-Kalânisî ve Zeylü'z-Zeyl li- 
Vefeyâti’l-a'yân adlı eserler de kaynak¬ 
larda İrâki’ye nisbet edilmektedir. 

Bazı şiir ve kasideleri de bulunan Irâ- 
kî'nin tamamlamaya fırsat bulamadığı 
eserleri arasında şu kitapları da zikredil¬ 
mektedir : Etrûfü Şahîhi İbn Hibbân, 
Ricâlü Şahîhi İbn Hibbân, Ricâlü Sü- 
neni'd-Dârekutnî. Sonuncu eserde, Sü- 
nenü Dârekutnî râvilerinden olup İbn 
Hacer’in Tehzîbü't-Tehzîb'lnde bulun¬ 
mayan râvilerin biyografilerinin bir araya 
getirilmesi amaçlanmıştır. Zirikiî onun 
usûl-i fıkha dair ef -Tahrîr adlı bir eseri¬ 
nin bulunduğunu söylemektedir (el-A'lâm, 
III, 344). 
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IRGANDI KÖPRÜSÜ 

Bursa’da 

Gökdere suyu üstünde 
XV. yüzyılda 
yapıldığı sanılan köprü. 

L -J 

Bursa'da şehrin içinde, Yeşil semtini 
ikiye ayıran Gökdere vadisinde aynı adı ta¬ 
şıyan derenin üzerinde bulunan Irgandı 
Köprüsü, buradaki erken Osmanlı döne¬ 
mi mimari eserlerinin en önemlilerinden 
biridir. Kim tarafından ve hangi tarihte 
inşa edildiğini gösteren bir kitâbenin 
mevcudiyeti bilinmemektedir. Evliya Çe¬ 
lebi de hakkında uzunca açıklama yaptı¬ 
ğı köprünün kitabesinden bahsetmeden 
Orhan Gazi tarafından şehrin fethinden 
az sonra yapıldığını belirtir. Hüseyin Ay- 
vansarâyî, M ecmûa-i Tevârîh ’te Irgandı 
Köprüsü’nün bânisiyle inşa tarihine dair 
üç beyit kaydetmiştir. 897 (1492) yılını 
veren bu manzumenin nereden alındığı 
belirtilmemiştir. Tarih beyti doğru kabul 
edildiği takdirde köprünün Hâce Musli- 
huddin tarafından yaptırıldığı ileri sürü¬ 
lebilir. Bu dönemde “tüccar” karşılığı ola¬ 
rak kullanılan “hoca-hâce" kelimesinden 
hareketle de köprüyü Bursa’nın varlıklı 
bir tüccarının inşa ettirdiğini söylemek 
mümkündür. 

Ekrem Hakkı Ayverdi köprü hakkında 
Bursa kadı sicillerinden bazı notlar çıkar¬ 
mıştır. Buna göre Ali el-lrgandî adında bir 
kişinin oğlu olan Hâce Muslihuddin köprü¬ 
yü 846'da (1442) yaptırmış ve 902 (1497) 
yılına doğru Bilecik’te şehid olmuştur. 
Şüphesiz bu bilginin başka belgelerin ışı¬ 
ğında kontrol edilmesi gerekir. Çünkü 
Muslihuddin köprüyü yaptırdıktan elli - elli 
beş yıl sonra öldüğüne göre bu eseri çok 
genç yaşta inşa ettirmiş olmalıdır. Halbu- 
k yukarıda sözü edilen manzumenin son 
mısraında yer alan “oldu cisr-i bî-misâl" 


Irgandı Köprüsü'nün XIX. yüzyılın ilk yarısına ait bir gravı> 
rü (Texier, İv. XLH 



ibaresinin ebced karşılığı 897 (1492) ola¬ 
rak kaydedilmiştir ki bâninin de bu tarih¬ 
te vefat etmesi normaldir. Aynı belgeye 
göre (Bursa Kadı Sicilleri, Defter, nr. 13, 
s. 11) hayır sahibinin iki oğlu ile bir kızı 
vardır; ayrıca Sakarya üzerindeki diğer 
köprüsü ile kaldırımlar için de para ayrıl¬ 
dığını belirten belge 902 yılı Ramazanına 
(Mayıs 1497) aittir. Bursa kadı sicillerinde 
bulunan başka bir belgeden ( Defter ; nr. 
72, s. 114), Muslihuddin’in torunu Ahmed 
Çelebi oğlu Muslihuddin’in babasından 
kalan servetle köprünün üstüne otuz bir 
dükkân yapmayı tasarladığı, köprünün 
kuzey ucundaki beş dükkândan birini 
mescid haline getirdiği ve Cemâziyelâhir 
966 (Mart 1559) tarihli vakfiyesiyle bazı 
şartlar belirlediği anlaşılmaktadır. Ekrem 
Hakk Ayverdi, dükkânların Muslihuddin 
tarafından köprünün ilk yapımından yüz¬ 
yıl kadar sonra ilâve edildiğini kabul eder. 
Bu esere dair bir monografi hazırlayan 
Yılmaz Önge ise köprü ile dükkânların bir 
bütün olarak aynı zamanda yapıldığını 
ileri sürmektedir. Önge, bu görüşüne uy¬ 
gun olarak köprü ve dükkân gözlerinin 
esas biçimlerine göre tahminî rölöveleri- 
ni de çizerek yayımlamıştır. Köprünün iki 
ucundaki ayakların içinde mekânların ol¬ 
ması, ayrıca yukarıdaki dükkânlarla bağ¬ 
lantı sağlayan hücrelerin varlığı, yapım 
sırasında üstünde dükkânların bulunaca¬ 
ğının düşünüldüğüne işarettir. Bu duru¬ 
ma göre XV. yüzyıldaki ilk inşada ahşap 
dükkânların mevcut olduğu, daha sonra 
belki bunlar yandığından 1559’da kâgire 
dönüştürüldüğü de ihtimal dahilindedir. 
Bursa kadı sicillerinde köprünün ve dük¬ 
kânların tamirleriyle ilgili kayıtlar da bu¬ 
lunmuştur (Defter, nr. 110, s. 5, 6; nr. 1 16, 
s. 108; nr. 127, s. 230; nr. 243, s. 123; nr. 
304, s. 3). Bu belgeler köprü üstündeki 
dükkânların kurşun örtülü olduğunu ve 
10 Rebîülevvel 975 (14 Eylül 1567), 21 
Rebîülâhir 975 (25 Ekim 1567), Zilkade 
980 (Mart 1573), Rebîülevvel 984 (Haziran 
1576), Receb 1041 (Şubat 1632) tarihle¬ 
rinde tamir edildiğini göstermektedir. 
Ayrıca köprünün sel yüzünden harap olan 
bir ayağının acele tamiri için 1265 Mu¬ 
harreminde (Aralık 1848) bir kayıt düşül¬ 
müştür. 

Köprünün “ırgalamak, sallamak, sars¬ 
mak” anlamıyla ilgili olan adını nereden 
aldığı hususunda bazı görüşler ileri sü¬ 
rülmektedir. Bunlardan biri, eseri yaptı¬ 
ran Muslihuddin’in babası Ali el-lrgandî’- 
nin Irgand adlı bir yerden olduğu şeklin¬ 
dedir. Evliya Çelebi ise XVII. yüzyılda bu 
isme dair inanılması zor bazı menkıbeler 
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anlatır ve bu adı “ırgalandı” kelimesiyle 
ilgili gösterir. 

Köprünün iki kenarına dükkânların ya¬ 
pılması ile eser bir arasta görünümü ka¬ 
zanmıştır. Nitekim 1573-1589 yılları ara¬ 
sında Bursa’ya gelen Alman Reinhardt 
Lubenau, Irgandı Köprüsü’nün tek keme¬ 
rinin üstünde dükkânların sıralandığını 
bildirir. Ona göre uzunluğu 300 m. kadar 
olan köprü Bursa’nın fethinden önceye 
ait bir hıristiyan eseridir. 

1640’ta Bursa’yı ziyaret eden Evliya Çe¬ 
lebi köprünün üzerindeki çarşıda 200 ka¬ 
dar hallaç dükkânının olduğunu belirtir 
ve şu bilgileri verir: “Bu cisr dükkânları¬ 
nın üzeri cümle tonoz kemerlerle mebni 
olup kurşunla mesturdur. Bu cisrin iki 
başında kale kapıları gibi demir kapilar 
üzere mazgal delikleri vardır. Kapılar sed- 
dedilirse başka bir yerden zafer müm¬ 
kün değildir. Cisrin bir tarafı boştur, han 
gibi misafirhâne olup at bağlanır. Rum, 
Arap ve Acem’de bir gözlü, meşhûr-ı 
âfâk, eflâke ser çekmiş, azîm cisrlerin 
biri de budur”. 

Osmanlı dönemi boyunca Bursa’dan 
geçen seyyahlar kitaplarında Irgandı Köp- 
rüsü’ne dair bilgi vermişlerdir. Anadolu’¬ 
da incelemeler yapan Charles Texier’nin 
eserinde köprüye dair etraflı bir tasvir 
bulunmamakla beraber XIX. yüzyılın ilk 
yarısındaki görünümünü aksettiren bir 
gravür yer alır. Aynı yıllarda 1836’da Bur¬ 
sa’ya gelen Miss Julia Pardoe seyahatna¬ 
mesinde köprünün bir gravürünü yayım¬ 
lamış ve yapıyı Roma eseri olarak tanıt¬ 
mıştır. Köprü üstündeki dükkânlarda o 
sırada dokuma tezgâhları vardır. Cevdet 
Çulpan tarafından Semavi Eyice’ye veri¬ 
len bir nota göre Gazzîzâde Abdüllatif 
Efendi’nin 1240 (1824-25) tarihli yazma 
eserinde (Hulâsatü’l-uefeyât, vr. 5 l b ), “Ir- 
gandı cisri vâcibüsseyr bir köprüdür, ga¬ 
yette arîz ve tülü üzre kâgir sakıttır, iki 
tarafında kâgir odalar vardır, derûnunda 
kutnu tezgâhları işler, bir garip seyran¬ 
dır" denilmektedir. Köprü hakkındaki dik¬ 
kat çekici diğer bir kayıt Ahmed Cevdet 
Paşa’ya aittir. Onun bildirdiğine göre 
1855’te Bursa’yı harap eden şiddetli dep¬ 
remde Sultan 1. Murad’m inşa ettirdiği 
köprü bütünüyle yıkılmasa da çok zarar 
görmüştür. Depremde yapının üstünde¬ 
ki tonozlu sıra dükkânların da yok olduğu 
sonraki yıllarda çekilen fotoğraflardan 
belli olmaktadır. Bu felâketin arkasından 
1278’de (1861-62) basılan şehir planında, 
iki tarafında değişik ölçülerde otuz iki - 
otuz beş kadar dükkân sıralanan Irgandı 
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Irgandı Köprüsü - Bursa 


Köprüsü, ortasındaki yolun üstü açık bir 
çarşı olarak işaretlenmiştir. XIX. yüzyılın 
ikinci yarısında köprünün üstünde, kâgir 
beden duvarına kısmen ağaç eliböğrün- 
delerle dayanmış çıkmalara oturan, ah¬ 
şap evleri andıran ve bir mimari bütün¬ 
lüğün olmadığı açıkça görünen dükkân¬ 
ların bulunduğu birçok fotoğraftan anla¬ 
şılmaktadır. Ayrıca Mary Adelaîde Walker 
adında bir İngiliz kadının anonim olarak 
yayımladığı taş basması albümdeki re¬ 
simler arasında da köprünün bir deseni 
vardır (M. W. Brousse, <\lbum historique, 
baskı yeri ve tarihi yok). Yılmaz Önge, bu 
çizimin daha iyisinin Ulustrated London 
News dergisinin 15 Şubat 1890 tarihli sa¬ 
yısında çıktığını belirtmektedir. I. Dünya 
Savaşı’ndan önce ve Millî Mücadele’nin 
hemen arkasından Türkiye’de çok yeni 
olan usullerle renkli hârikulâde fotoğraf¬ 
lar çektiren Fransız Albert Kahn'ın arşi¬ 
vinde de Irgandı Köprüsü’nün 3 Haziran 
1913’te A. Leon tarafından çekilmiş res¬ 
mi bulunmaktadır. 

Millî Mücadele yıllarında Bursa’yı işgal 
eden Yunanlılar 1922’de geri çekilirken 
köprü de tahrip edilmiş ve üstündeki dük¬ 
kânlar bütünüyle ortadan kalkmıştır. Ir- 
gandı Köprüsü Bursa Belediyesi’nce 1949 
yılında tamir edildiğinde tarih içindeki 
geçmişi hiç hesaba katılmaksızın sadece 
şehrin iki yakasını birbirine bağlayan bir 
unsur olarak düşünülmüş ve bu anlayışla 
ihya edilmiştir. Bu tarihî eser, bugün es¬ 
ki gravür ve fotoğraflardaki görünümün¬ 
den çok farklı ve bir vakitler güzelliğini 
vurgulayan romantizminden yoksun ola¬ 
rak görevini sürdürmektedir. 

Irgandı Köprüsü, Gökdere vadisinin iki 
tarafındaki kayalıklarda inşa edilen ayak¬ 
lara bağlanmış, 1S m. kadar bir açıklığa 
ve yaklaşık bir o kadar yüksekliğe sahip 
sivri, Türk kemerli bir yapıdır. İnşasında 


muntazam kesme taşlar kullanılmıştır. 
Köprünün döşemesi hizasında cephesin¬ 
de dizi halinde taş konsollar bulunuyor ve 
bunlar iki sıra halindeki tonozlu dükkân¬ 
ların taşkın dış cephelerini taşıyordu. Ön¬ 
ge, dükkân hücrelerinin bu dış cephele¬ 
rinde üstleri sivri boşaltma (tahfif) ke¬ 
merli pencereler bulunduğunu düşün¬ 
müştür. Nitekim Miss Pardoe’nunkinde 
daha intizamsız olmasına rağmen Texier’- 
nin gravüründe bu pencereler görülmek¬ 
te ve ortadaki yolun üstünün de çifte me¬ 
yilli bir çatı biçiminde örtülü olduğu an¬ 
laşılmaktadır. 1855 depreminden sonra 
çekilen fotoğraflarda konsollar kaybol¬ 
muş, dükkânlar ise değişik ölçülerde ve 
mimarileri birbirini tutmaz biçimde ki¬ 
remit örtülü çatılarla ahşaptan yapılmış 
olarak mevcuttur. Cephelerinin çıkmala¬ 
rı eliböğründeler tarafından taşınmakta¬ 
dır. Köprünün 1922’de son tahribi ve dük¬ 
kânların yakılmasından sonra 1949 tami¬ 
rinde cepheler yükseltilmiş, böylece iki uç¬ 
taki sokaklarla aynı seviyede bağlanmış¬ 
tır. Bugün alttaki muntazam kesme taş 
örgünün üstünde poligonal yontulmuş 
taşlardan olan bu ek yükseltilme açıkça 
görülür. 

Köprünün bir ucundaki ayağın içine dı¬ 
şarıdan bir kapıdan geçilerek girilebilir. 
Karşı taraftaki ayağın içinde de bunun 
benzeri bir boşluk olduğu dışarıdan görü¬ 
len mazgalların varlığından tahmin edil¬ 
mekle beraber bu ikinci mekâna girile- 
mediğinden ne olduğu hakkında bir ka¬ 
naat edinilememiştir. Kuzeybatı tarafın¬ 
daki boşluk dikdörtgen planlı olup 4,50 x 
14,85 m. ölçüsündedir. Üstü tuğla örgü¬ 
lü bir beşik tonozla örtülmüş, duvarların¬ 
da yer yer tamir izleri ve yamalara rast¬ 
lanmıştır. 

Köprü üstünde evvelce mevcut dükkân 
gözlerinin tabanları ile büyük mahzenin 


tonozu arasında yine tonozlu küçük hüc¬ 
reler bulunduğu tesbit edilmiştir. İlk de¬ 
fa Önge tarafından görülerek incelenen 
ve dışarıya açılan bir mazgaldan hava ve 
ışık alan bu küçük hücrelerden biri 1,67 x 
3,00 m. ölçüsündedir. Tonozunda 0,43 x 
0,75 m. ölçüsünde bir menfezin bulun¬ 
ması, bu hücrenin aslında üstündeki dük¬ 
kânla bağlantılı olduğunu gösterir; hat¬ 
ta belki de onun ardiyesiydi. Dış cepheler¬ 
de tek sıra halinde çok sayıda mazgal bu¬ 
lunuşu bu dar mekânların adetlerinin de 
çok olduğunu belli eder. Önge, bu hücre¬ 
lere nazaran daha alt seviyede bulunan 
tonozlu büyük mekânın ahır veya antre¬ 
po olabileceğini düşünmüştür. Ayrıca ba¬ 
zı söylentilere göre burası bir süre Erme- 
niler tarafından şaraphane olarak kulla¬ 
nılmıştır. Nitekim köprünün şehir tara¬ 
fındaki ucu evvelce Ermeni mahallesi ol¬ 
duğundan Bursa’da uzun süre Fransa 
konsolosu olan Ermeni asıllı G. Bay’m ay¬ 
nı zamanda konsolosluk olan evi bu köp¬ 
rünün başında bulunuyordu. Eski kart¬ 
postallarda damında Fransız bayrağı ile 
görülen bu ev, başta Pierre Loti olmak 
üzere pek çok yabancı tarafından ziyaret 
edilmiştir. İçi değerli Osmanlı eserleriy¬ 
le döşenmiş olan eski Türk üslûbundaki 
köşk-ev, Ahmed Hâşim’in 1928’de bası¬ 
lan Gurebâhâne-i Laklakan adlı ese¬ 
rinde yer almıştır. Bu yapı bir ara ünlü 
kebapçı İskender’in mülkiyetine intikal 
etmişse de satıldıktan sonra on beş-yir¬ 
mi yıl içinde yıktırılıp ortadan kaldırılmış¬ 
tır. 

Irgandı Köprüsü, üstünde çarşısı ile 
Türk sanatında benzerlerine az rastlanan 
değişik bir köprü örneği idi. Eski şekline 
benzer bir biçimde ihya edilmeyişi turis¬ 
tik ağırlığı olan Bursa şehri için büyük bir 
kayıptır. Venedik'te buaı'in şehrin en bü- 


XIX. yüzyılın 
sonlarında 
Irgandı 
Köprüsü'nü 
gösteren 
bir fotoğraf 
(Semavi Eyice 
fotoğraf arşivi) 
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yük turistik yerlerinden biri olan, üstün¬ 
de galeri ve dükkânlar bulunan Rialto 
Köprüsü ile Floransa’daki Ponte Vecchio 
çarşılı köprü geleneğini sürdürürken Ir- 
gandı Köprüsü’nün sadece bir geçit yeri 
görünümünü almış olması üzüntü veri¬ 
cidir. 
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S SemavI Eyîce 

IRKÇILIK 

Sosyal grupların 
kalıtımla geçen bedenî özellikler 
sebebiyle farklılaştığını 
ve bu farklılıkların onlar arasındaki 
statü ve ilişkinin belirleyicisi 
olması gerektiğini iddia eden akım. 

L J 

Irk (Jydi) kelimesi Arapça’da “kök, bit¬ 
kinin gövdesi, yaprağın sapı, damar, asıl, 
irsî özellik, nesep, menşe, ata" gibi an¬ 
lamlara gelir ( Lisârıü’l-‘Arab, “ e ark” md.; 
Tâcü’l-'arûs, “ c ark” md.). İbn Manzûr’un 
naklettiği bir beyit eski Araplar’da ırk ke¬ 
limesinin “soy üstünlüğü ve asalet” anla¬ 
mında kullanılabildiğini göstermektedir. 
İslâmî dönemde buna yakın bir anlam¬ 
da, fakat çoğunlukla reddedici bir yakla¬ 


şımla yine bir Câhiliye dönemi kavramı 
olan asabiyet kullanılmaktaydı. Ancak bu 
kelime, çağdaş bir kavram olan ırkçılığın 
anlam genişliğinden uzak olup genellikle 
kabilecilik çerçevesinde bir içerik taşıyor¬ 
du. Zamanla bilhassa İranlılar’ın müslü- 
man olmaya başlamasıyla birlikte kısmen 
ırk ayırımını ve buna dayalı çekişmeleri 
de ifade eden şuûbiyye kelimesi kullanıl¬ 
maya başlandı. 

Günümüz Türkçe’sinde aralarında kan 
bağı bulunan, aynı soydan gelen büyük 
insan toplulukları ırk kelimesiyle ifade 
edilmekle beraber aynı anlamda veya da¬ 
ha az içerikte olmak üzere nesil, nesep, 
zürriyet, soy, sülâle gibi başka kelimeler 
de bulunmaktadır. Sosyal grupların kalı¬ 
tımla geçen bazı özellikleri sebebiyle fark¬ 
lılaştığını, bu farklılıkların onlar arasında 
statü ve değer farklarına da yol açtığını 
ileri süren akımlara ise ırkçılık denmek¬ 
tedir. 

Modern Arapça’da ırk kelimesi genel¬ 
likle yukarıdaki sözlük anlamıyla sınırlı ka¬ 
lırken şa’b, nesil, ümmet, cîl, cins, kavim 
gibi kelimeler kısmen belli bir insan soyu¬ 
nu veya zümresini ifade etmekte, Türk¬ 
çe'deki ırk karşılığında genellikle unsur, 
ırkçılık karşılığında ise unsûriyye kullanıl¬ 
maktadır. Zaman zaman unsur-unsûriy¬ 
ye yerine cins-cinsiyye, kavim-kavmiy- 
ye kelimelerinin kullanıldığı da görülmek¬ 
le birlikte özellikle kavmiyyenin (kavmiyet) 
Türkçe’deki milliyetçilik karşılığında kul¬ 
lanımı daha yaygındır. 

İrk kelimesinin karşılığı olarak Batı dil¬ 
lerinde Latince asıllı race, rasse, ırkçılık 
teriminin karşılığında ise racisme, racial- 
isme, racism veya rassismus gibi kelime¬ 
ler kullanılmaktadır. Batı dillerinde bu te¬ 
rimler ırkın, insanın özelliklerinin ve ka¬ 
pasitesinin temel belirleyicisi olduğu ve 
ırkî özelliklerin, bir ırkın diğerine üstün¬ 
lüğünü doğurduğu inancım ifade etmek¬ 
tedir ( Webster’s Nirıth New Collegiate Dic- 
tionary, s. 969). 

Modern disiplinlerde ırk kavramı baş¬ 
lıca şu anlamlan içermektedir: 1. İnsan 
türünün alt sınıfları (beyaz, siyah, sarı ırk 
gibi). 2. Etnik grup (Cermen ırkı gibi). 3. 
Belli bir sosyokültürel grup. Bu son tanım¬ 
lama nesnel ölçülere dayanmaz. Meselâ 
Kuzey Amerikalılar’a göre siyah ırk men¬ 
supları Brezilya’da beyaz olarak tanımlan¬ 
maktadır (Cashmore, s. 237-239). Modern 
Batı’da ırkçı teoriler de üç farklı iddia se¬ 
bebiyle birbirinden ayrılmaktadır. Bir iddi¬ 
aya göre insan türü biyolojik olarak farklı 
gruplardan oluşmaktadır; irsiyet, tevarüs 
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edilmiş yetenek ve eğilimlerin açıklanma¬ 
sını mümkün kılan bir faktördür. İkinci 
görüşte grup özelliklerinin kanla geçtiği 
ileri sürülürken son görüş ırkçılığın teoris- 
yenlerince ortaya atılmış olup bazı insan 
gruplarının diğerlerinden fizikî, zihnî ve 
mânevî açıdan üstün olduğunu iddia eder 
(The Erıcyclopedia ofPhilosophy, VII, 58- 
59). 

Eski Mısır, Yunan ve Roma dinleriyle 
Hinduizm, Şintoizm, Jainizm, Taoizm, 
Konfüçyanizm, Zerdüştîlik, Mecûsîlik, Ya¬ 
hudilik ve eski Türk dinleri gibi millî din¬ 
ler bir milletin veya ırkın dini olarak orta¬ 
ya çıkmış olup sadece o milletin Tanrı ve¬ 
ya tanrılarla münasebetini düzenler ve 
kurtuluşunu amaçlar. Ancak bunlardan 
Yahudilik dışında kalanlar, belli bir ırkın 
üstünlüğüne ve diğer ırklar üzerindeki 
emellerine vurgu yapmaz. Hinduizm de 
sınıfçı bir yapıya sahiptir ve kendi men¬ 
suplarını kast diye bilinen farklı katego¬ 
rilere ayırır. İnsanların bu şekilde men¬ 
sup oldukları kast içinde kalma mecburi¬ 
yetleri dinî bir hüküm olup her kastın di¬ 
nî uygulamaları farklıdır. Irk ayırımı bakı¬ 
mından en ilgi çekici din Yahudilik’tir. Ya¬ 
hudi teolojisi İsrâiloğulları’nı seçilmiş ırk 
olarak görür. Her ne kadar daha çok Ame¬ 
rika Birleşik Devletleri’ndeki modern ya- 
hudiler arasında liberal bir kanat yahudi 
ırkından olmayanların da ihtidâ yoluyla 
Yahudiliğe girmesine yol açılması gerek¬ 
tiğini savunuyorsa da hâkim anlayışa gö¬ 
re söz konusu dine ihtidâ yoluyla girmek 
mümkün değildir. “Yahudilik mühtedi ka¬ 
bul etmez” (Herzberg, s. 35, 37-45). Bu an¬ 
layış yahudilerin yahudi olmayanlarla (go- 
yim) ilişkilerine de yansımıştır. Yahudi ol¬ 
mayanlarla ilişkileri düzenleyen özel hu¬ 
kuk kuralları vardır (Horowitz, s. 100-102). 
Meselâ erkek veya kadın bir goyimle ev¬ 
lenmek yasaktır, onların mülkiyet hakları 
yahudilerinkinden farklıdır. Yahudiler ara¬ 
sında faiz uygulaması yasak olduğu halde 
goyimlerden faiz almak câizdir. 

Yahudilikteki bu ayırımcı anlayışın te¬ 
meli Hz. Nûh’un oğullarına kadar götürü¬ 
lür. Tevrat’a göre ırklar tufandan sonra 
Nûh’un Sâm, Hâm ve Yâfes adlı üç oğlun¬ 
dan türemiştir (Tekvîn, 5/32; 9/18; 10/32). 
Hâm babasına karşı bir saygısızlığından 
dolayı onun lânetine uğradığı için soyun¬ 
dan gelenler de Sâm ile Yâfes’in nesline 
köle olmaya mahkûm edilmiş (Tekvîn, 9/ 
19-27), böylece ırklar arasında kalıtımla 
geçen derece farkları ortaya çıkmıştır. Bu 
derecelenmede en üstün, hatta tek üs¬ 
tün yer Sâm'ın soyundan geldiğine inanı- 
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lan yahudilere tahsis edilmiştir. Buna gö¬ 
re, "Rab yer üzerinde olan bütün kavim- 
lerden üstün olarak kendisine has bir ka¬ 
vim olmak üzere” İsrâiioğulları’nı seçmiş 
(Tesniye, 14/12), bu suretle onlar "Allah’ın 
kavmi" olmuşlardır (Levililer, 26/12; Çıkış, 
19/5-6). Tevrat’ta buna dair şöyle denil¬ 
mektedir: “Ve onlardan nefret ettim. Fa¬ 
kat size dedim: Siz onların topraklarını 
miras alacaksınız... Ve bana mukaddes 
olacaksınız...” (Levililer, 20/24-26). “İşte 
şimdi bildim ki bütün dünyada Allah yok¬ 
tur, ancak İsrail’de vardır” (11. Krallar, 5/ 
20). Kitâb-ı Mukaddes'te yahudilerin üs¬ 
tünlüğünü ifade eden daha birçok açık¬ 
lama yer alır (meselâ bk. Tesniye, 23/20; 
Mezmurlar, 67/6; II. Samuel, 22/44-48). 
Tevrat'a göre yahudiler bu üstünlükleri 
dolayısıyla diğer milletleri idare etme 
hakkına sahiptir. “Bütün göklerin altında 
olan kavimler üzerine bugün senin deh¬ 
şetini ve korkunu koymaya çalışacağım, 
onlar senin haberini işitecekler ve senin 
yüzünden titreyip kıvranacaklar” (Tesni¬ 
ye, 2/25). 

Yahudiliğin ırka bağlı din anlayışını Hı¬ 
ristiyanlık onaylamamıştır. Ancak Avru¬ 
palI hıristiyan milletler gerek sömürge¬ 
cilik dönemlerinde hâkimiyetleri altına 
aldıkları Asya ve Afrika ülkelerinde gerek¬ 
se modern çağda Avrupa’daki yahudilere 
karşı ırkçı bir tavır sergilemişlerdir. Esa¬ 
sen modern anlamda ırkçı düşünce ve uy¬ 
gulamalar ilk olarak hıristiyan toplumlar- 
da ortaya çıkmış olup günümüzde Batı’- 
da hâlâ farklı ırkların kiliselerinin de ayrı 
olduğu gözlenmektedir. Amerika Birleşik 
Devletleri’nde siyahların ve Uzakdoğulu¬ 
ların kiliselerinin ayrı olması bunun örne¬ 
ğidir. 

Câhiliye döneminde modern anlamda- 
kine benzer bir ırkçılık düşüncesi ve bu¬ 
nu ifade eden kavramlar bulunmamakla 
birlikte genellikle asabiyet kelimesiyle ifa¬ 
de edilen güçlü bir kabilecilik ruhu hâkim¬ 
di. Bu dönemde aralarında baba tarafın¬ 
dan kan bağı bulunan topluluğa “asabe”, 
bu topluluğun bütün fertlerini birbirine 
bağlayan topluluk arasındaki dayanışma 
duygusuna da “asabiyet” denilmekteydi. 
Câhiliye toplumunda bu duygunun kabi¬ 
le üyelerinin savunulmasına imkân sağ¬ 
laması yanında kabileler arasında asalet 
çekişmelerine, zulüm ve haksızlıklara, sa¬ 
vaşlara yol açtığı bilinmektedir (bk. ASA¬ 
BİYET; CÂHİLİYE). 

İslâm dini insanların farklı ırklardan 
geldiğini kabul etmekle beraber bunun 
onlar arasındaki ilişkilerde belirleyici rol 


oynamasını reddeder. Bu bakış açısı teo¬ 
rik alana hâkim olduğu gibi ondan hare¬ 
ketle gerçekleşen sosyal ve hukukî düzen¬ 
lemelere de yansımıştır. Teorik ve felsefî 
olarak İslâm’ın insan kavramında ırka da¬ 
yalı bir üstünlük kabul edilmezken fıkıh¬ 
ta insanlar arası ilişkiler bağlamında da 
ırkın belirleyici bir yeri yoktur. Muhtelif 
ırkların varlığı Allah’ın kudret ve ilminin 
bir işareti olarak yorumlanmış olup bu yo¬ 
rum, ırklar arasında kurulması öngörülen 
barışçı ve eşitlikçi düzenin inanca daya¬ 
lı ahlâkî temelini oluşturur. Kur’ân-ı Ke- 
rîm’deki prensipler Hz. Peygamber’in ve 
onun ashabının hayatında somut ifade¬ 
sini bulmuştur. Daha sonraki devirlerde 
de felsefe, fıkıh, tasavvuf ve ahlâk alan¬ 
larında eser veren âlimler tarafından ırk¬ 
çılık sürekli olarak reddedilmiştir. Bu açı¬ 
dan İslâm dini kendinden önceki bazı din 
ve kültürlerde bulunan ırkçı veya kast 
sistemine dayalı anlayışlarla mukayese 
edildiğinde inkılâpçı bir tutum sergile¬ 
miştir. 

Kur’ân-ı Kerîm’in mesajı evrenseldir; 
Kur’an, ırk ayırımı gözetmeksizin yeryü¬ 
zünde “halife” olarak yaratıldığını bildir¬ 
diği her insanı dünya ve âhiret saadetine 
çağırır. Dil ve renk ayrılığı ile sosyal fark¬ 
lılaşma bir problem değil Allah’ın rahme¬ 
tinin eseri olan bir nimet ve O'nun ilim 
ve kudretini ortaya koyan bir alâmettir 
(İbrâhîm 14/4; er-Rûm 30/22; el-Hucurât 
49/13). Özellikle Hucurât sûresinin 13. 
âyetinde bütün insanlara hitap edilerek 
onların arasındaki tabii farklılaşmanın İlâ¬ 
hî bir fiil olduğu belirtilmekte ve bu fiilin 
hikmeti göz önüne serilmektedir. Tabii 
farkların karşılıklı tanışmaya ve oradan 
hareketle Allah'ı tanımaya vesile olması 
amaçlanmıştır. Tabii ferdî ve sosyal fark¬ 
lılaşmanın getirdiği özellikler birer üstün¬ 
lük kaynağı olarak görülemez. Üstünlük 
iradî olmayan tabii özelliklerde değil iradî 
olan dinî ve ahlâkî duyarlıkla (takvâ) bu¬ 
nun ürünü olan güzel fiillerde aranmalı¬ 
dır. 

Kur’ân-ı Kerîm, yeryüzünde haksız ola¬ 
rak üstünlük taslayanlarm veya diğer in¬ 
sanlar üzerinde hâkimiyet kurmak iste¬ 
yenlerin Allah tarafından şiddetli bir şe¬ 
kilde cezalandırılacağını haber verir. Bu¬ 
na dair âyetler (el-Kasas 28/83-84) insan¬ 
ların ancak kendi fiillerinin karşılığını el¬ 
de edebileceklerini göstermektedir. Allah 
ırk ve benzeri özelliklere bakmaksızın in¬ 
sanları inanç ve davranışlarının değerine 
göre eşit bir şekilde mükâfatlandıracak 
veya cezalandıracaktır (el-Kehf 18/30). Bir 


insana karşı bizzat onun kendi fiiline da¬ 
yanmayan bir özellikten dolayı olumsuz 
bir tutum içine girmek bir iftira ve apa¬ 
çık günahtır (el-Ahzâb 33/58). 

Câhiliye döneminde Mekke aristokrat¬ 
ları sosyal hayatta sahip oldukları yüksek 
statünün dinî alanda da korunmasını is¬ 
tiyor, ancak bu şartla İslâm dinini be¬ 
nimseyeceklerini, aksi takdirde Habbâb 
b. Eret, Bilâl ve Ammâr b. Yâsir gibi aşağı 
sınıftan gördükleri kimselerle aynı me¬ 
kânda bulunmayı kabul edemeyecekleri¬ 
ni söylüyorlardı. Fakat Kur’an, mânevî ve 
ahlâkî değer ölçülerine vurgu yapan ifa¬ 
delerle böyle bir dinî kast sistemini red¬ 
detmiş ve eşitliği temel prensip olarak 
ilân etmiştir (el-Kehf 18/28). 

Atalar fetişizmi bir yandan hür düşün¬ 
ceyi ve doğru tercihler yapmayı engeller¬ 
ken öte yandan haksızlıklara, adaletsizlik¬ 
lere, hatta hak dinden sapmaya bile gö¬ 
türdüğü için Kur’ân-ı Kerîm’de birçok 
âyette yasaklanmış, böylece insana hür 
düşünceye dayalı seçimler yapma imkâ¬ 
nı getirilmiş, insanın atalarının ve ırkının 
körü körüne takipçisi olmasının önüne 
geçilmesi istenmiştir (el-A’râf 7/28, 70; 
Yûnus 10/75-78; Hûd 11/61-63, 84-88; en- 
Nahl 16/35; Sebe’ 34/43; ez-Zuhruf 43/22- 
25). 

Kur’ân-ı Kerîm’in ortaya koyduğu ilke¬ 
ler bakımından insanlar arasında renk, 
cinsiyet ve coğrafya farklılığı gibi fiziksel 
sebeplere bağlı bir değer hiyerarşisinden 
söz edilemez: sadece takvâya bağlı olarak 
ruhlar arasında derece farkı olabilir. An¬ 
cak bu türden bir fazilet de sosyoekono¬ 
mik ilişkilerde üstünlük getirmez; takvâ- 
nın mükâfatı âhirettedir. İnsanlar arasın¬ 
daki soy ve cinsiyet farklılıklarını alay ko¬ 
nusu yapmak ve insanları aşağılamak Al¬ 
lah'ın onları yaratmadaki hikmetini gör¬ 
memek mânasına gelir. Hucurât sûresi¬ 
nin 11-12. âyetleri, müslümanlar arasın¬ 
da her türlü bölücü ve aşağılayıcı tavrı fâ- 
sıklık olarak nitelemekte, bu cümleden 
olarak ırkçılığı da yasaklamaktadır. Buna 
karşılık aynı sûrede inanç ve değer birli¬ 
ğine dayalı kardeşliğin insanlar arasındaki 
ilişkinin mahiyetini belirlemesini emret¬ 
mektedir. 

Irk farklılaşması diğer birçok kevnî 
âyetle birlikte yorumlanarak ele alınma¬ 
lı, Allah’ı ve O’nun bu kâinatı yaratmada¬ 
ki hikmetini daha iyi tanımaya vesile kı¬ 
lınmalıdır (el-Hucurât 49/13). Renk fark¬ 
lılığı sadece insanlara has bir durum de¬ 
ğildir, Allah’ın kudretinin bir işareti ola¬ 
rak bu tür biyolojik farklılıklar tabiatta 
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bitkiler ve hayvanlar âleminde, hatta dağ¬ 
larda bile gözlenebilir (Fâtır 35/27-28; ay¬ 
rıca bk, en-Nahl 16/13, 69; ez-Zümer 39/ 
21). Esasen insanların hepsi Âdem’in ço¬ 
cuklarıdır, kâfirlerin şahısları değil inanç¬ 
ları ve tutumları red ve tahkir edilir. Ni¬ 
tekim onlar bu inanç ve tutumlarını bı¬ 
raktıkları anda müslümanlarla aynı de¬ 
ğeri ve onuru paylaşırlar, Müslüman bir 
kişinin ırkdaşları bir yana aynı inançları 
taşımayan aile üyeleriyle bile dostluk iliş¬ 
kisi ortadan kalkar (et-Tevbe 9/23). 

Kur'ân-ı Kerîm, Araplar arasında son 
derece önem verilen nesep ilişkilerini ve 
soy üstünlüğü anlayışını tamamen dışla¬ 
yarak “sıla-i rahim" (akrabalık bağını sür¬ 
dürme) bağlamında ve ahlâk kuralları çer¬ 
çevesinde ödev, hak ve sorumluluklar açı¬ 
sından düzenlemiştir. İslâm’ın önerdiği 
bu yeni anlayışta akrabalığın devam etti¬ 
rilmesine yapılan vurgu soyun üstünlü¬ 
ğünden dolayı değil toplum düzeni ve 
yardımlaşma açısındandır. Kur’ân-ı Ke¬ 
rîm bu bakımdan sıla-ı rahmi teşvik et¬ 
miş, soyları ile bağlantıyı koparanları yer¬ 
miştir, ancak soy ile övünmeyi de yasak¬ 
lamıştır. Nihaî noktada sadakat soya de¬ 
ğil İslâm’adır. Câhiliye dönemindeki ırk, 
nesep ve kabile bağları bu yeni bakış açı¬ 
sından mahiyet değiştirmiştir. Sosyal ya¬ 
pıdaki bu köklü değişimin önemli bir gös¬ 
tergesi de sahâbîler arasında muharebe¬ 
lerde müşrik akrabalarına karşı savaşan¬ 
ların bulunmasıdır (Kare, s. 48-49,66). Bu 
nevi tarihî hadiseler, Câhiliye dönemi Arap 
sosyal yapılanmasına tamamen hâkim 
olan kavim, kabile, aile gibi tabii ve irsî 
özelliklere dayalı sosyal kimliklerin bir ke¬ 
nara bırakılıp akideye dayalı bir kimliğin 
sosyal ilişkilerde temel belirleyici haline 
geldiğini göstermesi bakımından önem¬ 
lidir. Bu olaylar ayrıca Kur’ân-ı Kerîm’in 
ırkçılığı yasaklayan hükümlerinin teorik 
planda birer temenni olarak kalmayıp 
inananların hayatında gerçeklik kazandı¬ 
ğını göstermektedir. 

Hadislerde de genellikle asabiyet olarak 
adlandırılan ırkçılık yasaklanmıştır. Hadis 
literatüründe asabiyet ırkçılığı da içine 
alan geniş bir kavram olup kısaca “İslâm 
dışı bir gaye etrafında gruplaşma" mâna¬ 
sına gelir. Hz. Peygamber, insanlık aile¬ 
sinin ayırımsız olarak beyazıyla siyahıyla 
hepsine gönderilmiş tek mürşididir ( Müs- 
ned, I, 250, 301; Dârimî,“Siyer”, 67; Müs¬ 
lim, “Mesâcıd”, 3). Aynı şekilde Resûlul- 
lah Vedâ hutbesinde, “Ne Arap'ın Arap 
olmayana ne de Arap olmayanın Arap ola¬ 
na üstünlüğü vardır” ( Müsned, VI, 411) 
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derken de o zamana kadarki bütün ırkî 
üstünlük iddialarını temelinden yıkmayı 
hedeflemiştir. 

İrkçılığın önemli bir tezahürü veya so¬ 
nucu da kızgınlık, nefret ve haksızlıkta 
yardımlaşma olduğu için Hz. Peygamber 
şöyle buyurmuştur: “Kim ırkçılığa (asabi¬ 
yet) çağırarak yahut ırkçılıktan dolayı baş¬ 
kasına kızarak gayesi belirsiz bir toplulu¬ 
ğun bayrağı altına girerse onun ölümü Câ- 
hiliye’deki ölüm gibidir" (Müslim,“İmâre", 
57; Nesâî, “Tahrîm", 28; İbn Mâce, “Fiten”, 
7). “Asabiyet bir kişinin kavminin haksız 
davranışına arka çıkmasıdır" ( Müsned, IV, 
107, 160; Ebû Dâvûd, “Edeb”, 112). İrkçı¬ 
lığa ilgili hadislerin en anlan ! ’a ,dan 
biri de Resûlullah’m Vedâ hutbesindeki 
şu ifadeleridir: “Ey insanlar! Sizin rabbi- 
niz birdir. Babanız da birdir... Haberiniz 
olsun ki takvâ dışında hiçbir Arap’ın Arap 
olmayana, hiçbir Arap olmayanın da bir 
Arap’a, hiçbir siyahinin beyaza, hiçbir be¬ 
yazın da siyaha karşı bir üstünlüğü yok¬ 
tur. Şüphesiz ki İlâhî huzurda en değer¬ 
liniz en müttaki olanınızdır...” ( Müsned , 
VI, 411). Resûl-i Ekrem ırkçılığın bir top¬ 
luluğu zayıflatıp sonunda dış saldırılara 
açık hale getireceği konusunda da uyarı¬ 
da bulunmuştur. Soya dayanarak böbür¬ 
lenmeyi açıkça yasaklayan, ırk ayırımcı¬ 
lığını kışkırtarak müslümanlar arasında 
bölücülük yapanları şiddetle kınayan ha¬ 
disler de vardır (Ebû Nuaym, 1, 9; 11, 367; 
Süyûtî, 1, 8-12; Hatipoğlu, XXIII11978], s. 
135). 

Âyet ve hadislerin ortaya koyduğu bu 
açık tavır ahlâkî bir tavır olmanın yanında 
hukukî sonuçlar da doğurmuştur. İslâm 
fıkhında insanların temel hakları ve so¬ 
rumlulukları belirlenirken muayyen bir 
ırka mensubiyet bir istisna teşkil etmez, 
Irkı ne olursa olsun hukuk karşısında bü¬ 
tün müslümanlar eşittir. Fıkhın amacı 
olan, insanlarla ilgili leh ve aleyhte husus¬ 
lar yani hak ve sorumluluklar belirlenir¬ 
ken ırk farklılığına en küçük bir rol tanın¬ 
mamıştır. İlke olarak yönetici Habeşli bir 
köle bile olsa ona itaat etmek gerekir 
(Müsned, IV, 126, 127; Dârimî, “Mukaddi¬ 
me”, 16; İbn Mâce. “Mukaddime”, 6, “Ci- 
hâd”, 39; bk. İbn Teymiyye, Minhâcü’s- 
sünne, IV, 92). Halifeliğin Kureyş'e ait ol¬ 
duğunu ifade eden hadisi de bu bağlam¬ 
da değerlendirmek gerektiği, aksi halde 
Kureyşliler’i yönetici sınıf gibi görmenin 
açıkça İslâm prensiplerine ters düşeceği 
de ifade edilmektedir (İbn Haldun, Mu¬ 
kaddime, II, 583; Hatipoğlu, XXIII [1978], 
s. 121-213). Nitekim Hz. Ömer’in, ölüm 


döşeğinde iken sahâbîlerden bir kısmının 
ona yerine birini tayin etmesini hatırlat¬ 
ması üzerine, yerine güvenerek bırakabi¬ 
leceğini söylediği iki kişiden birinin âzat- 
lı bir köle olması bir yandan hilâfetin Ku- 
reyş’e has olmadığına, öte yandan renk 
unsurunun yöneticiliğe hiçbir şekilde en¬ 
gel teşkil etmediğine delil olarak göste¬ 
rilir. Hz. Ömer’in kendisi cemaate namaz 
kıldırmaya gücü yetmeyince yerine imam 
olarak Cüd’ân’ın âzatlı kölesi Suheyb b. 
Sinân’ı vekil tayin etmesi de ilgi çekicidir. 
Suheyb, ashabın önde gelenlerinin de bu¬ 
lunduğu cemaate imamlık yapmaya yeni 
halifenin seçilmesine kadar devam etmiş¬ 
tir (Hatipoğlu, XXIII11978], s. 127). Halbu¬ 
ki İslâm’dan önce Araplar’ın Bizans asıllı 
olduğu rivayet edilen âzatlı bir köleye tâ¬ 
bi olmaları kesinlikle düşünülemezdi. 

Fıkıhta hukukun temel amaçlarından 
biri nesli korumak olduğu için bir insanın, 
kendi soyundan başka bir soya kendisi ve¬ 
ya bir başkası tarafından nisbet edilme¬ 
sinin haram olduğu da bildirilmiş olup 
bu tür hükümler, ırkçılığa karşı olmanın 
kendi soyunu inkâr anlamı taşımadığını 
göstermesi bakımından önemlidir. Diğer 
taraftan bir insanın soyu ile alâkası hiçbir 
zaman inanç birliğine baskın gelemez ve 
inanç farklılığının miras ve evlenme gibi 
bazı konularda kısıtlayıcı hükümler do¬ 
ğurmasını önleyemez. Evlilikte denklik ko¬ 
nusunda bazı fıkıh âlimlerinin kabileler 
veya ırklar arasında fark gözeten bir ta¬ 
vır sergilemelerinin de dinî bir temeli ol¬ 
mayıp tarihî ve sosyal telakkilerden kay¬ 
naklanmıştır. 

İslâm öncesinde ırkçı bir zihniyetin hâ¬ 
kim olduğu Câhiliye toplumundan bu te¬ 
lakkiyi bir anda tamamen silmek müm¬ 
kün olmamıştır. Ashap arasında zenci ve 
beyazların ilişkisindeki değişim, bu açıdan 
İslâm öncesi ve İslâm sonrası dönemlere 
bakarak mukayeseli bir şekilde incelen¬ 
diğinde bu zihnî ve sosyal değişim süre¬ 
ci ve bu süreçte karşılaşılan problemler 
açıkça görülür. Çünkü Araplar neseple¬ 
rine son derece düşkün insanlardı ve bu 
durum kabileler arasında bir övünç kay¬ 
nağı idi. Kendi ırkıyla övünmek İranlılar’- 
da da vardı. Resûlullah'ın İran asıllı sahâ- 
bîleri bu konuda eğittiği görülmektedir 
(Ebû Dâvûd, “Edeb”, 112). 

Irkçılığa karşı mücadelenin Hulefâ-yi 
Râşidîn döneminde de sürdürülmesine 
rağmen eski aristokratların yeni eşitlikçi 
düzenden zaman zaman şikâyet ettikle¬ 
ri görülmüştür (bazı örnekler için bk. Bu- 
hârî, et-Târîhu’l-kebîr, II, 104-105; Abdul- 
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lah b. Mübarek, s. 1000; Hâkim, Müsted- 
rek, III, 282; İbnü'l-Esîr, II, 480; Hatipoğ- 
lu, XXIII |1978|, s. 152-153). Müslümanlar 
arasındaki eşitlik anlayışının ilişki kurduk¬ 
ları ırkçı toplumlarca da yadırgandığı ol¬ 
muştur. Meselâ Mısır’ı müslümanlara kar¬ 
şı savunmaya çalışan Mukavkıs’a gönde¬ 
rilen heyetin başında esmer tenli Ubâde 
b. Sâmit’in bulunması onu rahatsız et¬ 
miş; bu rahatsızlığını açıklaması üzerine 
heyettekiler Ubâde’nin içlerinde en üs¬ 
tün ve en akıllı kişi olduğunu, bu sebeple 
onun liderliğine razı olduklarını, her konu¬ 
da onun görüşüne saygı duyup itaat ede¬ 
ceklerini bildirmişlerdir (Lewis, Race and 
Color in İslam, s. 10). 

Emevîler ve Abbâsîler döneminde İran¬ 
lIlar, Berberîler ve Türkler gibi Arap olma¬ 
yan kavimlerin İslâm’a girmesiyle İslâm 
dünyasında ırkçılığı hatırlatan bazı prob- 
lemlergündeme gelmiş, bu dönemde 
“mevâlî” olarak adlandırılan gayri Arap 
unsurlara karşı Araplar’ın üstün olduğunu 
iddia edenler çıkmıştır. Bunlar Peygam¬ 
berin Arap, Kur’an’ın da Arapça olma¬ 
sı gibi hususları kullanmışlardır. Öte yan¬ 
dan bu tür üstünlük iddialarına tepki ola¬ 
rak başta İran asıllılar olmak üzere Arap 
dışı unsurlar arasında ırkçılığı hatırlatan 
bir hareket başlamıştır. "Şuûbiyye” deni¬ 
len bu hareketin amacı Arap olmayanla¬ 
rın Araplar’dan daha üstün olduğunu is¬ 
patlamaktı. Başlangıçta bir tepki hareke¬ 
ti olarak ortaya çıkan ve eşitliği savunan 
bu yöneliş, sonradan yavaş yavaş Arap- 
lar’a karşı mutaassıp davranarak Arap so¬ 
yunun düşmanı olan, onu dünya kavimle- 
rinin en âdisi sayan ve Arap olmayan ka- 
vimleri Araplar’a üstün tutan bir fırka ha¬ 
line gelmiştir. Böylece şuûbiyyenin esa¬ 
sı ırkçılığa dayanmakta olup (Câhiz, II, 
20; Kılıçlı, s. 53) bu ideolojinin lehinde ve 
aleyhinde olanlar tarafından zengin bir 
literatür ortaya konmuştur (bk. ŞUÛBİY¬ 
YE). 

Gerek İslâm vahyinde gerekse onun İç¬ 
timaî ve siyasî uygulamalar planındaki 
tarihî yorumunda ırkçılık hiçbir zaman 
önemli bir problem oluşturmamakla bir¬ 
likte müslüman toplulukların edebiyatın¬ 
da genelde ırk, özelde renk ayırımının ya¬ 
pıldığı izlenimini veren bazı beyanlar bu¬ 
lunmaktadır. Bu edebiyat içinde erdeme 
sarılan siyahî kölelerin beyaz tenli kılına¬ 
rak ödüllendirilişini konu edinen masal¬ 
lara, bazı kavimlerin aklî ilimler konusun¬ 
da yaratılıştan yeteneksiz olduğunu, hat¬ 
ta bazı iklimlerde yaşayan kavimlerin kö¬ 
le tabiatlı yaratıldığını iddia eden metin¬ 


lere rastlanmakta, mevâlîye reva görülen 
çok aşağılayıcı Arap tavrına dair edebî ör¬ 
neklerle karşılaşılmaktadır (Lewis, Race 
and Slaoery in the Middle East, s. 19, 36- 
37, 55). Kısmen İslâm öncesi felsefeler¬ 
den İhvân-ı Safâ ve İbn Sînâ gibi bazı filo¬ 
zofların eserlerine de yansıyan (meselâ bk. 
er-Resâ'il, 1, 302-305, eş-Şifâ’, I, 447), fa¬ 
kat İslâm diniyle ilgisi bulunmayan ve 
sosyokültürel şartlanmışlığın eseri olan 
bu ârızî ön yargılar, zaman içinde çeşitli 
kavimlerin İslâm medeniyetine yaptığı 
katkılar müşahede edildikçe kendiliğinden 
yok olmuştur. Selçuklu-Osmanlı gelene¬ 
ğinde de ırkçı temayüllere rastlanmamak- 
tadır. Özellikle Osmanlı millet sistemi fark¬ 
lı din ve kavimlerden oluşan çok dinli, çok 
kavimli ve çok kültürlü bir sosyal dokuya 
sahipti ve bu sistem temellerini evrensel 
ölçekte yorumlanmış bir din anlayışında 
bulmaktaydı. Bu sebeple ırk faktörü hiç¬ 
bir şekilde bu sistemin işleyişinde bir im¬ 
tiyaz ölçüsü olarak görülmemiştir. Nite¬ 
kim millet sistemi içinde yer alan farklı 
etnik gruplar ve kavimler, bu sistemin ön¬ 
gördüğü kamu düzeni çerçevesinde ken¬ 
di din ve inançlarını açıkça ifade edebili¬ 
yor, tam bir kültürel özerklik içinde yaşa¬ 
yabiliyorlardı. Zimmîler hakkındaki farklı 
hükümler ve bazı uygulamalar ise kesin¬ 
likle ırk temeline dayanmayıp din ve inanç 
hürriyetinin korunması ve inanç farklılı¬ 
ğının siyasî, idari ve hukukî alanlara yan¬ 
sımasıyla ilgilidir. Sonuç olarak ilk fütu¬ 
hat döneminin ardından gözlenen Arap- 
Acem, Arap-mevâlî ayırımının; siyahîler, 
Berberîler, Hintliler, Türkler gibi bazı et¬ 
nik gruplara yönelik ön yargıların dinde 
yerinin bulunmadığı, başarı, üstünlük ve 
iktidarın ırk ve renk faktörüne dayanma¬ 
dığı kısa sürede anlaşılmıştır. Kur’an ve 
Sünnet’te ırkçı temayüllere karşı kesin 
bir tavır takınılmasma bağlı olarak İslâm 
âlimlerinin ırkçı eğilimlerle mücadelesi 
her devirde hâkim bir çizgi oluşturmuş¬ 
tur. Buna dair eserler arasında Ebü’l-Fe- 
rec İbnü’l-Cevzî’nin Tenvîrü'l-ğabeş fî 
fazli's-Sûdân ve'l-Habeş, Celâleddin es- 
Süyûtî’nin Refxı şe’ni'l-Hubşân, Mu- 
hammed Nu’mân b. Muhammed b. Ar- 
râk’ın Kitâbü Kenzi'z-Zinâdi'l-vârî fî 
zikri ebnâ’i's-serârî, Ebü’l-Meânî Alâed- 
din Muhammed b. Abdülbâki el-Buhârî 
el-Mekkî’nin et-Tırâzü'1-menküş fî me- 
hâsini'l-Hubûş, Ali b. Abdürraûf el-Ha- 
beşî’nin Refhı'l-ğubûş fî fezanili'1-Hu- 
bûş, Câhiz’in Fahrü's-Sûdân c ale'l-bî - 
zarı ve Feza’ilü'l-Etrâk adlı eserleri zik¬ 
redilebilir. 


Allah’ın insanları farklı ırklar halinde ya¬ 
rattığı Kur’ân-ı Kerîm’de belirtilmiş olup 
konuya ilgi duyan İslâm âlimleri, özellikle 
filozof, müfessir ve tarihçiler, bu farklı¬ 
laşma hakkında dönemlerinin kültür ve 
biliminden yararlanarak değişik görüşler 
ortaya koymuşlar; ırk farklılaşmasının se¬ 
bebi olarak bir kısım âlimler nesep faktö¬ 
rünü, diğerleri ise coğrafyaya bağlı iklim 
faktörünü öne sürmüşlerdir. Birinci grup¬ 
taki âlimler Tevrat ve İsrâiliyat’ı, ikinci 
gruptakiler de klasik Yunan felsefesini, 
tıp ve coğrafyasını kendi görüşlerini des¬ 
teklemek için kullanmışlardır. Ancak İs- 
râiliyat ve Yunan kaynaklı teoriler tarafsız 
olmayıp kendi ırklarını en üstün ırk gös¬ 
terme amacı taşırken müslüman âlimler 
konuyu ırk üstünlüğü açısından değil sa¬ 
dece bir antropolojik problem olarak ele 
almışlardır. Bunların ilkine göre ırk fark¬ 
lılaşmasının kaynağı nesep, diğerine gö¬ 
re iklim yani farklı coğrafi şartlardır. Bi¬ 
rinci görüşün taraftarları ırk farklılaşma¬ 
sını, tabii faktör ve süreçlerin değil bizzat 
Allah’ın baştan farklı nesepler yaratması¬ 
nın sonucu diye düşünürler. Bu düşünce 
dünyada üç ana ırk olduğu ve bunların 
büyük tufandan sonra Nûh peygamberin 
üç oğlundan (Hâm, Sâm, Yâfes) türediği 
şeklindeki Kitâb-ı Mukaddes telakkisin¬ 
den gelir. 

Hadis literatürüne de giren bu telakki¬ 
nin savunucuları, “Onun (Nuh’un) zürriye- 
tini, evet onları yeryüzünde bâki kıldık” 
(es-Sâffât 37/77) meâlindeki âyetin bu te¬ 
lakkiyi desteklediğini ileri sürerlerse de 
Hûd sûresinin 40. âyetinde Hz. Nuh’a sa¬ 
yısı az olmakla birlikte başka insanların da 
iman ettiği bildirilmektedir. Buna göre 
Sâffât sûresinin 77. âyetindeki “zürriyet” 
ile Nûh’a iman etmiş olanların kastedil¬ 
diği anlaşılmaktadır. Bütün ırkların Hz. 
Nûh’un üç oğlundan geldiğine dair hikâ¬ 
ye bazı hadis, tefsir ve tarih kitaplarına 
girmiştir. Ancak birtakım İslâm âlimleri 
hadis olarak aktarılan hikâyelerin râvile- 
rinin güvenilirliklerini sorgulamışlar ve 
bu rivayetlerin Tevrat'tan geldiğini ortaya 
koymaya çalışmışlar, özellikle ırk farklılaş¬ 
malarının iklimden kaynaklandığını düşü¬ 
nen ekole mensup olan İbn Haldûn gibi 
âlimler açıkça bu rivayetlerin asılsız oldu¬ 
ğunu belirtmişlerdir. 

Irkların kaynağının coğrafî şartlar oldu¬ 
ğu şeklindeki ikinci temel iddia dünyayı 
yedi iklime ayıran klasik Yunan coğrafya¬ 
sına dayanır. Bu coğrafya anlayışı ile dö¬ 
nemin dört unsura dayalı tıp anlayışı bir¬ 
leştirilerek ırkların kaynağı izah edilmeye 
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çalışılmış, yine Grek düşüncesine hâkim 
olan her şeyin ortasının (itidal) en iyisi ol¬ 
duğu ölçütü de kullanılarak orta iklimde 
yer alan ırkların zihinsel üstünlüğü iddia 
edilmiştir. Bu anlayış Aristo gibi Yunan 
filozoflarının siyaset ve sosyal teorilerini 
de etkilemiş, Yunan felsefesinin İslâm 
dünyasına girmesiyle İslâm filozofları ta¬ 
rafından da ilgi görmüştür. Kindî'den baş¬ 
lamak üzere Fârâbî, İhvân-ı Safâ, İbn Sînâ, 
İbn Rüşd gibi filozofların, İdrîsî gibi coğ¬ 
rafyacıların, Sâid el-Endelüsî ve İbn Hal¬ 
dun gibi tarihçilerin görüşlerini etkilemiş¬ 
tir. Mutedil iklim dışında yaşayan Türkler 
ve siyahların medeniyete kabiliyeti olma¬ 
dığı bu teoriye dayanılarak ileri sürülmüş¬ 
tür. 

İbn Haldûn da meşhur coğrafyacı İdrî- 
sî'nin verdiği bilgilere dayanarak dünya¬ 
nın yedi “iklim” (bölge) olduğunu var sayar 
ve ırk farklılaşmasının kaynağı hakkında- 
ki kuramını bu var sayım üzerine inşa eder 
(Mukaddime, I, 337-397). İbn Haldun’un 
ırk farklılaşması hakkmdaki görüşlerinin 
anlaşılabilmesi için antik Yunan’dan dev¬ 
ralman ve Ortaçağ boyunca müslüman- 
lar arasında yaygın olarak kullanılan tıp, 
biyoloji, astronomi ve coğrafya anlayışı¬ 
nın da göz önünde bulundurulması ge¬ 
rekir. 

İrk kavramının karşılığı olarak ümmet, 
nevi, cîl kelimelerini kullanan İbn Hal- 
dûn'un “hukemâ”ya nisbet ederek verdi¬ 
ği bilgilere göre dördüncü iklim kuşağı en 
üstün ırkın yaşadığı ve medeniyete en 
uygun insanların ortaya çıktığı bölgedir 
(a.g.e., 1, 387). Dördüncüden sonra onun 
iki tarafındaki üçüncü ve beşinci iklimler 
gelir. Kısaca en mutedil iklim olan dör¬ 
düncü iklimden uzaklaştıkça insanların 
medeniyete olan kabiliyeti zayıflar, dola¬ 
yısıyla ırkın üstünlük derecesi de azalır. 
Mutedil iklim kuşaklarında yaşayanlar 
beden, renk, ahlâk ve din bakımından en 
mükemmel toplulukları oluşturur. Hatta 
peygamberler bile genellikle bu bölgeden 
yetişir. Buna karşılık itidalli iklim kuşağın¬ 
dan en uzakta olan güney ve kuzey ik¬ 
limlerine peygamber gönderildiğine dair 
hiçbir bilgi yoktur. 

İbn Haldûn ırkların kaynağının nesep 
olduğunu iddia edenleri eleştirirken şöy¬ 
le der: "Varlıkların tabiatları hakkında hiç¬ 
bir bilgi sahibi olmayan bazı nesep âlim¬ 
leri vehmettiler ki siyahlar Nûh’un oğlu 
Hâm’ın çocuklarıdır; babasının onun nes¬ 
linin köle olması için yaptığı bedduanın 
eserinin ortaya çıkması sonucu siyah renk 
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ile diğer insanlardan ayrıldılar. Onlar bu 
konuda hikâyecilerin hurafelerinden hikâ¬ 
yeler de naklederler. Nûh’un, oğlu Hâm’a 
bedduası Tevrat’ta yer almakta, ancak 
orada siyah renkten bahsedilmemekte- 
dir; Nûh sadece Hâm’ın çocukları kardeş¬ 
lerinin (Sâm ve Yâfes'in) kölesi olsun diye 
beddua etmiştir” (a.g.e., 1, 389). 

Sâid el-Endelüsî de ırkları medeniyete 
yatkınlıkları bakımından tabakalara ayır¬ 
mıştır. Ona göre coğrafyaya bağlı olarak 
iklim bir ırkın medeniyete ne derece ka¬ 
biliyetli olacağını belirler. Bu yönden in- 
sanlıkyedi ana ırka ayrılır: 1. İranlIlar, 2. 
Keldânîîer, 3. Yunan, Fransız, Slav ve Ro¬ 
malılar, 4. Kıptîler'le onlara yakın olan ba¬ 
zı zenciler, Habeşistanlılar ve Berberîler, 
S. Türkler, 6. Hintliler, 7. Çinliler. Endelüsî 
bu ırkları ilme değer verenler ve verme¬ 
yenler diye ikiye ayırarak ilme değer ve¬ 
ren ırkları Hintliler, İranlIlar, Keldânîîer, 
İbrânîler, Yunanlılar, Romalılar, Mısırlılar 
ve Araplar şeklinde sıralamakta; geride 
kalan ırkların hiçbirinin ilme önem ver¬ 
mediğini ileri sürmektedir (Tabakâtü’l- 
ümem, s. 10-11) Bu düşünceler klasik Yu¬ 
nan coğrafya, tıp ve felsefesinin bir ürü¬ 
nüdür. Ayrıca nesebe dayalı teori gibi Sâid 
el-Endelüsî’nin yedi iklim teorisinin so¬ 
nunda insanları medeniyet ve bilime yat¬ 
kınlık açısından tabakalara ayırmasının 
da Kur’ân-ı Kerîm ve hadislerin yukarıda 
ortaya konan temel bakışına ters düştü¬ 
ğü açıktır. 

Batı dünyasında ırkçılık, modern çağın 
en önemli olguları arasında yer alan sö¬ 
mürgecilik ve onunla bağlantılı kapitalist 
sistemin oluştuğu şartlar altında sömür¬ 
geciliğe meşruiyet tanıyan bir ideoloji ola¬ 
rak ortaya çıkmıştır. Tarih boyunca Batı 
kolonyalizmi ve kapitalizminin gelişme 
aşamalarına bağlı olarak ırkçılık da fark¬ 
lı tezahürlerde gelişmiştir. İlk aşamada 
Amerika ve Karayipler’in yerli sakinleri 
olan Kızılderililer sömürgecilerin apaçık 
talan ve soykırımına mâruz kaldılar; ırkçı 
teoriler de bu dönemde ortaya çıkmaya 
başladı. Sömürgeciler, buralarda yaptık¬ 
ları baskı ve zulümleri izah için ırkçılığı 
bir araç gibi kullandılar. Nitekim ilk ola¬ 
rak 1S50 yılında İspanyol ilâhiyatçı Gaines 
de Sepulveda Kızılderililerin aşağılık bir 
ırk olduğunu ve bunların beyazlara hiz¬ 
met etmek üzere yaratıldıklarını ileri sür¬ 
dü. Bu teori Amerika’da uzun yıllar pro¬ 
paganda edilmiştir. XVII. yüzyılın ilk yarı¬ 
sında beyaz işçilerle siyah köleler iş yer¬ 
lerinde yanyana çalışıyorlardı. Ancak si¬ 


yah köleler beyazlara göre hem ucuzdu 
hem de her türlü şartlarda çalışmaya ra¬ 
zı olduklarından bu dönemde iş gücü ola¬ 
rak sadece siyah köleler kullanılmaya baş¬ 
landı. Amerika ve Karayipler’de köleler 
“hayvan sürüsü” olarak adlandırılıyordu. 
Siyahlar beyazlara özgü hiçbir şeyi taklit 
edemezlerdi. XIX. yüzyılın başlarından 
itibaren siyah-beyaz ilişkileri değişmeye 
başladı. Çünkü ekonomik ve politik se¬ 
beplerle artık köle istihdamı işlevini yitir¬ 
mişti. İlk olarak 1804 yılında Fransızlar 
Haiti’de köleliği kaldırdılar; diğer sömür¬ 
gelerde de köleliğin peyderpey kaldırıl¬ 
masıyla ırkçılık düşüncesinde de değiş¬ 
meler gözlendi. Buna göre artık siyahlar 
da insan sayılmakla birlikte üstün ırka 
mensup olan beyazlara kıyasla aşağı ırkı 
oluşturuyorlardı. Üstelik bunlar zihinsel 
ve kültürel bakımdan geri olduklarını ken¬ 
dileri de kabul ediyor ve bu yüzden be¬ 
yazlara uyum sağlamaya çalışıyorlardı. 

Yeni ilişki biçimi sürekli olarak yeni te¬ 
orilerin de ortaya atılmasına yol açıyordu. 
Fransız Aydınlanmacı düşünürlerinden 
Boulainvilliers ve Buffone gibi ırkçı fikir¬ 
leri ortaya atan filozofların ardından ırk¬ 
çılığı bir sistem halinde ortaya koyan kişi 
Kont Joseph Arthur de Gobineau oldu. 
Gobineau, Essai sur l'inegalite des ra- 
ces humaines (1-IV, Paris 1853-1855) adlı 
eserinde beyaz ırkın aklı ve dürüstlüğü, 
sarı ırkın fayda, düzen ve ortayolu, siyah 
ırkın ise hırsı, lirik ve artistik yetenekleri 
temsil ettiğini ileri sürdü ve Nordik (ku¬ 
zeyli-beyaz) ırkı insanlığın en üstüne yer¬ 
leştirdi. Houston Stevvart Chamberlain 
Die Grurıdlagerı des neunzehnten 
Jahrhurıderts Münih 1899) adlı ese¬ 
rinde benzeri bir yaklaşım sergileyerek 
Aryan ve Toton ırkının üstünlüğünü sa¬ 
vundu. Ancak Amerika Birleşik Devletleri 
ve İngiltere’de ortaya atılan ırkçı teoriler 
daha çok sosyal ve ekonomik faktörlerle 
bağlantılı bir şekilde geliştirildi; bu teori¬ 
ler, zencilerin biyolojik olarak daha aşağı 
oldukları iddiasını sürdürmekle birlikte 
gelişen siyahî bilincin gelecekte beyazla¬ 
rın sosyal ve ekonomik konumları bakı¬ 
mından tehlike arzedebileceği üzerinde 
durdular. Madison Grant, The Passing 
of the Great Race (New York 1916) adlı 
eserinde. Lothrop Stoddard The Rising 
Tide of Color Against White Suprem- 
acy(NewYork 1920) adlı kitabında Asya¬ 
lIlar ve Afrikalılar arasındaki doğum oran¬ 
larının yüksekliğine dikkat çekerek beyaz 
ırkın gelecekte hâkimiyeti kaybedebilece- 
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ği endişesini dile getirdiler (The Encyclo- 
pedia of Philosophy, VII, 60). 

XX. yüzyıl Batı’da ilk defa tek bir dünya 
sistemi iddiasının ortaya çıktığı dönem¬ 
dir. Batı dünyasının gelenekleşmiş olan 
ırkçılık zihniyetinin bu yüzyılda faşist po¬ 
litikalarla birleşmesinden sonra bazı mil¬ 
letler kendi ırkının üstünlüğünden ve 
dünya insanlarını kendisinin kurtaraca¬ 
ğından söz etmeye başladılar. Almanlar’ın 
işgal ettikleri her yerde yahudileri soykı¬ 
rımına mâruz bırakmaları bu düşünceden 
kaynaklanmıştır. Ancak Avrupa'da yahu- 
di düşmanlığı ile pratiğe yansıyan anti- 
semitizm (Sâmî ırkına düşmanlık) olgusu, 
Cermen ırkının üstünlüğünü ileri süren 
Adolf Hitler'in yeni bir buluşu olmayıp Ba¬ 
tı tarihinde şekillenmiş bir ırkçılık biçi¬ 
midir. 

XX. yüzyılda Avrupa kıtası dışında ırkçı¬ 
lığın en yoğun yaşandığı bölgelerden biri 
Güney Afrika, diğeri de Amerika Birleşik 
Devletleri olmuştur. XVII. yüzyıldan itiba¬ 
ren Hindistan, Endonezya ve Malezya’¬ 
dan köle olarak Güney Afrika'ya getirilen 
müslümanlar da bu ülkedeki ırkçı uygu¬ 
lamaların sıkıntısını yaşamışlardır. Şeyh 
Yûsuf el-Makassarî, İmam Abdullah İbn 
Kâdî Abdüsselâm, Ahmed Efendi, Abdul¬ 
lah Abdurrahman ve İmam Abdullah Hâ- 
rûn gibi liderler, yanında daha birçok müs- 
lüman ferdî olarak veya Afrika Ulusal 
Kongresi (ANC) gibi platformlarda ırkçılı¬ 
ğa, emperyalizme ve baskılara karşı mü¬ 
cadele etmişlerdir. 

Amerika Birleşik Devletleri'nde XIX. 
yüzyılın sonunda ve XX. yüzyılın başında 
ırk ayırımını öngören ilk yasalar (Jim Crow 
Laws) çıkarılmaya başlandı. Bu yasalara 
yaygın bir şiddet dalgası da eşlik ediyor¬ 
du. Irk ayırımına karşı yürütülen mücade¬ 
lelerde siyahlar farklı kamplara ayrıldılar; 
siyah örgütlerin üç farklı görüş etrafında 
oluştuğu söylenebilir. Bunlardan siyah 
burjuvazinin çıkarlarını temsil eden grup 
(National Association for the Advancement of 
Coloured People [NAACP]) sadece yasal bir 
devrim istiyor ve son derece ılımlı bir ta¬ 
vır sergiliyordu. Liderliğini Martin Luther 
King’in yaptığı, “hemen özgürlük” (free- 
dom now) sloganıyla ortaya çıkan ikinci si¬ 
yah hareketi beyazlarla entegrasyonu sa¬ 
vunuyordu. Gandi'nin sadık bir izleyicisi 
olan Protestan rahibi King mücadelede 
şiddet kullanılmasına karşı çıkmış, barış¬ 
çıl eylemlerle ırkçı uygulamaları yenmeye 
çalışmıştır. Üçüncü hareketi, uzlaşmaz ve 
sert bir çizgi takip eden Siyah Müslüman¬ 


lar Hareketi {Black Muslims) temsil ediyor¬ 
du. 1930 yılında VVallace D. Fard(Wallace 
Fard Muhammed) tarafından kurulan bu 
hareketin başına daha sonra Elijah Mu¬ 
hammed geçmiş ve hareketi 11. Dünya 
Savaşı’ndan sonra faal bir konuma getir¬ 
miştir. Aşırı tepkici davranan ve aslî kay¬ 
naklarla tarihî uygulamalardan çok farklı 
bir İslâm anlayışına sahip olan Elijah Mu¬ 
hammed, beyazların doğuştan birer şey¬ 
tan olduğuna ve kendisinin Allah tarafın¬ 
dan bu ırkı yok etmek üzere görevlendi¬ 
rildiğine inanıyordu. Buna göre boş bir 
eşitlik ve entegrasyon için mücadele et¬ 
mektense sadece siyahlardan oluşan ayrı 
bir dünya kurmak ve bağımsız olmak da¬ 
ha gerçekçiydi (Fontette, s. 109-110). Sa¬ 
mimiyetsizliği ve bozuk inancı bizzat ken¬ 
di oğlu VVallace (VVarith) Muhammed tara¬ 
fından teşhir edilinceye kadar İslâm Mil¬ 
leti (The Nation of İslam) örgütüne mensup 
müslümanlar onun gayet disiplinli ve 
inanmış birer izleyicisi olarak kaldılar. Si¬ 
yah Müslümanlar Hareketi’ne hapiste iken 
katılan Malcolm X (Mâlik eş-Şahbâz) 19S2 
yılında hapisten çıktıktan sonra kendisini 
bu harekete adamış, kısa zamanda ırkçılık 
mücadelesinin Amerika'daki en önemli 
liderlerinden biri olmuştur. Malcolm X, 
hareketten ayrıldığı 1964yılma kadar Eli¬ 
jah Muhammed’in sadık bir izleyicisi idi. 
Mekke’ye yaptığı bir hac ziyaretinden son¬ 
ra fikirlerini kökten gözden geçirmeye 
başladı. Hareketten ayrıldıktan sonra da 
bu siyah müslümanların meselelerini gi¬ 
derek yumuşayan bir üslûpla işlemeye 
devam etti. Siyah Müslümanlar Hareke- 
ti'nden ayrıldıktan sonra Harlem’de (New 
York) Müslüman Camii (Müslim Mosque) 
ve Afrikalı-Amerikalılar Birliği Derneği’- 
ni (Afro-American Unity Organization) kuran 
Malcolm X, çalışmalarını 21 Şubat 1965’- 
te öldürülünceye kadar bu kuruluşlar va¬ 
sıtasıyla sürdürdü. 

Günümüz Amerika’sında ayırımcı yasa¬ 
lar ortadan kaldırılmış ve hukukî eşitlik 
sağlanmıştır. Ancak uygulamada hâlâ be¬ 
yazlar arasında yer yer ırkçı ön yargılara 
rastlanmaktadır. Her ne kadar başlangıç¬ 
ta faşizm ile ırkçılık arasında birebir ilişki 
söz konusu değilse de bugün çeşitli Avru¬ 
pa ülkelerinde ortaya çıkan “yeni faşizm” 
hareketlerinin hepsi ırkçılığı vazgeçilmez 
bir ilke olarak ideolojilerine katmıştır. Av¬ 
rupa’da bu tür grupların üzerinde birleş¬ 
tikleri en önemli konu yabancı düşmanlı¬ 
ğıdır. Eski Yugoslavya’nın dağılmasından 
sonra Bosna-Hersek’te ve Kosova’da 
müslüman Boşnaklar'la Arnavutlar’ı he¬ 


def alan etnik arındırma eyleminin de te¬ 
melinde ırkçılık yatmaktadır. 

XIX ve XX. yüzyıllarda Avrupa’da esen 
milliyetçilik ve ırkçılık rüzgârları zamanla 
İslâm dünyasını da etkisi altına almıştır. 
Ümmet bilinciyle yaşayan milletler arasın¬ 
da genel olarak ırkçılık ve kavmiyetçiliğin 
ne olduğu bilinmezken Batılı devletlerin 
İslâm dünyasına, özellikle Osmanlılar’a 
yönelik politikalarında görülen değişiklik¬ 
lerden sonra Arnavutlar, Araplar, Türk- 
ler ve Kürtler arasında müstakbel sürtüş¬ 
melere zemin hazırlamak üzere kavmi¬ 
yet ayırımına dayalı ideolojiler gündeme 
gelmiştir. 

XIX. yüzyıl Osmanlı aydınları, dönemin 
Avrupa’sında ortaya çıkan “cins ittihadı” 
yani ırk birliği fikrine dayalı olan milliyet¬ 
çilik akımlarını kendi toplumları için elve¬ 
rişli görmemişlerdir. Meşelâ Nâmık Ke¬ 
mal birlik ve kardeşlik fikrini insanların 
“yumru yanaklı" veya “çatık kaşlı” bir ne¬ 
silden gelmelerine dayandıran anlayışı 
reddetmiştir. Yine Esad Efendi “cins" (ırk) 
unsurunu birlik ve dayanışma sebeplerin¬ 
den biri olarak kabul etmekle birlikte İs¬ 
lâmî anlayışta birliği sağlayacak vasıtanın 
İslâmiyet olduğunu savunmuştur (Türkö- 
ne, s. 266-267). Kendi tabiriyle “Avrupa’da 
ras (race) meselesi"yle ilgili ırkçı tartışma¬ 
ları yakından takip eden (Danişmend, s. 
28-29) Ali Suâvi de Avrupa’da güdülen 
“cinslik davasfna (ırkçılık ideolojisi) Osman¬ 
lI ülkesinde rastlanmadığına dikkat çeke¬ 
rek müslümanların birliğinin tevhid ilke¬ 
sine dayandığını belirtmiştir. Ali Suâvi’ye 
göre Osmanlı bir Türk devletidir, ancak 
ırkçılık davasına itibar etmeyerek her ırk¬ 
tan ehliyetli bulduğu kimseleri istihdam 
etmiştir. Ali Suâvi bazı AvrupalI yazarla¬ 
rın Türkler’i “mesâî-yı zihniyyeden ârî, 
yalnız bir kaba kahraman gibi” değerlen¬ 
diren ırkçı yaklaşımlarını şiddetle red¬ 
detmiş ve Türkler'in müslüman olduktan 
sonra ilim ve medeniyet alanında ortaya 
koydukları başarıdan örnekler vermiştir 
(Çelik, s. 623-630). 

11. Meşrutiyet’in ilânından sonra İstan¬ 
bul’da Türk Derneği, Selânik’te Genç 
Kalemler dergileri yayın hayatına katıla¬ 
rak Osmanlı Devleti’nin bütünlüğü idea¬ 
lini örselemeksizin Türk dili ve kültürü et¬ 
rafında milliyetçi bir şuur telkin etmeye 
başlamıştı. 1913 yılında yayın hayatına 
başlayan İslâm Mecmuası’nda eski şey¬ 
hülislâm Mûsâ Kâzım Efendi İslâm dinine 
göre ırk ve cins iddiasında bulunmanın 
şiddetle yasak olduğunu, ırk ve cins da¬ 
vası gütmenin İslâm kardeşliğine zarar 
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vereceğini yazdı. Bunun üzerine Takib ve 
Tenkid dergisinden Nüzhet Sâbit, ırk ve 
cinsiyet iddiasında bulunmanın hangi ba¬ 
kımlardan İslâm’a zıt düştüğü konusun¬ 
da Mûsâ Kâzım Efendi’ye bir soru yönelt¬ 
ti. İslâm Mecmuası'nda herhangi bir ce¬ 
vap verilmeyince Babanzâde Ahmed Naim 
Sebîlürreşâd dergisinde "İslâm’da Da‘- 
vâ-yı Kavmiyyet” başlıklı geniş ilgi gören 
bir yazı neşretti (sy. 293 [ 10 Nisan 1330]; 
bu metin ayrıca Sebîlürreşâd Kütüphane¬ 
si Neşriyatı'mn 18. kitabı olarak bir risale 
halinde yayımlanmıştır, İstanbul 1332). 
Ahmed Naim bu yazısında İslâm dininin 
“da‘vâ-yı kavmiyyet” (kavmiyetçilik) ve “da‘- 
vâ-yı cinsiyyet” (ırkçılık) ideolojilerini kesin 
olarak reddettiğini ve bu tür fikirlerin 
Câhiliyyet davası olduğunu vurguladı. İs- 
lâmcı düşünürler, daha sonraki yıllarda da 
ırkçılık çağrışımı yapan fikirler aleyhinde¬ 
ki tavırlarını sürdürmüşlerdir (bk. İSLAM¬ 
CILIK; MİLLİYETÇİLİK) 

1932’de toplanan Türk tarih kongresiy¬ 
le tesbit edilen “Türk tarih tezi”nde Türk 
ırkının çok defa öne sürüldüğü gibi sarı 
olmadığı, beyaz ve brakisefal olduğu gö¬ 
rüşünün benimsendiği görülmektedir. 
Tezde yer alan bu ana fikrin Batı’da orta¬ 
ya çıkan ırkçı tasniflere bir tepki olduğu 
anlaşılmaktadır. Nitekim 1928’de Afet 
İnan Atatürk’e, Türk ırkının sarı ırka men¬ 
sup bulunduğunu ve Avrupa zihniyetine 
göre ikinci nevi bir insan tipi olduğunu id¬ 
dia eden bir Fransızca kitap göstermiş, 
Atatürk'ün bu iddiaya gösterdiği tepki 
Türk tarih tezinde yer alan ana fikrin çe¬ 
kirdeğini teşkil etmiştir (İnan - Karal, s. 
59, 64). 

1940’lı yıllarda ırkçılığın hararetli tar¬ 
tışmalara konu olduğu görülmektedir. 
Rıza Nur’un 1942’den itibaren çıkarma¬ 
ya başladığı Türkçü dergi Tanrıdağ'da 
konuyla ilgili bazı fikirler ortaya atılmış¬ 
tır. Mustafa Akansel, Gobineau’nun “İlmî 
ırkçılık” saydığı ve dâhiyâne bulduğu fi¬ 
kirlerine atıflar yaparak saf kanın Türk 
ırkının geleceği açısından hayatî önem 
taşıdığını iddia etmiş, devletlerin çökü¬ 
şünü yabancı kan karışması sonucu ırk¬ 
ların yozlaşmasına bağlamıştır ( Tanrıdağ, 
1/8 11942], s. 5-6). Ziya Göğem, aynı der¬ 
ginin peşpeşe iki sayısında Akansel’in id¬ 
dialarını esas alarak bir yazı yayımlamış, 
antropolojinin ırk tasnifinde başvurduğu 
kafatası biçimi, burun şekli, deri ve göz 
rengi, boy ve kan grubu gibi kriterler 
arasından özellikle kan grubu üzerinde 
durarak Türkler arasında yaygın olan kan 
gruplarıyla saf Türk ırkı arasında ilişki 
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kurmaya çalışmıştır (a.g.e., 1/16 ( 1942], s. 

11- 13; 1/17 11942], s. 11-12). 

1943-1944 yıllarında Nihal Atsız’m sa¬ 
hibi ve müdürü olduğu Orhun dergisin¬ 
de Türk milliyetçiliği fikrinin ırkçılık kav¬ 
ramına indirgenerek savunulduğuna ta¬ 
nık olunmuştur. Dergide esas itibariyle 
Türk ırkçılığının Türk milliyetçiliğinin en 
baş unsuru olduğu ve dünya görüşü ola¬ 
rak modern Batı’dan ithal edilmiş olma¬ 
yıp Türk tarihinin bilinen en eski devirle¬ 
rine kadar uzandığı fikri işlenmiştir. Der¬ 
gi yönetiminin düzenlediği bir ankette 
okuyuculara, “Türkçülüğün baş unsuru 
size göre ırkçılık mıdır, kültür müdür, va¬ 
tan mıdır, devlet midir?” sorusuna çoğun¬ 
luğun “ırkçılıktır” cevabını verdiği görül¬ 
mektedir. Aynı ankette okuyucuya, “Irk¬ 
ları üstün ve aşağı olarak ayırmaya ta¬ 
raftar mısınız?” şeklinde yöneltilen soru¬ 
ya da çoğunlukla “taraftarım” şeklinde 
cevap alınmıştır (Orhun, sy. 12 11943], s. 

12- 13; sy. 13 119441, s. 18-22; sy. 14] 1944], 
s. 10-18; sy. 15 11944], s. 17-22; sy. 16 
[1944], s. 17-25). 

1944 yılı Mayıs ayında başta Ulus, Ta- 
nin, Akşam, Tan, Vakit ve Cumhuriyet 
gibi gazeteler olmak üzere yazılı basında 
“ırkçılık-turancılık” aleyhtarı yoğun bir 
kampanya başlatıldı; siyasî iradenin de 
bu yönde tavır almasıyla birlikte Türkçü- 
ler’e yönelik bir tutuklama faaliyetine gi¬ 
rişildi. Uzun süren bir yargılama süreci 
sonunda sanıkların hepsi 1945 yılında be¬ 
raat etti (Tanyu, s. 4-8, 11, 28). 

Modern dönemde müslümanlar ara¬ 
sında ortaya çıkan ırkçı veya ırkçılığı çağ¬ 
rıştıran akımlar gelişip güçlenmelerine 
yetecek fikrî, kültürel, siyasî ortam bu¬ 
lamadıklarından çökmeye veya marjinal 
sınırda kalmaya mahkûm olmuşlardır. 
Bununla beraber her ne kadar kendi iç¬ 
lerinde ırkçılığı yenseler de müslüman¬ 
lar dıştan gelen ırkçı saldırılara mâruz 
kalmışlardır. Müslümanlara yönelik bu 
saldırılar arasında ilk dikkat çekeni Siyo¬ 
nizm ideolojisidir. Birleşmiş Milletler Ge¬ 
nel Kurulu 10 Kasım 1975 tarihli kararın¬ 
da siyonizmin bir çeşit ırkçılık ve ırk ayı¬ 
rımı olduğunu tesbit ve tescil etmiştir. 
Aynı şekilde Çinlilerin Doğu Türkistan’¬ 
da yaşayan Türkler’e, Hindular’m müslü¬ 
manlara, Ermeni ve Yunanlılar’ın Türk¬ 
ler’e, Sırplar’ın Arnavut ve Boşnaklar'a, 
Ruslar’m genel olarak Orta Asya Türkle- 
ri’ne, Bulgarlar’ın Türkler’e karşı uygula¬ 
dıkları ırkçı politikalar ve saldırılar dikkat 
çekmektedir. 


Öte yandan Batı Avrupa ülkelerinde 
yaşayan müslümanların giderek artan 
bir şekilde yeniden güçlenen ırkçı saldı¬ 
rılara mâruz kaldıkları gözlenmektedir. 
Almanya’da Türkler’e, Fransa'da Ceza- 
yirliler'e karşı yürütülen saldırılar buna 
örnek olarak gösterilebilir. Bu durum, 
Batı’da ırkçılık tohumlarının yeniden ye¬ 
şermeye başladığını çarpıcı bir şekilde or¬ 
taya koymuştur. Modern insanın böyle tu¬ 
tumlardan uzak kalacağı beklentisi için¬ 
de olan toplumbilimciler bu beklenme¬ 
dik gelişme karşısında derinden endişe¬ 
lenerek ırklar ve etnik gruplar konusunu 
yeniden ele almak zorunda kalmışlardır 
(Rattansi - Westwood, s. 9-22). 

Irkçılık problemiyle yeniden karşı kar¬ 
şıya gelen Batıklar için özellikle ırkçılık 
mağduru olanlar açısından, İslâm’ın sun¬ 
duğu her ırka saygı duymakla birlikte mâ- 
nevî ve moral gelişmişliğin üstünde de¬ 
ğer tanımayan eşitlikçi anlayış cazip bir 
alternatif oluşturmaktadır. Özellikle Ame¬ 
rika’da yaşayan ve nesillerdir beyaz ırkçı¬ 
lığın kurbanı olan siyahlar için İslâm yeni¬ 
den başkalarıyla eşit bir insan haline gel¬ 
menin en emin yolu olarak görünmekte¬ 
dir; çünkü Hıristiyanlık, Yahudilik ve Hin¬ 
duizm gibi geleneksel dinlerin yanı sıra 
modern ideolojiler de globalleşen ve gi¬ 
derek birbiriyle daha sıkı ilişki içerisine 
girmek zorunda kalan farklı ırklara men¬ 
sup insanlar arasındaki beşerî ilişkileri 
eşitçe düzenleyici kurallar ortaya koya¬ 
mamaktadır. Halbuki İslâmiyet, Kur’ân-ı 
Kerîm ve Hz. Peygamberin şüpheye yer 
bırakmayan açık beyanları ve İslâm tari¬ 
hinin şehâdetiyle her türlü ırkçılığı red¬ 
detmiştir. 
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İRSOY, Ahmet 

( 1869 - 1943 ) 

Türk mûsikisi bestekârı 
ve hocası. 


İstanbul Eyüp’te Cedîdalipaşa mahal¬ 
lesinde doğdu. Babası XIX. yüzyılın meş¬ 
hur musikişinaslarından Mehmed Zekâi 
Dede, annesi Fatma Hanım’dır. Mûsiki 
çevrelerinde Zekâizâde Hafız Ahmet Efen¬ 
di diye tanınır. İik tahsilini Eyüp’te Kalen- 
derhâne mahallesindeki La’iîzâde Abdül- 
bâki Efendi İbtidâî Mektebi’nde yaptı. Bu 
yıllarda mektebin hocalarından Hafız Os¬ 
man Efendi’den hıfza çalışarak 1881 ’de 
icâzet aldı. Bazı eserlerde hıfza babasıy¬ 
la başladığı ve hafızlık icâzetini ondan al¬ 
dığı kayıtlıysa da bu bilgi doğru değildir. 
Mûsikişinasiığı yanında hattat da olan ba¬ 
basından aynı yıl sülüs ve nesih icâzetnâ- 
mesi almıştır. 

Hâfız Ahmet Efendi, bir süre askerî 
rüşdiyeye devam ettikten sonra Kur’an 
ilimleri sahasında derinleşmeye karar ve¬ 
rerek zamanın tanınmış âlimlerinin ders¬ 
lerini takip etmeye başladı. Humbaraha- 
ne (Kumbarahane) Camii başimamı Reîsül- 
kurrâ Hoca Süleyman Efendi’den kırâat-i 
seb’a, aşere ve takrîb icâzeti aldı (1 884). 
İlk mûsiki bilgilerini küçük yaşlarda baba¬ 
sından alan Ahmet Efendi, dinî ve din dı¬ 
şı formlarda pek çok eserin yanı sıra Mev- 
levî âyinleri ve mûsiki usullerini öğrendi. 
1884’te babası Bahâriye Mevlevîhânesi 
kudümzenbaşılığına getirilince mukabe¬ 
le günleri onunla mevlevîhâneye devam 
etmeye başladı. Bu onun Mevlevî âyinle¬ 
rinin icra tarzları, tavırları ve özellikleriy¬ 
le ilgili iyi bir eğitim almasını sağladı. Bu 
sırada, ileride mesai arkadaşlığı yapacağı 
Rauf Yektâ ve Mehmet Suphi (Ezgi) bey¬ 
lerle tanıştı. Mevievîhânenin şeyhi Hüse¬ 
yin Fahreddin Dede'den ney. Farsça ve 
batı notası dersleri aldı. Yenikapı Mevle¬ 
vîhânesi kudümzenbaşısı Ahmed Hüsâ- 
meddin Dede’den na’t-ı Mevlânâ ve mi‘- 
râciyye meşketti. Ayrıca Bahâriye Mevle- 
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vîhânesi’ne kendisinden eser meşkine ge¬ 
len Neyzen Emin Efendi’den (Yazıcı) Ham- 
parsum notası ve Rauf Yektâ Bey’den Ba¬ 
tı notası öğrenerek kendisini yetiştirdi. 
Cami derslerini takip ettiği Eyüp dersi¬ 
amlarından Hoca Râik Efendi’den de icâ- 
zetnâme alan (1892) Hâfız Ahmet Efen¬ 
di, babasının vefatı üzerine (1897) Hüse¬ 
yin Fahreddin Dede tarafından mevlevî- 
hânenin kudümzenbaşılığına getirildi. Üç 
yıl sonra Ahmed Hüsâmeddin Dede vefat 
edince Yenikapı Mevlevîhânesi’nin kudüm- 
zenbaşılığı da kendisine verildi. Her iki 
dergâhtaki görevini tekkelerin kapatıldı¬ 
ğı 1925 yılına kadar devam ettirdi. Bir ta¬ 
raftan da Cedîd Ali Paşa Camii imamlığı 
ve Hasîb Efendi Camii hatipliği görevle¬ 
rinde bulundu. Babasının yerine tayin 
edildiği Dârüşşafaka Mektebi'nde mûsiki 
ve Kur'ân-ı Kerîm hocalığını da ölümün¬ 
den kısa bir süre öncesine kadar kırk beş 
yıl boyunca sürdürdü. Ayrıca birçok öğre¬ 
tim kurumunda mûsiki hocalığı ve idare¬ 
cilik yaptı. 1904’te Şeyhülislâm Ebüssu- 
ûd Efendi İbtidâî Mektebi başmuallimli- 
ğine tayin edildi. Vakıf mekteplerin Maa¬ 
rif Vekâleti'ne devrinden sonra bu görev¬ 
den ayrıldı. Daha sonra sırasıyla Çember- 
litaş Esmâhan Kaya Sultan (Kızlar) Mekte¬ 
bi (1914), Eimme ve Hutabâ Mektebi ile 
(1916) Hoca İshak Efendi (1919), Kasım¬ 
paşa Numune (1920), Üsküdar III. Mus¬ 
tafa İbtidâî mekteplerinde! 1923) mûsiki 
hocası olarak görev yaptı. Ttevhîd-i Tedri¬ 
sat Kanunu’ndan sonra Yavuzselim’de- 
ki İstanbul İmam-Hatip Mektebi’nde 
Kur’an.tecvid ve mûsiki, Çemberlitaş 
(1930), Gaziosmanpaşa (1932) ve Eyüp 
(1933) orta mekteplerinde mûsiki hoca¬ 
lığı görevini sürdürdü. Öte yandan doğ¬ 
rudan mûsiki ve sanat eğitimi yapan ku- 
rumlarda da hocalığa devam etti. 1914’- 
te açılan Dârülbedâyi’de alaturka mûsiki 
başmuallimi olarak görevlendirildi. Ay- 


Ahmet Irsoy’u (ön sırada sağdan üçüncü) Dârüşşafaka'da ki 
muallimliği sırasında diğer öğretim kadrosuyla gösteren 
bir fotoğraf (bk. Mehmed İzzet v.dğr., s: 66) 



rica Maarif Nezâreti tarafından 1 Ocak 
1917 tarihinde açılan Dârüielhan’a “fasl-ı 
mûsiki” muallimi tayin edildi. Dârülelhan 
1923’te biraz daha genişletilerek Mûsâ 
Süreyyâ Bey yönetiminde tekrar açıldığın¬ 
da “ilâhiyat” ve “usûlât-ı mûsikiyye” mual¬ 
limi olarak görevlendirildi. Dârülbedâyi 
ve Dârülelhan’dan Türk mûsikisinin kal¬ 
dırılmasından (1926) sonra teşkil edilen 
Tarihî Türk Mûsikisi Eserlerini Tasnif ve 
Tesbit Heyeti üyeliğine seçildi. Bu görevi 
ölümüne kadar sürdürdü. Uzun süre de¬ 
vam eden kalp rahatsızlığı sonucunda 13 
Ağustos 1943 tarihinde vefat etti ve er¬ 
tesi gün Eyüp Sultan Camii’nde kılınan 
cenaze namazından sonra Gümüşsuyu’n- 
da Kâşgarî Dergâhı civarında babasının 
kabri yanına defnedildi. İstanbul Beledi¬ 
ye Konservatuvarı’ndaki prova münase¬ 
betiyle sanatkâr arkadaşlarından sadece 
Sadi Işılay ile Artaki Candan’ın cenaze tö¬ 
renine katılması bir vefasızlık örneği ola¬ 
rak hatırlanmaktadır. Mezar taşında do¬ 
ğum tarihinin 1871 olarak kaydedilmesi 
doğru değildir. 

Çeşitli eğitim ve öğretim kumulların¬ 
daki hocalığı yanında sarayla da münase¬ 
betini devam ettiren Hâfız Ahmet Efen¬ 
di Sultan Vahdeddin’iri başmevlidhanlı- 
ğını yapmış, bir müddet Sultan Abdüla- 
ziz’in oğlu Şehzade Seyfeddin Efendi’nin 
imamlığı görevinde bulunmuştur. Sadra¬ 
zam Said Halim Paşa’nın müezzini Hâfız 
Kemal başta olmak üzere bazı kimselere 
özel dersler verdiği de bilinmektedir. Altı 
kişiye hafızlık, beş kişiye de kırâat-i seb’a 
ve aşere icâzeti veren Hâfız Ahmet Efen- 
di’ye25 Temmuz 1941 tarihinde “reîsül- 
kurrâ” unvanı verilmiştir. 

Bestelediği Mevlevi âyini, tevşîh, şu- 
ğul, İlâhi, beste ve şarkı formlarındaki di¬ 
nî ve din dışı eserlerinde klasik üslûbu be¬ 
nimseyen Hâfız Ahmet Efendi bu üslûbun 
devrindeki en iyi temsilcileri arasında yer 
alır. Bazı kaynaklarda 500, bazılarında 300 
eser bestelediği söylenirse de ölümünden 
beş yıl önce büyük ihtimalle kendi onayı 
ile yayımlanan biyografisinde (Türk Musi¬ 
kisi Klasiklerinden Mevlevi Âyinleri, XVI, 
852) 100’ü aşkın eserinden bahsedilmek¬ 
tedir. Hâfız Ahmet Efendi’nin eserlerin¬ 
de babasının üslûbu açıkça hissedilir. Çe¬ 
şitli nota neşriyatında bazı dinî eserle¬ 
rinin babasınınkilerle karıştırılmasının 
sebebi de bu üslûp benzerliği olmalıdır. 
Onun, XX. yüzyılın en çok dinî eser bes¬ 
teleyen sanatkârı olduğunu söyleyen Sa¬ 
dettin Nüzhet Ergun kırk üç dinî eserinin 
güftesini neşretmiş ( Antoloji, II, 687-699), 
Yılmaz Öztuna ise kırk dokuz dinî, yirmi 
iki din dışı eserinin listesini vermiştir 


(BTMA, 1,369-370). İlk bestesi, “Ufk-i eme¬ 
lim kapladı çoktan beri zulmet” mısraıy- 
la başlayan sultânîyegâh yürük semâisi- 
dir. “Bin cefâ görsem ey sanem senden” 
mısraıyla başlayan tâhir-bûselik bestesi, 
“Teaşşaktü bi-envâri cemâiik” mısraıyla 
başlayan hicaz şuğulu, “Hak şerleri hay- 
reyler” mısraıyla başlayan segâh İlâhisi, 
“Yâ İlâhî âsitânın hastaya dârüşşifâ” mıs- 
raıyla başlayan dügâh tevşîhi en tanınmış 
eserleridir. Bayatî-bûselik ve müstear 
makamlarında bestelediği Mevlevî âyin¬ 
leri Türk mûsikisinde âyin formunun en 
güzel örneklerindendir. 25 Mayıs 1905 
günü Yenikapı Mevlevîhânesi’nde ilk mu¬ 
kabelesi yapılan bayatî-bûselik âyini kar¬ 
cığar makamı ile son bulur. Tekke ve zâ- 
viyelerin kapatılmasından sonra yine Ye- 
nikapı Mevlevîhânesi’nde özel bir toplan¬ 
tıda ilk mukabelesi yapılan müstear ma¬ 
kamındaki âyini de üçüncü selâmında ev- 
sat usulünün kullanılması gibi önceki âyin¬ 
lerde görülmeyen özelliklere sahiptir. 

Ahmet Efendi’nin bestekârlığının bir 
diğer yönü de unutulmuş bazı eserleri 
bestekârının üslûbuyla veya o üslûba en 
yakın bir şekilde yeniden düzenleyerek 
mûsiki literatürüne kazandırmış olması¬ 
dır. Bunlar arasında Hamâmîzâde İsmâil 
Dede’nin, “Mushaf demek hatâdır ol saf- 
ha-i cemâle” mısraıyla başlayan şehnaz - 
bûselik ve, “Gonca-i hurşîdine şebnem 
kadar yâr olmadık” mısraıyla başlayan hi¬ 
caz-hümâyun besteleri örnek olarak zik¬ 
redilebilir. 

Kendi eserleriyle beraber pek çok kla¬ 
sik eseri doğrudan Hamâmîzâde İsmâil 
Dede ve Dellâlzâde İsmâil Efendi’den meş- 
keden babasından bizzat öğrenen Ahmet 
Efendi, bu eserlerin orijinal özelliklerini 
kaybetmeden gelecek nesillere aktarıl¬ 
masında sağlam bir köprü vazifesi gör¬ 
müştür. Tarihî Türk Mûsikisi Eserlerini 
Tasnif ve Tesbit Heyeti tarafından yayım- 


Ahmet Irsoy'u Dârüşşafaka 'da talebeleriyle birlikte göste¬ 
ren bir fotoğraf (bk. Mehmed İzzet v.dgr., s. 78) 
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lanan yüzlerce mûsiki eserinden birço¬ 
ğunun kaynak kişisi Ahmet Efendi’dir. 
Bunlar arasında Buhûrîzâde Mustafa Itrî 
Efendi’nin rast na't-ı Mevlânâ'sı ile Nâyî 
Osman Dede'nin mi’râciyyesinin ayrı bir 
önemi vardır. Hâfız Ahmet Efendi, Rauf 
Yektâ Bey (başkan) ve Muallim İsmâil 
Hakkı Bey’den oluşan bu heyetin üyeliği¬ 
ne İsmâil Hakkı Bey’in vefatı üzerine Ali 
Rifat Bey (Çağatay) tayin edilmiş, 1933’te 
Mehmet Suphi (Ezgi) ve iki yıl sonra da 
Mesut Cemil’in katılmasıyla üye sayısı be¬ 
şe yükselmiştir. Ancak Rauf Yektâ ve Ali 
Rifat beylerin 1935’te ölümü ve Mesut 
Cemil’in 1938’de Ankara Radyosu’na ta¬ 
yin edilmesiyle bütün işler Ahmet Efendi 
ve Suphi Ezgi tarafından yürütülmüştür. 

Hâfızasındaki eserlerin doğruluğu ko¬ 
nusunda son derece titizlik gösteren Ah¬ 
met Efendi’nin Dârülelhan’daki hocalığı 
sırasında müdür Yûsuf Ziyâ Paşa ile bu 
yüzden ihtilâfa düştüğü nakledilmekte¬ 
dir. Anlatıldığına göre bir derste Dellâlzâ- 
de İsmâil Efendi'nin zencir usulünde, “Gö¬ 
nül ki aşk ile pür-sînede hazîne bulur" 
mısraıyla başlayan yegâh bestesi geçilir¬ 
ken “aşk ile” kelimesinin melodisindeki 
fa notasının Yûsuf Ziyâ Paşa eviç, Ahmet 
Efendi ise acem perdesi olduğunda ısrar 
etmişler. Ziyâ Paşa’nın eviç perdesinde 
diretmesi üzerine bu eseri babasının Del- 
lâlzâde İsmâil Efendi’den, kendisinin de 
babasından meşkettiğini, bu notanın 
acem perdesi olduğu konusunda babası¬ 
nın kendisini özellikle uyardığını söylemiş 
ve, “Bu perdeyi eviç okursam Dellâlzâde 
ile Zekâî Dede’nin ruhları azap çeker" di¬ 
yerek istifa etmiş, Ziyâ Paşa müdürlük¬ 
ten ayrılıncaya kadar Dârülelhan’a dön¬ 
memiştir. 

Gerek kıraat ilmi gerekse mûsiki konu¬ 
sunda hayatının büyük bir kısmını talebe 
yetiştirmeye adayan Hâfız Ahmet Efen¬ 
di'nin talebeleri arasında ablasının oğlu 
Mehmet Münir Kökten, Kemal Batanay, 
Râsim Ferit Bey, Osman Şevki Uludağ, 
Dürrü Turan, Mehmet Nezihi Albayrak, 
Mehmet Emin Yazıcı, Mesut Cemil, Lâi- 
ka Karabey, Fahri Kopuz, Zeki Arif Ataer- 
gin, Mustafa Sunar, Şerif Muhittin Targan, 
Safiye Ayla, Münir Nurettin Selçuk ve Sa¬ 
dettin Heper özellikle zikredilmelidir. 

Bazı yayınlarda plaklara klasik eserler 
ve gazeller okuduğunun kaydedilmesi, 
muhtemelen çağdaşı Gazelhan Hâfız Ah¬ 
met ile karıştırılmış olmasından kaynak¬ 
lanmaktadır. Çünkü Hâfız Ahmet’in hâ- 
nendelik konusunda pek şöhreti yoktur. 
Onun bir diğer özelliği de “mutlak kulak” 
denilen çok hassas bir kulağa sahip ol¬ 
masıdır. 


Tarihî Türk Mûsikisi Eserlerini Tasnif 
ve Tesbit Komisyonu’nun yayımladığı aşa¬ 
ğıdaki eserler Hâfız Ahmet Efendi’nin or¬ 
tak çalışmalarıdır, t. Dârülelhân Külli¬ 
yâtı (daha sonra İstanbul Konservatuuan 
Neşriyatı adıyla devam etmiştir). Muhte¬ 
melen 1925-1930 yılları arasında 120’si 
Arap, altmışı Latin harfleriyle yayımlanan 
külliyat 257 adet klasik eserin notasını ih¬ 
tiva etmektedir. 2. Türk Musikisi Kla¬ 
siklerinden (Meulut Teuşihleri, İlâhîler, 
Bektaşî Nefesleri, Mevlevi Âyinleri) (İstan¬ 
bul 1931-1939). On sekiz ciltten meydana 
gelen dinî eserler serisinin ilk cildi mev- 
lid tevşîhlerine, II-III. ciltler İlâhilere, IV- 
V. ciltler Bektaşî nefeslerine, Vİ-XVIİI. cilt¬ 
ler Mevlevî âyinlerine ayrılmıştır. İlk beş 
ciltte 207 eser, diğer ciltlerde ise toplam 
kırk bir adet Mevlevî âyini ile na‘t-ı Mev- 
lânâ, birçok peşrev, son peşrev ve yürük 
semâi mevcuttur. 3. Türk Musikisi Kla¬ 
siklerinden Hâfız M. Zekâî Dede Efen¬ 
di Külliyatı (İstanbul 1940-1943). Üç cilt 
halinde (III. cilt beş eserlik küçük bir fasi- 
kül) yayımlanmış olup Zekâi Dede’nin 117 
eserini ihtiva eder 4. Bûselikli Fasıllar 
(İstanbul 1943). Klasikbazı eserlerden 
meydana gelen bu cilt Hâfız Ahmet Efen¬ 
di’nin vefatından hemen sonra yayımlan¬ 
mıştır. Hâfız Ahmet Efendi’nin Mehâric 
ve Sıfât-ı Hurûf Risâlesi, Muhtasar 
îkâ ve Usul Risâlesi, Mûsiki Makam¬ 
ları Hulâsası adlı eserleri henüz neşre- 
dilmemiştir. 
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(jeyll) 


İnsanın manevî kişiliğini, 
haysiyet, şeref ve saygınlığını 
ifade eden bir terim. 

L J 


Sözlükte “kişinin bedeni, ruhu, övgüye 
değer yaratılışı, soyu sopu” gibi anlam¬ 
lara gelen ırz kelimesi (çoğulu a’râz) örf¬ 
teki kullanımında daha ziyade insan var¬ 
lığıyla, özellikle de onun dokunulmazlığı 
bulunan mânevî, ahlâkî yönleriyle ilgili 
mânaları ifade eder. Dil bilginlerinin, ırz 
kelimesinin asıl anlamı itibariyle beden 
(cesed), ruh (nefs) veya soy soptan (haseb, 
selef, âbâ) hangisini karşıladığı konusunu 
tartıştıkları bilinmekle birlikte görüş ay¬ 
rılıklarının bu hususta farklı örneklere 
başvurmaktan kaynaklandığı söylenebi¬ 
lir. Hepsinin üzerinde anlaştığı nokta ise 
ırzın sövme, aşağılama ve tecavüzden ko¬ 
runmak istenen bir İnsanî değer olduğu¬ 
dur (Lisânû’UArab, “hrz” md.). Nitekim 
İbnü’l-Esîr ırz kelimesini, “insanın ister 
kendisine ister soyuna sopuna isterse 
sosyal çevresine yönelik olsun övgü ve 
yergiye konu olan varlığı” şeklinde tanım¬ 
lamıştır ( en-Nihâye, ‘“frz” md.). 

Terim olarak ırz insanı insan yapan, ona 
toplum içinde şeref ve saygınlık kazandı¬ 
ran, bu sebeple de her türlü tecavüz kar¬ 
şısında dokunulmazlığı bulunan kişilik de¬ 
ğerlerini ifade etmektedir. Maddî ve mâ¬ 
nevi kişiliği itibariyle herkesin insan sayıl¬ 
ma ve aşağılanmama konusundaki tabii 
temayülü ırz kavramının psikolojik zemi¬ 
nini oluşturmaktadır. Bunun sonucu ola¬ 
rak ferdin toplum içindeki konumunu gü¬ 
vence altına almayı amaçlayan şeref, na¬ 
mus, izzet, itibar gibi kavramlar ırz kav¬ 
ramıyla bağlantılı hale gelmiştir. Bu kav¬ 
ramların yalnızca ferdin kendisiyle ilgili 
kişilik değerlerini değil eş dost ve akra¬ 
banın, hatta mensubu bulunduğu kabile 
ve milletin mânevî kişiliğini de ilgilendir¬ 
diği anlaşılmaktadır. Irz kelimesinin söz¬ 
lük anlamında soy sopun yer alması, fer¬ 
din ve mensubu olduğu sosyal çevrenin 
mânevî kişiliği içine geçmişteki atalara 
ait övünülecek değerlerin de girdiğini 
göstermektedir. Bir kimsenin insan ola¬ 
rak kendisine saygınlık kazandıran ve bu 
sebeple övünç konusu olan bütün kişilik 
değerlerinin herhangi bir hakarete mâ¬ 
ruz kalması doğrudan doğruya onun ırzı¬ 
na yönelik bir saldırı sayılmış ve “ırza te- 
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cavüz” deyimi en geniş anlamıyla “kişilik 
haklarının çiğnenmesi” şeklinde tanım¬ 
lanmıştır. 

Câhiliye Arapları arasında ırz daha zi¬ 
yade “şeref” anlamını taşımaktaydı. Gü¬ 
ce dayalı bir üstünlük fikrinin hâkim ol¬ 
duğu Câhiliye topiumunda cesaret, hür¬ 
riyet, kadının iffeti, soyluluk, himaye, cö¬ 
mertlik ve mesken dokunulmazlığı gibi 
ahlâkî temalar da bu üstünlük fikrinin 
birer yansımasıydı ve bundan dolayı ırz 
kavramıyla irtibatlandırılıyordu (M, v/2, 
s. 680). Bir kişinin cesaretine, atalarına 
veya cömertliğine yönelik herhangi bir 
küçümseme, iffetinden sorumlu olduğu 
bir kadına yahut şahsî meskenine yöne¬ 
lik bir tecavüz onun ırzına yapılmış bir 
saldırı olarak nitelendirilirdi. Böyle bir 
saldırıya mâruz kalma çok büyük bir utanç 
sayıldığı için de ırza tecavüzün intikamı 
neredeyse cana kastetmenin intikamına 
eşdeğer tutulurdu. Bu anlayış içinde baş¬ 
kalarının ırzını koruma ve gözetme de 
ırzdan sayılmaktaydı (Cevâd Ali, IV, 407- 
408,573-574). 

Kur’ân-ı Kerîm’de ırz kelimesi geçme¬ 
mekte. ancak insanın öteki yaratıklar ara¬ 
sındaki üstün ve şerefli konumu açıkça 
vurgulanmaktadır (el-Bakara 2/30; el-İsrâ 
17/70). Kur'an’a göre insan olmak başlı 
başına bir değerdir. Hadislerde ise mâ¬ 
nevi kişilik değerlerini ifade etmek üzere 
ırz kelimesinin sıkça kullanıldığı görül¬ 
mektedir. Hz. Peygamber Vedâ hutbesin¬ 
de müslümanların kanları, malları ve ırz¬ 
larının haram (dokunulmaz) kılındığını açık 
şekilde belirtmiştir (Müsned, 1,230; Buhâ- 
rî,“ c llim”, 9; Müslim, “Kasâme’’, 29, 30). 
Bu üç haramın beraber zikredildiği başka 
bir hadiste de kişiye kötülük olarak müs- 
lüman kardeşini küçük görüp aşağılama¬ 
sının yeteceği ifade edilmiştir (Müslim, 
“Birr”, 32; Ebû Dâvûd, “Edeb”, 35). Can, 
mal ve ırz dokunulmazlığının birlikte anıl¬ 
masından İslâm’ın yaşama hakkına, mül¬ 
kiyete ve mânevi kişiliğe ilişkin bütün 
haklan aynı ölçüde güvence altına aldığı 
sonucu çıkmaktadır. Diğer bir hadiste ise 
şüpheli şeylerden kaçınan müslümanın 
dinini ve ırzını korumuş olacağı belirtilir¬ 
ken (Buhârî, “îmân”, 39; Müslim, “Müsâ- 
kât”, 107) insanın mânevi kişilik değerle¬ 
rini ifade eden ırzın din gibi temel bir kav¬ 
ramla yan yana zikredilmesi ilgi çekicidir. 
Bu ifadeden, kişilik değerlerinin dinî de¬ 
ğerler için hakiki zemini teşkil ettiğini, 


sağlam bir dindarlığın sağlam ve korun¬ 
muş bir kişilikte daha da mükemmel ola¬ 
cağını anlamak mümkündür. Ayrıca bun¬ 
dan, mânevi kişiliğe saldırının dinin özü¬ 
nü ilgilendirdiği ve bazı şeklî ihmallerden 
daha önemli sayıldığı anlaşılmaktadır. Ni¬ 
tekim Resûi-i Ekrem, hac ibadetinin ku¬ 
rallarını sırasıyla yerine getirmekte hata 
eden bir sahâbîye bunun fazla bir sakın¬ 
cası bulunmadığını, herhangi bir müslü- 
manın ırzına dil uzatmanın daha büyük 
bir günah olduğunu söylemiştir (Ebû Dâ¬ 
vûd, “Menâsik”, 87). 

İslâm’da ırza yönelik haksız saldırılar 
kul hakkını ihlâl sayılmıştır. Bir kimsenin 
böyle bir davranışta bulunması durumun¬ 
da tıpkı malına tecavüz eden kimse gibi 
ondan helâllik dilemesi gerekmektedir 
(Müsned, II, 506; Buhârî, “Mezâlim", 10; 
Tirmizî, “Şıfatü’l-kıyâme”, 2). Irza yapılan 
saldırıya meşrû ve mâkul ölçüler çerçeve¬ 
sinde karşılık vermek ise ahlâkî bir ödev 
sayılmıştır. Meselâ Hassân b. Sâbit’ten, 
bazı müşriklerin Hz. Peygamber’in “ırzı¬ 
na yönelik hicivlerine karşı “babasını, de¬ 
desini ve ırzını” siper edeceğini belirten 
bir şiir rivayet edilmiştir (Buhârî, “Meğâ- 
zî", 34; Müslim, “FezâTlü’ş-şahâbe", 157, 
“Tevbe”, 57). İbnü’l-Esîr bu rivayette ge¬ 
çen “ırz" kelimesinin “mânevi kişilik" şek¬ 
linde anlaşılması gerektiğini belirtmiştir 
( en-Nihâye, “'ırz” md.). Buna karşılık, 
borcunu ödeyecek gücü olduğu halde 
ödemeyen kimsenin tutumu gibi bir hak 
ihlâli söz konusu olduğunda şeref ve say¬ 
gınlık anlamındaki ırzın yara alacağı be¬ 
lirtilmiştir. Böyle bir durumda haksızlık 
eden kişinin ırzı sorgulanmaya açık hale 
gelmiş demektir [Müsned, IV, 222, 388, 
389; Buhârî, “İstikrâz", 13). 

Irz kelimesi zaman içinde, korunması 
gereken mânevi kişilik değerlerinden yal¬ 
nızca iffetle ve cinsî hayatla ilgili olanları¬ 
na hasredilmiş, “ırza tecavüz” tabiri de 
özellikle Türk örfünde ve hukuk dilinde 
cinsel tecavüzü ifade eder olmuştur. Bu 
çerçevede ırzın korunması İslâm huku¬ 
kunda hem fertlerin temel hak ve so¬ 
rumlulukları arasında yer almış hem de 
pozitif hukukun önemli ilgi alanlarından 
birini teşkil etmiştir. İslâm hukukunda 
zina ve zina iftirası (kazf) suçları için ön¬ 
görülen cezalar ve kadın-erkek ilişki¬ 
lerine getirilen sınırlamalar da esasen 
bu amaca yönelik tedbirlerdir (bk. KAZF; 
ZİNA). 
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ISBAHAN 
(bk. İSFAHAN). 


ISFAHAN 
(bk. İSFAHAN). 


ISFAHAN 

() 

Türk mûsikisinde bir makam. 


Türk mûsikisinin en eski makamların¬ 
dan ısfahan basit ve birleşik olmak üzere 
iki çeşittir. 

Basit Isfahan Makamı. Her bakımdan 
uşşak ve hayatîye benzemekle birlikte se¬ 
yir esnasında zaman zaman bu iki ma¬ 
kamdan uzaklaşan veya bunlara yaklaşan 
özellikler taşır. Dizisi, aynen uşşak ve ha¬ 
yatî makamları gibi olup yerindeki uşşak 
dörtlüsüne nevâ perdesinde bir buselik 
beşlisinin eklenmesinden meydana gelir. 
Nota yazımında donanımına sadece si 
koma bemolü (segah) yazılır, gerekli deği¬ 
şiklikler eser içinde gösterilir. Yedeni rast, 
durağı dügâh, güçlüsü ise buselik çeşni¬ 
siyle makamın yarım kararının yapıldığı 
nevâ perdesidir. 

Makam bayatî makamı gibi inici-çıkıcı 
seyreder ve bu yönüyle uşşaktan ayrılır. 
Genişlemesi de aynı şekilde hayatîde ol¬ 
duğu gibi tiz taraftan ve tiz durak mu¬ 
hayyer perdesine getirilen bir kürdî dört- 
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lüsüyle, güçlü üzerinde bulunan buselik 
beşlisinin dizi halinde uzatılmasıyla sağ¬ 
lanır. Ancak bu sırada hayatîdeki gibi ne- 
vâda hicaz, çârgâhta nikriz çeşnileri pek 
yapılmaz, bu da makamı hayatîden ayı¬ 
ran bir özelliktir. 

Basit ısfahan makamının karakteristik 
tarafları, seyir esnasında segah ve acem 
perdeleri arasında fazlaca gezinilmesi ve 
segâh perdesinde, uşşak ve bayatî ma¬ 
kamlarından daha fazla asma kalışlar ya¬ 
pılmasıdır. Böylece makamın en önemli 
asma karar perdesinin segâh olduğu or¬ 
taya çıkar. Bu ise makama tasavvufî ve 
lirik karakterli bir nitelik kazandıran 
önemli bir özelliktir. 

Yerinde ussak-bayatı, 
basit ısfahan makamı dizisi 


ı-1 

Yerinde Nevâda Muhayyerde 

ussak dörtlüsü buselik beşlisi kürdî dörtlüsü 



j 


Nevâda buselik dizisi 

Birleşik Isfahan Makamı. DİZİSİ, basit 
ısfahan makamı dizisine zaman zaman 
dügâhta bir rast dörtlüsü eklenmesinden 
meydana gelir. 

Yerinde basit ısfahan 
ussak-bayatl makamı dizisi 


Yerinde Nevâda 

ussak dörtlüsü buselik beşlisi 

I-II-1 



Nota yazımında donanımına uşşak-ba- 
yatî-basit ısfahan dizilerinde olduğu gibi 
sadece si için koma bemolü (segâh) yazılır, 
gerekli değişiklikler eser içerisinde göste¬ 
rilir. Makamın yedeni rast, durağı dügâh, 
güçlüsü neva olup bu perde üzerinde bû- 
selik çeşnisiyle yarım karar yapılır. 

Birleşik ısfahan makamının en önemli 
asma karar perdesi basit ısfahanda oldu¬ 
ğu gibi segâh perdesidir. Seyir sırasında 
sık sık basit ısfahan dizisine geçileceğin¬ 
den segâh ve acem perdeleri arasında 
çokça gezinilecek ve segâhta fazlaca as¬ 
ma kararlar yapılacaktır. Ayrıca zaman 
zaman dügâh perdesindeki rast dörtlü¬ 
sü de seyre karışacak ve nazarî olarak dü¬ 
gâh perdesinde rastlı asma kararlar ya¬ 
pılacaktır. Ancak dügâhtaki rast beşlisi¬ 
nin pratik kullanımı, dügâh perdesinde 
kalıştan ziyade bu dörtlünün seslerinin 


daha çok re, do#, si, do#, re, do#, re tar¬ 
zında bir nağme sıralanışı şeklindedir. 

Diğer asma kararlar ise çârgâhta çâr- 
gâhlı ve rast perdesinde rastlı kalışlardır. 
Bu makamın oluşmasında önemli bir ye¬ 
ri olan dügâhtaki rast dizisiyle hiçbir za¬ 
man karar verilmez, tam karara yine ba¬ 
sit ısfahan dizisiyle gidilir. Birleşik ısfahan 
makamının genişlemesi tiz taraftan ve 
aynen basit ısfahan makamının genişle¬ 
mesi gibidir. 

Nevâda buselik dizisi 


ı- 

Yerinde Nevâda Muhayyerde 

ussak dörtlüsü bûselik beşlisi kürdî dörtlüsü 



ı_ı 


Yerinde basit ısfahan-bayatJ dizisi 

İnici-çıkıcı olarak kullanılan birleşik ıs¬ 
fahan makamının seyrine ya basit ısfahan 
dizisi veya dügâh perdesindeki rast dört¬ 
lüsüyle güçlü civarından başlanır. Zaman 
zaman dügâh perdesinde rast dörtlüsü 
gösterilerek basit ısfahan dizisinde gezi¬ 
nilir. Bir başka deyişle basit ve birleşik ıs¬ 
fahan dizilerinde birbirine sık sık geçkiler 
yapacak şekilde dolaşılarak nevâ perde¬ 
sinde bûselik çeşnisiyle makamın yarım 
kararı yapılır (bu makamdaki eserlerde 
sıkça rastlanan nevâda rast beşlisi sadece 
nevâ makamına bir geçkiden ibarettir). Yi¬ 
ne karışık gezinilerek diğer asma kararlar 
ve gerekiyorsa genişlemiş bölge de gös¬ 
terildikten sonra, mutlaka basit ısfahan 
dizisiyle dügâh perdesinde uşşak çeşnili 
tam karar yapılır. 

Buhûrîzâde Mustafa Itrî Efendi'nin zen- 
cir usulünde, “Gel ey nesîm-i sabâ hatt-ı 
yârdan ne haber”; Zaharya’nın ağır çen- 
ber usulünde, "Leyie-i zülfün dil-i şeydâ 
(mecnûn) olur dîvânesi” mısralarıyla baş¬ 
layan besteleri; Itrî Efendi’nin (bazı kay¬ 
naklarda Hamâmîzâde İsmâil Dede Efen¬ 
di), “Yâ Rab kime feryâd edeyim yârin 
elinden” mısraıyla başlayan ağır semâisi: 
Suphi Ziya Özbekkan’ın, “Ol nahl-i çemen 
serv-i hırâmân olacaktır” mısraıyla başla¬ 


yan yürük semâisi bu makamın en güzel 
örneklerindendir. Şarkı formundaki bir¬ 
çok eser arasında Ûdî Nevres Bey’in ağır 
aksak usulünde, “Âşiyân-ı mürg-i dil zülf-i 
perîşânmdadır”; Hacı Arif Bey’in müsem- 
men usulünde, “Düşme ey âşık hayâle 
yağma yok” ve mürekkep nîm sofyan usu¬ 
lünde, “Canda haysiyyet mi var sevdâ-yı 
cânân olmasa” mısraıyla başlayan şarkı¬ 
ları ile, “Fesleğen ektim gül bitti” mısra- 
ıyla başlayan türkü örnek olarak verilebi¬ 
lir. Ayrıca dinî mûsiki eserleri arasında Ze- 
kâi Dede’nin sofyan usulünde, “Sakın dün¬ 
yâya aldanma”; Ali Rıza Şengel’in düyek 
usulünde, “Yâ kerîm Allah bize kıl mağfi¬ 
ret” mısralarıyla başlayan İlâhileri bu ma¬ 
kamda bestelenmiş seçkin eserler arasın¬ 
da yer alır. 
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Sİ İsmail Hakki Özkan 

P IŞIK GÖL n 

Orta Asya’da bir göl 
^ ve içinde bulunduğu coğrafî bölge. 

Kırgızistan’ın kuzey kesiminde Küngey 
Ala, Terskey Ala, Kızıl-Ompul ve İçke Tas¬ 
ma dağlarının arasında deniz seviyesin¬ 
den 1609 m. yükseklikte yer alır; yüzölçü¬ 
mü 6202 km 2 , uzunluğu yaklaşık 185, ge¬ 
nişliği 60 km. ve en derin yeri 702 met¬ 
redir. Göle İşık Göl (Issık Köl) denilmesinin 
sebebi suyunun ılık olmasıdır; milâttan 
önce II. yüzyıl Çin kaynaklarında da Je- hai 
(sıcak deniz) adıyla zikredildiği görülür. 
Kelime İslâm kaynaklarında İskuk. İskul. 
İsig-kul, İskul, İsî-kul şekillerinde geçer. 
Unkovskiy, 1722’de yaptığı haritada bu- 
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rayı suyunun tuzlu olmasından dolayı TUs- 
köl (Tuzgöl) adıyla göstermiştir. Moğol asıl¬ 
lı Kaimuklar ise Kırgızlar’ın bu yörede de¬ 
mir ürettiklerini* gördükleri için göle Te- 
murtu-Nor (Demirli Göl) adını vermişlerdir. 

Herhangi bir adanın bulunmadığı gö¬ 
lün sahilleri az girintili olup sadece doğu 
tarafında iki küçük körfezin arasında Tas¬ 
ma yarım adası teşekkül etmiştir. Dağlar¬ 
dan göle ulaşan ırmaklar karların eridiği 
mevsimde sel akıntısı haline gelir. Kuzey¬ 
de Taldı-bulak, Turaygır, Kese-sengir, 
Büyük Aksu, Küçük Aksu ve Koysu; do¬ 
ğuda Tüp, Cırlagan; güneyde Karakol, 
Ceti-oğuz, Kızıl-su, Barsgan (Barshan), 
Ton, Çiçkak, Ak-Terek, Cuka ırmakları gö¬ 
lü besleyen başlıca kaynaklardır. Göle yıl¬ 
da yaklaşık 60.000 m 3 su ulaştığı halde 
seviye belirgin biçimde yükselmemekte- 
dir; bunun ve sudaki tuzluluğun sebebi 
buharlaşmanın fazlalığıdır. Göl seviyesi¬ 
nin en yüksek olduğu dönem dağlardaki 
karların eridiği ağustos ayıdır; en düşük 
seviye ise şubat ayına rastlar. Çok berrak 
olan suyun rengi yeşilimtraktır; sıcaklığı 
temmuz ayında 19 dereceyi bulur. 20 m. 
derinlikten itibaren sıcaklığı hızla düşen 
suların kışın sahil boylarında ve ırmak 
ağızlarında donduğu görülür. Gölün sa¬ 
hillerinden SO m. yükseklikte taraça ve 
300 m. yükseklikte fosillerin bulunması, 
bir zamanlar seviyesinin daha yüksek ve 
alanının daha geniş olduğunu göstermek¬ 
tedir. Tbrım yapmaya çok elverişli bir ara¬ 
ziye sahip olan Işık Göl bölgesinde buğday, 
pamuk, şeker pancarı, mısır ve tütün ye¬ 
tiştirilmekte; kömür, petrol, çinko, demir 
ve kükürt gibi madenler çıkarılmaktadır; 
gölde ileri derecede balıkçılık yapılır. 

Işık Göl bölgesi çok zengin bir tarihî 
geçmişe sahiptir. 1969 kazılarında ünlü 
“altın elbiseli adam” arkeolojik buluntu¬ 
sunun ele geçtiği Eşik kurganı ile milât¬ 
tan önce III-milâttan sonra 1. yüzyıllar 
arasına tarihlenen Karakol kurganları bu 
bölge içerisindedir. Ayrıca burası Tanrı 
dağlarının en çok heykel bulunan mevki- 
idir. Heykellerin çoğunda kına bağlanan 
iki kayışla bel kemerine asılmış eğri kılıç, 
Türk tipi börk ve uçları sarkık bıyıklar dik¬ 
kat çekmektedir. Gölün etrafında Bars¬ 
gan, Atbaş, Çumgal ve Tokuz Tarav gibi 
birçok harabe mevcuttur. Bu harabeler¬ 
deki kalelerin çoğunun Fergana, bazıları¬ 
nın da Gök-Türk dönemindeki Soğd ka¬ 
lelerine benzediği görülür. Türkler hak¬ 
kında bilgi veren İslâm kaynaklarına ve 
bazı Türk destanlarına göre en eski Türk 
yurdu bu bölgedir. Meselâ Oğuznâme- 
ler'e göre Yâfes ilk defa İdil (Volga) ve Ya¬ 
yık (Ural) nehirlerinin kenarına gelip yer¬ 
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leşmiş, oğlu Türk ise Işık Göl civarında 
oturmuştur. Kırgız destanı Karahan oğ¬ 
lu Alman-Bet’te Işık Göl önemli bir yer iş¬ 
gal ettiği gibi Manas destanında da esas 
yerleşilen bölge Işık Göl çevresidir. Yapı¬ 
lan arkeolojik kazılar ise Türkler’in ilk de¬ 
fa Altay dağlarının kuzeyi ve Sayan dağ¬ 
larının güneybatısında yer alan Abakan- 
Tuva-Minusinsk bozkırlarında yaşadığını 
ortaya koymuştur (m.ö. 2500-1700 yılla¬ 
rı). Işık Göl bölgesinin en eski Türk yurdu 
olarak gösterilmesinin sebebi, buranın 
Orta Asya Türk tarihinde çok önemli bir 
yer işgal etmesinden ve Doğu Türklüğü 
ile Batı Türklüğü’nün kaynaşma yeri ol¬ 
masından kaynaklanmaktadır; ayrıca ba- 
tı-doğu ticaret yolu Balasagun-Isık Göl— 
Kuça-Koço üzerinden Çin’e ulaşıyordu. 

Milâttan önce II. yüzyılın başlarında Or¬ 
ta Asya’yı tamamen kaplayan Büyük Hun 
İmparatorluğu, bu yüzyılın ilk çeyreğinde 
İşık Göl çevresinde yaşayan Wu-sunlar'ı 
hâkimiyeti altına aldı. Çin yıllığı Han- 
shu ’ya göre Hunlar’la aynı kültürden ge¬ 
len Wu-sunlar’m Ch’ih-ku ch’eng (kızıl va¬ 
di şehri) adlı bir yerleşim merkezleri vardı. 
Bu şehrin Dîvârıü lugâti't-Türk'te bah¬ 
sedilen Yavgu ile aynı yer olması ihtimali 
bulunmaktadır. Kaynaklarda 630.000 nü¬ 
fusa ve 188.800 mükemmel askere sahip 
oldukları bildirilen Wu- sunlar sonradan 
tamamen Hunlar’a bağlanarak bu dev¬ 
let içindeki yerlerini aldılar. Büyük Hun 
İmparatorluğumun gücünü bölmek iste¬ 
yen Çinliler Wu-sunlar’a bir elçi gönder- 
dilerse de (m.ö. 138-126) başarı elde ede¬ 
mediler. Yine Çin kaynaklarına göre Ting - 
ling (Ogur) boyu ile diğer bazı Türk boyları 
da Işık Göl bölgesinde yaşıyorlardı. Hun- 
lar’dan sonra bu bölgede Sabar Türkleri 
yerleşmiş ve bunlar V. yüzyılın ortaların¬ 
da Moğol asıllı Juan-Juanlar’m sıkıştırdı¬ 
ğı Avarlar’ın baskısıyla batıya doğru çe¬ 
kilmişlerdir. S52 yılında Gök-Türk Devle¬ 
ti kurulunca ülkenin batı kısmını idare 
eden İstemi Yabgu, Işık Göl'e yakın sayı¬ 
labilecek bir mevkide Tanrı dağları silsi¬ 
lesinde yer alan Akdağ’a (Ek-tag, Altındağ) 
yerleşti. İşık Göl, bundan sonra yaklaşık 
iki yüzyıl sürecek Gök-Türk hâkimiyeti 
boyunca demir çıkarılan verimli toprak¬ 
ları ile önemli bir bölge teşkil etti. Ünlü 
Budist rahibi Hsüan Tsang, 629 yılında 
Çin’den yola çıkarak Orta Asya üzerinden 
Hindistan’a giderken Işık Göl’ün kenarın¬ 
daki Suyab şehrinden geçmiş ve hâtırala¬ 
rında gölün doğudan batıya doğru uzun, 
kuzeyden güneye doğru dar bir şekilde 
göründüğünü, suyunun acı olduğunu ve 
içinde balık ve diğer su hayvanlarının bu¬ 
lunmasına rağmen kimsenin balıkçılık 


yapmadığını yazmıştır. 11. Gök-Türk Dev¬ 
leti döneminde (682-742) Işık Göl civa¬ 
rında Az boyu yaşıyordu ve gölün kuzey¬ 
batısındaki Tokmak şehri önem kazan¬ 
mıştı. Bundan sonra bölgede Türgişler, 
arkalarından da Kartuklar görülür; Kar¬ 
tuklar zamanında en önemli merkez ola¬ 
rak Barsgan ortaya çıkmıştı. Karluklar, 
Türgiş Devleti yıkıldığı sırada hâkimiyeti¬ 
ni Çu nehrinden İşık Göl’ün güneyine ve 
Tanrı dağlarından Tarım havzasında Ak¬ 
su şehrine kadar yaymışlardı. Belhî, Da¬ 
kik!, Firdevsî gibi İran kaynakları da Çiğil- 
ler’le Karluklar’ın esas unsurunu oluştur¬ 
dukları bir Türk devletinden bahsetmek¬ 
tedir. Arap elçisi Temîm b. Bahr 750'li yıl¬ 
larda Büyük Uygur Kağanlığı’nm başşeh¬ 
rine gittikten sonra geri dönerken Işık 
Göl sahilindeki Barsgan’dan geçmiş ve 
buralarda birçok mâmur yerleşim mer¬ 
kezinin bulunduğunu kaydetmiştir. Kara- 
hanlı Devleti’nde önemli birer unsur olan 
Karluk ve Çiğil Türkleri’nin bu bölgede 
yaşamaları o dönemde de İşık Göl çevre¬ 
sini ön plana çıkarmıştır. Türgiş, Karluk, 
Ezgiş, Çiğil, İlak, Tün, Argu ve Çumuk gibi 
Türk boylarının teşkil ettiği halkın özel¬ 
likle Barsgan şehrinde oturan kısmı çini¬ 
cilik, nakkaşlık, demircilik ve marangoz¬ 
luk sanatlarında uzmanlaşmıştı. 

Işık Göl çevresi Moğol hâkimiyeti sıra¬ 
sında Çağatay Hanlığı’nm yönetiminde 
kaldı ve özellikle bu dönemin sonlarına 
doğru bölgenin tamamı İslâmiyet’i benim¬ 
sedi. Timur devrinde de önemli tarihî olay¬ 
lara sahne olan Işık Göl bölgesine ziraat 
yapmaları amacıyla Anadolu’dan getiri¬ 
len 30.000 çadır Kara Tatar yerleştirildi. 
Timur’un asıl niyeti Siriderya ile Işık Göl 
arasını ziraata açmaktı; fakat onun ölü¬ 
münden sonra kuzeydeki şamanist göçe¬ 
belere karşı durmak zor olacağı için böl¬ 
ge boşaltıldı. XVI. yüzyıldan beri Kırgız¬ 
larla meskûn olan göl havalisini XVII. 
yüzyılda Kaimuklar, XVIII. yüzyılda Çin’¬ 
de hüküm süren Mançu İmparatorluğu 
(Ch’ing hânedanı) ele geçirdi. Ancak Çin is¬ 
tilâsını hiçbir zaman kabul etmeyen Kır- 
gızlar dağlara çekilerek devamlı bir ba¬ 
ğımsızlık savaşı verdiler. XIX. yüzyılın ilk 
yıllarında başlayan Rus hücumları Kırgız- 
iar tarafından önlendiyse de 1860’h yıllar¬ 
da bölge tamamen Ruslar’ın eline geçti 
ve daha önce oluşturulan Yedisu vilâye¬ 
tinin bir kazası haline getirildi; kazanın 
merkezi de Ruslar tarafından gölün gü¬ 
neydoğu sahiline kurulan 15.000 nüfus¬ 
lu Prjevalsk (Karakol) şehriydi. 1892 yılın¬ 
da 93.877 olan bölgedeki Kırgız nüfusu¬ 
nun yanında az miktarda Rus da vardı. 
Daha sonra Sibirya demiryolu hattından 
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ayrılan bir kolun Tokmak üzerinden İşık r 
Göl sahilindeki Balıkçı Limanfna kadar 
ulaşması, Buam Boğazı tarafında 110 km. 
uzunluğunda bir kara yolunun yapılması 
ve gölde 1926 yılından itibaren vapur ta- [_ 
şımacılığına başlanması üzerine verimli 
bölge toprakları yoğun bir Rus iskânına 
mâruz kaldı. Bu sebeple halen Kırgızis¬ 
tan’ın güneyinde kuvvetli olan İslâm dini 
bu bölgede çok zayıftır ve sadece göl ci¬ 
varındaki Çolpan Ata’da cami vardır. 
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Bir hak veya mükellefiyeti 
düşürme anlamında fıkıh terimi. 

Sözlükte “düşmek” anlamına gelen su¬ 
kut kökünden türemiş olup “düşürmek, 
atmak, izâle etmek” mânasına gelir. İs¬ 
lâm hukukunda ise bir hak veya mükel¬ 
lefiyeti düşürmeyi ifade eder. Literatür¬ 
de ıskat, “ıskât-ı cenîn”in kısaltılmış şekli 
olarak “anne karnındaki ceninin düşürül¬ 
mesi” (bk. ÇOCUK DÜŞÜRME) veya “ıs- 
kât-ı salât” ve “ıskât-ı savm"m kısaltılmışı 
olarak “bir kimsenin sağlığında ifa ede¬ 
mediği bazı ibadetlerle ilgili sorumlulu¬ 
ğunun vefatından sonra fidye ödenerek 
düşürülmesi" anlamlarında kullanılır. 

a) Hukukta Iskat. “Bir mülkiyet veya 
hakkın mâlik veya hak sahibine intikali 
söz konusu olmaksızın düşürülmesi” an¬ 
lamındaki ıskatın en başta gelen örnekle¬ 
rini talâk, köle âzat etmek (ıtk), kısastan 
af ve borçtan ibrâ gibi hukukî işlemler 
oluşturur. İslâm borçlar hukukunda sa¬ 
tım. icâre, hibe, vasiyet gibi hukukî işlem¬ 
ler, ayn veya menfaat üzerindeki mülki¬ 
yetin yeni hak sahibine geçmesini amaç¬ 
ladığı için “temlîkât" grubunda yer alır¬ 
ken böyle bir nakil söz konusu olmaksızın 
bir hakkın bedelli veya bedelsiz olarak hak 
sahibinden düşmesini amaçlayan hukukî 
işlemler “ıskâtât” grubunu teşkil eder. 
Ancak bu ayırım talâk, kısastan ve şüf a 
hakkından vazgeçme gibi tasarrufların 
bedelsiz yapılması halinde açık biçimde 
görülebilirse de muhâlea, kısastan belli 
bir bedel karşılığında vazgeçme, borçlu¬ 
yu ödeyeceği borçtan bedel karşılığında 
ibrâ etme (sulh) gibi işlemlerde ıskat ve 
temlik bir arada bulunduğundan anılan 
ayırım fazla belirgin değildir. Bu sebeple 
söz konusu işlemlerin ana karakterinin 
ıskat mı temlik mi olduğu ve hangisinin 
hükmüne tâbi olacağı İslâm hukukçuları 
arasında tartışmalıdır. Bu son grup huku¬ 
kî işlemlerde, karşılığında bedel alınmış 
bile olsa sabit bir hak veya borcun karşı 
tarafa intikal etmeyip düştüğü göz önü¬ 
ne alınırsa bunlarda ıskat niteliğinin ağır 
bastığı ve Mâlikî hukukçularından Karâ- 
fTnin milk ve hakları “nakil” ve “ıskat” şek¬ 
linde iki ana gruba ayırmasının (el-Fu- 
rûk, II, 110) daha teknik bir adlandırma 
olduğu söylenebilir. 

Hukukî işlem olarak ıskat, bir kimsenin 
başkasının hakkını ihlâl etmeden kendi 


hukukunu ilgilendiren bir tasarrufta bu¬ 
lunmasından ibaret olduğu için kural ola¬ 
rak câiz ve mubahtır. Ancak ıskat, ifa ede¬ 
cek olanın niyetine ve bundan faydalana¬ 
cak olan kişinin konumuna bağlı olarak 
vâcip, mendup, mekruh, haram gibi dinî- 
şerl bir nitelik de kazanabilir. Vasînin kü¬ 
çüğün yararına olduğunda onun şüfa 
hakkından vazgeçmesi, aralarındaki şid¬ 
detli geçimsizlik sebebiyle evliliğin deva¬ 
mına imkân kalmaması halinde kocanın 
karısını boşaması (el-Bakara 2/229), ala¬ 
caklının darlık içindeki borçluya mühlet 
vermesi (el-Bakara 2/280) vâcip olan ıska¬ 
tın, maktulün yakınlarının katili kısastan 
affetmesi (el-Bakara 2/178; el-Mâide 5/ 
45), ödeme güçlüğü içindeki borçluyu ta¬ 
mamen veya kısmen ibrâ, köleyi âzat et¬ 
mek veya köle ile bedel karşılığında âzat- 
lık anlaşması (mükâtebe) yapmak da men¬ 
dup olan ıskatın örnekleri olarak zikredi¬ 
lir. Fakihler, vasînin küçük adına katili kı¬ 
sas ve diyetten birlikte affetmesini, kü¬ 
çüğün zararına olacak şekilde şüf adan 
vazgeçmesini, ıtk, sulh ve ibrâda bulun¬ 
masını, kocanın sebepsiz yere veya hak¬ 
sızlıkla karısını boşamasını duruma göre 
mekruh veya haram olarak nitelemişler¬ 
dir. Son grupta yer alan ıskatlar bu dinî 
hükümden ayrı olarak İslâm hukukunda 
da bazı müeyyidelerle, meselâ fâsid veya 
bâtıl sayılarak hâkimin iznine yahut kü¬ 
çüğün bulûğ sonrası icâzetine bağlana¬ 
rak önlenmeye çalışılmıştır. 

Iskatın rüknü, mevcut bir hakkın düş¬ 
tüğüne veya o haktan vazgeçildiğine açık¬ 
ça delâlet eden sözdür (siga). Hanefî fa- 
kihlerine ait olan bu görüş, onların akid 
ve hukukî işlemlerin kuruluşuna ilişkin 
genel teorisiyle de uyum gösterir. Iskat 
işleminin tarafları ve konusu Hanefîler'e 
göre sigaran tabii unsurları iken diğer fa¬ 
kihler bunları da ıskatın rükünleri olarak 
tanıtırlar. Hangi sözlerin ne tür bir huku¬ 
kî sonuç doğuracağı konusunda doktrin¬ 
de çeşitli görüş ve ölçüler mevcutsa da 
bunlar, hukukî işlemlerde açıklık ve gü¬ 
veni korumaya mâtuf önlemler olarak gö¬ 
rülmelidir. Bundan dolayı özellikle talâk 
ve köle âzadı taraflar açısından önemli 
sonuçlar doğurduğu için bu iki ıskat tü¬ 
rünün hukuken vâki olması belirli ifade 
kalıplarıyla sınırlandırılmaya çalışılmıştır. 
Bunun dışında hangi tür beyanın hangi 
usule veya şekil şartına bağlanabileceği 
ve nasıl bir hukukî sonuç doğuracağı hu¬ 
susu dilin özelliklerine, halin delâletine, 
örf ve âdete ve yasal düzenlemelere gö¬ 
re değişebilmektedir. Hangi sözlerin ıskat 
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ifade edeceği, ayrıca yazı, işaret ve sükû¬ 
tun ıskata delâlet edip etmeyeceği konu¬ 
sunda literatürde yer alan dil, örf ve ter¬ 
minoloji tartışmalarını da bu çerçevede 
kalan doktriner görüşler olarak değerlen¬ 
dirmek gerekir. Meselâ şüf a hakkı sahi¬ 
binin bilgilendikten sonra susması, mu¬ 
hayyerlik hakkı sahibinin satın alınan üze¬ 
rinde tasarrufta bulunması şüf a ve mu¬ 
hayyerlik hakkının ıskatı olarak kabul edi¬ 
lir. 

Iskatın rüknü sayılan siga, genel akid 
nazariyesinde olduğu gibi icap ve kabul 
şeklinde iki ayrı parçadan değil sadece 
tek tarafın ıskat ifade eden sözünden iba¬ 
rettir. Çünkü ıskat, tek taraflı bir hukukî 
işlem mahiyetinde olup hukuken sonuç 
doğurabilmesi için karşı tarafın kabulü 
kural olarak aranmaz. Hatta bazılarına 
göre nakil ve temlik grubundaki hukukî 
işlemlerle ıskat grubundaki işlemler ara¬ 
sında bulunan temel fark karşı tarafın 
kabulüne ihtiyacın bulunup bulunmama¬ 
sından ibarettir (M. Ali el-Mekkî, II, 135). 
Fakihler, karşılıksız yapılan ve temlik mâ¬ 
nası da içermeyen ıskatlarda meselâ ıtk, 
ibrâ ve talâkta kabulün gerekli olmadığın¬ 
da görüş birliği içindedir. Bununla birlik¬ 
te muhâlea, mükâtebe veya -geçerliliği 
tartışılmakla birlikte- bedel karşılığı şüf- 
‘adan vazgeçmede olduğu gibi bir karşı¬ 
lık söz konusu ise ıskat karşı tarafın ka¬ 
bulüne bağlı olarak tamamlanır ve huku¬ 
kî sonuç doğurur. Hanefîler, hak sahiple¬ 
rinin bedel karşılığında katili kısastan af¬ 
fetmesini de bu grupta mütalaa edip bu 
işlemin ancak katilin rızası halinde sonuç 
doğuracağını söylerken çoğunluk bunu 
gerekli görmeyip ilgili âyetteki (el-Baka- 
ra 2/178 ) tavsiyeden hareketle tek taraflı 
irade beyanıyla tamamlanabilir bir ıskat 
olarak nitelendirir. Alacaklının borçlusu¬ 
nu ibrâ etmesinde olduğu gibi temlik ma¬ 
hiyetindeki ıskatlarda fakihlerin önemli 
bir kısmı karşı tarafın kabulünü gerekli 
görmezken her mezhepte aksi görüşte 
olan fakihler de vardır. Öte yandan tek ta¬ 
raflı beyanla tamam olan ıskatlarda kar¬ 
şı tarafın reddinin de hukukî sonuç do¬ 
ğurmayacağı, kabulün gerekli bulundu¬ 
ğu ıskatlarda ise doğuracağı açıktır, Me- 
celle' deki, “Sâkıt olan şey avdet etmez" 
(md. 51) kaidesi bir yönüyle bunu ifade 
eder. Literatürde ibrânın kabul edilme¬ 
mesiyle reddolunmuş sayılıp sayılmayaca¬ 
ğını konu alan doktriner görüşlerle -ha¬ 
vale, kefalet gibi akidlerdeki bazı özel du¬ 
rumlar hariç- genelde kabulün gerekip 
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gerekmediğine ilişkin görüşler paralellik 
arzeder. 

Iskatın ıskat beyanında bulunan kimse 
tarafından şarta taliki, yani hukukî sonuç 
doğurmasının mevcut bir durum tesbi- 
tine veya gelecekte vukua gelecek bir ola¬ 
ya bağlanması da kural olarak câiz olmak¬ 
la birlikte ıskat işleminin türü veya ma¬ 
hiyetine bağlı bazı ayırım ve tartışmala¬ 
rın gündeme geldiği görülür. Meselâ Ha¬ 
nefîler ıtk, talâk gibi yemine konu teşkil 
eden ıskatlarda şarta talikle ilgili bir sı¬ 
nırlama getirmezken ticarete izin verme 
ve şüf a gibi yemine konu olmayanlarda 
ıskatı sadece akdin gereğini ve tabii so¬ 
nucunu tekit eden uygun veya bilinege- 
len şartlara bağlamayı câiz görürler. Han- 
belîler muhâleanın.Şâfiî ve Hanbelîler 
mükâtebenin ve temlik anlamı da içeren 
ıskatların şarta talikini câiz görmezler. 
Fakihler arasında benzeri bir doktriner 
tartışma da ıskatın bir şartla kayıtlanma- 
sının cevazı, câiz görülse bile bu şartın fâ- 
sid olması halinde ıskata etkisinin ne ola¬ 
cağı konusundadır. Hanefîler, şarta talik 
edilebilen her ıskatın şartla kayıtlanabi¬ 
leceği (takyid).fâsid şartın temlik anla¬ 
mında olmayan ıskatı fâsid hale getirme¬ 
yeceği görüşündedir. Mâlikî ve Şâfiîler, 
şarta talik ile şartla takyid arasında pa¬ 
ralellik kurulmasını doğru bulmamakla 
birlikte (Karâff, 1,228) her bir ıskat türüy¬ 
le ilgili olarak verdikleri çözüm örnekleri 
Hanefîler'den fazla farklılık göstermez. 
Meselâ muhâleanın ric‘at şartına bağlan¬ 
ması halinde muhâlea geçerli, şart bâtıl 
görülür. Kısasta şartlı sulhu geçerli gö¬ 
renlerin yanı sıra sadece sulhu câiz gören¬ 
ler de vardır. Hanbelîler, fâsid şartla ka¬ 
yıtlanan ıtk ve talâkın geçerli fakat şar¬ 
tın bâtıl olduğu görüşünde iken Şâfiîler, 
muhâlea ve mükâtebede zikredilen fâsid 
şarta sınırlı bazı hukukî sonuçlar bağlar¬ 
lar (Zerkeşî, 11, 409-410; 111, 15). 

Kural olarak ıskat ıskatta bulunan için 
sırf zarar, karşı taraf için de sırf fayda içe¬ 
ren bir işlem olduğundan ıskatta buluna¬ 
nın teberru ehliyetine, yani tam edâ eh¬ 
liyetine sahip olması, ıskat beyanının da 
iradeyi sakatlayan ayıp ve ârızî durumlar¬ 
dan birine mâruz kalmaması gerekir. Bu 
sebeple de gayri mümeyyiz veya mümey¬ 
yiz küçüklerin, borç veya sefeh gibi sebep¬ 
lerle ehliyeti kısıtlanmış (mahcûr) kimse¬ 
lerin, baskı (ikrah) altında beyanda bulu¬ 
nanların ıskat beyanları geçerli sayılmaz. 
Aynı gerekçeyle vekilin dışında kalan veli 
ve vasî gibi kanunî temsilcilerin ıskata 


yetkileri ya hiç yoktur veya ıskatın bedel¬ 
li olması şartıyla sınırlıdır. 

Iskatın konusunu genel anlamıyla hak 
teşkil eder. Ancak ne tür hakların ıskata 
elverişli sayıldığı fakihler arasında tartış¬ 
ma konusudur. Zimmette sabit olan bor¬ 
cun (deyn) bedel karşılığında (ivazlı) veya 
bedelsiz olarak ıskatı kaideten câiz görü¬ 
lür. Deynin bedel karşılığında ıskatının 
karşılıklar arası dengeye, ıskatın kuruluş 
tarzına, bazan da fakihlerin değerlendir¬ 
me farklılıklarına bağlı olarak takas, sulh, 
ta'lik, hul‘ gibi hükümler alması müm¬ 
kündür. Ayn üzerindeki mülkiyet kural 
olarak ıskat kabul etmez, ancak başkası¬ 
na nakledilebilir. Aynı şekilde vârisin mi¬ 
rastaki hakkını ıskat etmesiyle de bu hak 
sâkıt olmaz, fakat başkasına bağışlar ve¬ 
ya satarsa o takdirde nakledilmiş olur. 
Itk, vakıf, hatta bazı durumlarda sulh 
mülkiyeti ıskat eden tasarruflar olarak 
nitelendirilebilir. Tam mülkiyet veya men¬ 
faat mülkiyeti hakkından doğan bazı 
menfaatler kaideten ıskat kabul edilir. 
Meselâ lehine gayri menkulde oturma va¬ 
siyeti yapılan şahıs bu hakkını sözlü veya 
fiilî tasarrufuyla ıskat edebilir. Bir yerde 
geçiş hakkı bulunan bir kimse, bu hakkın¬ 
dan vazgeçtikten sonra arsa sahibi bura¬ 
ya ev yaparsa bu hakkını geri isteyemez 
(Mecelle, md 1227). Satıcı müşteriden 
bedelini almadan malı teslim ederse bu 
malı elinde tutma hakkını ıskat etmiş olur 
(a.g.e., md. 281,284). Müşteri, satın aldı¬ 
ğı malın kusurlu olduğunu farkettikten 
sonra onun üzerinde kendi mülkü gibi ta¬ 
sarruf etmesi halinde malın kusurlu olu¬ 
şundan doğan muhayyerlik hakkını ıskat 
etmiş olur (a.g.e., md. 344). 

İslâm hukuk doktrininde hakların Al¬ 
lah hakkı ve kul hakkı şeklindeki ayırımı 
ile bundan doğan alt ayırımlar, bir yönüy¬ 
le de hakların kullar tarafından ıskat edi¬ 
lip edilemeyeceğine açıklık getirmekte, 
hatta ıskat edilip edilememesi bu ikili 
ayırım için ölçü kabul edilmektedir (Ka- 
râfî, I, 141). Literatürde Allah hakkı kav¬ 
ramı, kamu düzenini yakından ilgilendi¬ 
ren toplum haklarını da içine alacak şe¬ 
kilde geniş bir anlama sahiptir. Bundan 
dolayı iman, ibadetler, kefâretier, haram¬ 
lar, hadler gibi Allah hakkı grubunda yer 
alan veya Allah hakkı niteliği ağır basan, 
ayrıca küçük üzerinde velâyet, babalık, 
annelik ve nesep hakkı, kişilik haklan, 
temel haklar gibi dinî-hukukî düzenin 
bir parçasını teşkil eden ve bir yönüyle 
mükellefiyet niteliği de taşıyan haklar sa- 
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hipleri tarafından ıskat edilemez. Buna 
karşılık kul hakkı sayılan veya kul hakkı 
niteliği ağır basan hakların hak sahibi ta¬ 
rafından özü itibariyle değil üçüncü şahıs¬ 
lara taalluk eden yönüyle ıskat edilmeleri 
mümkündür (Karâfî, I, 140-142; Zerkeşî, 
11, 54; III, 393; İbn Nüceym, el-Eşbâh ue’rı- 
nezâ’ir, s. 375-378; M. Ali el-Mekkî, 1, 157- 
158). İslâm hukuk doktrininde hâkim il¬ 
ke bu olmakla birlikte her iki grupta yer 
alan hakların ıskatı konusunda hakkın özel 
durumuna ve mezheplere göre değişik¬ 
lik gösterebilen bazı istisnalar bulunmak¬ 
tadır. Nitekim Allah hakkı grubunda yer 
alan ve neticede kulların genel yararını 
gözetmekte olan dinî mükellefiyetlerde 
bizzat şâri‘ tarafından bazı kolaylıkların 
getirildiği, bazı haklar belirli sebeplere 
bağlı olarak ıskat edilirken bir kısmının 
ıskatı konusunda belli ölçüler çerçevesin¬ 
de kullara yetki verildiği görülür. Nitekim 
muhtelif âyet ve hadislerde mükellefi¬ 
yete konu teşkil eden hususlarda güçlük 
ve meşakkatin kaldırıldığı açıklanmış, bu 
prensip Mecelle'ye de bir küllî kaide ola¬ 
rak girmiştir (bk. md. 17) Meselâ hasta 
ve yolcuya oruç tutma yükümlülüğünde 
bazı kolaylıklar tanınmış (el-Bakara 2/184- 
185), zaruret halinde bazı haramların iş¬ 
lenmesine ruhsat verilmiştir (el-Bakara 2/ 
173; el-Mâide 5/3). Su olmadığı veya kul¬ 
lanıldığı takdirde zarar görüleceği du¬ 
rumlarda teyemmüme cevaz verilmesi de 
böyledir (bk. en-Nisâ 4/43). Şâriin tanıdığı 
ruhsatların bir kısmı, azimetin sâkıt olup 
ruhsata uymanın vücûb veya daha alt se¬ 
viyede bir dinî gereklilik ifade ettiği du¬ 
rumlarda “ıskat ruhsatı” adını alır. Diğer¬ 
lerinde ise (terfih ruhsatı) mükellef ruhsa¬ 
ta veya azîmete uymak arasında muhay¬ 
yerdir. Hayız ve nifas halinde namazın sâ- 
kıt olması, ikrah altında kalan veya açlık¬ 
tan ölecek duruma gelen müslümanın 
domuz eti yemesi, şarap içmesi, hatta 
Hanefîler’e göre yolcunun namazı kısalt¬ 
ması ıskat ruhsatının örnekleri olarak zik¬ 
redilir. Hasta ve yolcunun ramazan oru¬ 
cunu tutmama ruhsatı ise ikinci tür ruh¬ 
sata örnekteşkil eder. Diğer taraftan 
ruhsat olarak sayılan ve kuldan bir tekli¬ 
fin ıskatı veya hafifletilmesi neticesini do¬ 
ğuran kolaylıklar da genellikle hukükul- 
lahla ilgili mükellefiyetlerdendir. Bunun 
yanında hukükullah sahasına girdiği hal¬ 
de ıskat kabul etmeyen mükellefiyetler 
de vardır. Bunlara örnek olarak namaz, 
zekât ve had cezaları gösterilebilir. Hz. 
Ebû Bekir, hilâfeti zamanında müslüman 
oldukları halde zekât vermeyi reddeden 


kabilelerle savaşmıştır (Buhârî, “Zekât", 
1 ; Ebû Dâvûd, “Zekât”, 1). Resûlullah, sü- 
bût bulan bir hırsızlık haddinin affedilme¬ 
si için aracı olan çok sevdiği sahâbînin şe¬ 
faatini kabul etmemiş ve, “Allah’a yemin 
ederim ki Muhammed'in kızı Fâtıma da 
hırsızlık yapsa mutlaka elini keserdim” 
(Buhârî, “Hudûd”, 11, 12; Müslim, “Hu- 
dûd”, 8; Ebû Dâvûd, “Hudûd”, 4; Tirmizî, 
“Hudûd”, 6) diyerek had cezasını uygula¬ 
mıştır. Had cezalarında devlet başkanına 
af yetkisi tanmmayışı da bu anlayışla bağ¬ 
lantılıdır. Şüpheli durumda kısas ve had¬ 
lerin uygulanmaması, yine şâriin bu yön¬ 
deki tâlimatıyla yapılan bir ıskat değil ce¬ 
zalarda kanunîlik ve kesinlik ilkesinin ta¬ 
bii gereği olarak bir cezaî mükellefiyetin 
sebebinin doğmaması şeklinde anlaşıl¬ 
malıdır. 

Allah ve kamu hakları grubunun dışın¬ 
da kalıp literatürde “hukük-ı ibâd" ve “hu- 
kük-ı âdemiyyîn” terimleriyle adlandırılan 
haklarda kural, hak sahibinin kendi hür 
iradesiyle hakkını ıskat edebileceği şek¬ 
lindedir. Şüf’a hakkı, kastî cinayetlerde 
maktulün yakınlarının kısas talep etme 
hakları, bir borç ilişkisinden doğan alacak 
hakkı gibi şahsî haklar bunun örnekleri¬ 
dir. Bu tür haklan ıskat karşılığında bir 
bedel almanın cevazı ise ayrı bir tartışma 
konusudur. Hanefî fakihleri, şüf’a ve hı- 
yâr-ı bulûğ gibi mücerret hakların bedel 
karşılığında ıskat edilmesini câiz görmez¬ 
ler. Çünkü bunlar belirli zararların önlen¬ 
mesi için şer’an tanınmış haklar olup ıs¬ 
kat karşılığında bedel alınması o zararı ön¬ 
lemez. Kısas, köle üzerindeki mülkiyet ve 
zevce üzerindeki nikâh hakları böyle ol¬ 
madığından bunların ıskatı karşılığında 
bedel alınabilir (Kâsânî, V, 19-21; İbn Nü¬ 
ceym, el-Eşbâh ve’n-nezâHr, s. 375-376). 
Kısastan bedel veya diyet karşılığı vazgeç¬ 
me, mükâtebe ve muhâleanm câiz görül¬ 
mesinin bir izahı da böyle yapılır. Diğer 
mezheplerde bu konuda genel bir ilke¬ 
den hareketle bazı ayırımlar yapılmasın¬ 
dan çok her bir ıskatın kendi şartları için¬ 
de çözümlendiği söylenebilir. Meselâ fa- 
kihlerin çoğunluğu şüf a hakkının bedel 
karşılığı ıskatında Hanefîier gibi düşünür¬ 
ken Mâlikîler aksi görüştedir. Ahmed b. 
Hanbel’den de sadece müşteriden bedel 
alınabileceği yönünde bir görüş rivayet 
edilir. 

Satın alınan malın kusurlu (ayıp) çıkma¬ 
sı, fakat geri vermenin de mümkün olma¬ 
ması durumunda alıcının, malın kusurlu 
oluşuna karşılık bir bedel alma hakkının 


bulunduğu hemen hemen bütün fakih- 
lerce kabul edilir. Dava hakkının bedel 
karşılığı ıskatı kural olarak câiz görülse de 
konunun suistimale müsait olması sebe¬ 
biyle bazı sınırlamalar getirilmiş; dinî hu¬ 
kuk düzenine (şer‘) aykırılık veya bunlarda 
Allah hakkının galip olduğu gerekçe gös¬ 
terilerek meselâ nesep ve hadle ilgili da¬ 
va hakkının bedel karşılığı ıskatı veya şa¬ 
hidin şahitlikten bedel karşılığında vaz¬ 
geçmesi câiz görülmemiştir. Kısas, ta’zir. 
hibeden rücû, hidâne gibi hakların bedel 
karşılığı ıskatını câiz görenler de bu hak¬ 
ların tamamen veya ekseriyetle kul hak¬ 
kı kapsamında olmasından hareket eder¬ 
ler. Buna karşılık meselâ hibeden rücû 
hakkının şer’an tanınan ve korunan bir 
hak olduğunu, bu sebeple bunun bedel 
karşılığı ıskatının câiz görülemeyeceğini 
söyleyenler de vardır. Hidâne hakkı için 
benzeri bir görüş ileri sürenler de Allah, 
dolayısıyla toplum hakkını ilgilendirmese 
bile üçüncü şahısların hakkını ilgilendi¬ 
ren şahsî haklardan bedel karşılığı fera¬ 
gatin doğru olmayacağı noktasından ha¬ 
reket ederler. Velâyet ve nesep hakkı da 
bu çerçevede değerlendirilir. 

İslâm hukukçuları ilke olarak hakların 
doğmadan (hakkın vücûbundan veya vü- 
cûbun sebebinin mevcudiyetindenjönce 
ıskat işlemine konu olmayacağını benim¬ 
serler (Kâsânî, V, 19). Bu görüş, henüz 
doğmamış hakkın ıskatının sadece vaad 
hükmünde olup bağlayıcı nitelik taşıma¬ 
dığı şeklinde açıklanırsa da esasen hak¬ 
ların özünün ve kişinin bilinçli iradesinin 
korunması fikriyle de yakından bağlantı¬ 
lıdır. Iskat edilen hakkın bilinir ve belirli 
olması, hem fakihlerin genel akid teori¬ 
siyle hem de hakların özünün korunması 
fikriyle uyumludur. 

Iskat edilen hakkın geri dönmemesi ve 
yok hükmünde sayılması ilkesi ( Mecelle , 
md. 51 ) hukukî işlemlerde güven ve istik¬ 
rarı koruyucu bir rol üstlenir. Allah hakkı 
grubunda yer alan ve özür sebebiyle ıs¬ 
kat edilen mükellefiyetlerin bir kısmının 
özrün ortadan kalkmasıyla kazâen ifası 
istenirken bir kısmı hiç istenmez. Hayız 
sebebiyle orucun ıskatı birinciye, namazın 
ıskatı İkinciye örnek teşkil eder. Yaşlılık 
ve iyileşme ümidi kalmamış hastalık du¬ 
rumunda mükelleften orucun bedenen 
ifasının ıskat edilip yerine fidye vermesi¬ 
nin istenmesi ise (el-Bakara 2/184) karma 
bir örnektir. Iskatın yan sonuçlarından 
biri, ıskat konusuyla ilgili karşı hakların 
sübût bulması, meselâ şüf a hakkının ıs- 
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katı halinde müşterinin mülkiyet hakkı¬ 
nın kesinleşmesidir. Bir diğer sonuç da 
aslın ıskatı durumunda fer'in de ona bağ¬ 
lı olarak sâkıt olmasıdır (a.g.e., md. 50). 
Meselâ asıl borçlunun ibrâ edilmesi kefili 
de sorumluluktan kurtarır. Iskatın. ıskat 
edenin ıskat konusu hakla ilgili diğer ta¬ 
lep haklarını düşürmesi de böyledir. Dokt¬ 
rindeki, ıskatın bir hakkı diyaneten ve 
uhrevî sorumluluk açısından düşürüp dü¬ 
şürmediği tartışmasını, ıskatı yapanın o 
anda konuyla ilgili tam bilgisinin ve hür 
iradesinin bulunup bulunmamasıyla açık¬ 
lamak doğru olur. Iskatın aslî ve feri un¬ 
surlarında bulunması gereken şartlardan 
birinin eksikliği halinde geçersiz olacağı 
açıktır. Aynı şekilde fâsid veya bâtıl bir ak- 
din zımnında yapılan ıskat da asıl akdin 
iptaliyle hükümsüz olur. 

b) İbadetlerde Iskat. Bu ıskat namaz, 
oruç, kurban, adak, kefâret gibi ibadet 
ve borçları ifa etmeden ölen bir kimseyi 
bu borçlarından kurtarmak için fakirlere 
fidye ödenmesi işlemini ifade eder. Lite¬ 
ratürde daha çok namaz ve oruç borcu¬ 
nu düşürme anlamına gelen ıskât-ı salât 
ve ıskât-ı savm terimleri kullanılır. Bura¬ 
da fidyeden maksat, söz konusu ibadet¬ 
lerin yerine geçmesi ve mükellefi onların 
terkinden doğan uhrevî sorumluluktan 
kurtarması amacıyla yapılan nakdî veya 
aynî ödemelerdir. Hz. Peygamber, sahâ- 
be, tâbiîn ve tebe-i tâbiîn dönemlerinde 
bu anlamda ıskat söz konusu olmadığın¬ 
dan ıskât-ı salât ve ıskât-ı savm anlayış 
ve uygulamasının Kitap, Sünnet ve sahâ- 
be fetvalarından delillendirilmesi yerine 
fıkhın gelişim seyri göz önünde tutularak 
ele alınması daha yerinde olacaktır. 

İbadetler ve bu nitelikteki kefâretler 
Allah hakkı grubunda yer aldığı için kural 
olarak ıskat kabul etmez. Dinî mükellefi¬ 
yetlerin ifasında mükellefin niyeti ve iba¬ 
detin Allah rızâsı için yapılması ibadetin 
özünü, şekil şartlan ise maddî unsurunu 
teşkil edeceğinden ibadetler ancak şâriin 
belirlediği sebeplere bağlı olarak ve O’nun 
emrettiği tarzda yerine getirilirse ifa edil¬ 
miş sayılır. İbadetlerin dinin kulluğa dair 
(taabbüdî) hükümlerinin en başında yer 
almasının da anlamı budur. İslâm dini her 
alanda olduğu gibi ibadetlerin ifasında da 
sadeliği, kolaylığı ve güç yetirilebilir olma¬ 
yı esas almış, Allah'ın kullarına güçlerinin 
üzerinde hiçbir mükellefiyet yüklemedi¬ 
ği sıkça vurgulanmıştır. Bu ilkenin tabii 
bir sonucu olarak dinî mükellefiyetlerin 
yine şâri' tarafından belli sebeplere ve 
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mazeretlere bağlı olarak süresiz veya ge¬ 
çici olarak ıskat edildiği veya belirli ölçü¬ 
ler verilerek kullara böyle bir imkân tanın¬ 
dığı söylenebilir. Ancak şâri' tarafından 
bizzat yapılan veya yapılmasına izin veri¬ 
len bu ıskatın istisnaî nitelikte ve sınırlı 
sayıda olduğu da bilinmelidir. 

Literatürde ibadetler genellikle bede¬ 
nî, malî, hem bedenî hem malî şeklinde 
üç gruba ayrılmış ve bunların mükellef 
tarafından zamanında, bizzat ve ayrı ay¬ 
rı ifa edilmesi gerektiği, her ibadetin ken¬ 
dine mahsus bir sebebi ve gayesi oldu¬ 
ğundan hiçbirinin diğerinin yerine geç¬ 
meyeceği önemle vurgulanmıştır. Aynı 
şekilde namaz, oruç gibi bedenî ve şahsî 
ibadetlerin mükellef adına bir başkası ta¬ 
rafından yerine getirilmesi de (niyâbet) 
câiz görülmemiştir. İbadetlerin ifasıyla 
ilgili genel prensipler böyle olmakla bir¬ 
likte şâri' ârizî hallerde bazı istisnaî hü¬ 
kümler şevketmiş ve ifa edilemeyen bazı 
ibadetlerin aynı veya başka cinsten bir 
diğer ibadet veya fiille telâfisine imkân 
tanımıştır. Seçimlik kefâretler, hacca gi¬ 
demeyenin yerine başkasını göndermesi 
(bk. bedel), kadınların hayız ve nifas hal¬ 
lerinde namazdan muaf sayılmaları ve 
ramazan orucunu da -ileride kazâ etmek 
üzere- tutmamaları, hasta ve yolcunun 
oruç tutup tutmamakta serbest olması 
ve tutmadığı oruçları diğer günlerde ka¬ 
zâ edebilmesi, unutma veya uyku sebe¬ 
biyle kılınamayan namazın ilk fırsatta 
kılınması gibi hükümler bunun örnekle¬ 
ri ise de bu grupta yer alan belki de en 
önemli istisnaî hüküm, oruç tutmaya güç 
yetiremeyenlerin bunun yerine fidye öde¬ 
meleridir (el-Bakara 2/184). Hanefî fakih- 
lerinin oruç yerine fidyenin ödenmesine 
“misl-i gayr-i ma'kül ile kazâ" demeleri 
de bunun istisnaî ve kural dışı olduğunu 
belirtmeyi amaçlar (Serahsî, el-Uşûl, i, 
49). 

İbn Abbas, İbn Ömer, İbn Mes'ûd, Mu- 
âz b. Cebel ve Seleme b. Ekva'ın da ara¬ 
larında bulunduğu bir grup sahâbî, “Siz¬ 
den ramazan ayına yetişenler o ayda oruç 
tutsun” (el-Bakara 2/185) meâlindeki âyet 
nâzil oluncaya kadar ashaptan dileyenin 
oruç tuttuğunu, dileyenin de tutmayıp 
fidye verdiğini, bu âyet nâzil olduktan 
sonra ise oruç tutmaya gücü yetenler 
hakkında fidye hükmünün neshediiip yal¬ 
nız hasta ve yaşlılar için bir ruhsat olarak 
kaldığını belirtir (Müslim, “Şıyâm”, 149- 
150; Cessâs, i, 218). Oruçta fidye ile ilgili 
âyette (el-Bakara 2/184) geçen, “Oruç tut¬ 


makta güçlük çekenler” (oruca zorlukla 
güç yetirenler veya güç yetiremeyenler) 
kaydı ile bir sonraki âyette yer alan rama¬ 
zan ayına erişen herkesin oruç tutması 
emri birlikte ele alınarak oruç tutmaya 
gücü yetenlerin fidye ödemesinin câiz ol¬ 
madığı hususunda görüş birliğine varıl¬ 
mıştır. Hz. Peygamber ile sahâbenin uy¬ 
gulaması da bu yönde olmuştur. Sonuç 
olarak İslâm âlimlerinin ortak kabulüne 
göre ihtiyarlık ve iyileşme ümidi kalma¬ 
mış hastalık sebebiyle oruç tutamayan 
kimseler kazâ etmeleri de mümkün ol¬ 
madığı için tutamadığı gün sayısınca fid¬ 
ye öder (bk. FİDYE). Âyetin tutulamayan 
orucun kazâ edilmesini değil her oruç için 
bir fakiri doyuracak miktarda fidye öden¬ 
mesini emretmesi burada hastalık, bün¬ 
ye zayıflığı, meşakkat ve yolculuk gibi ge¬ 
çici bir mazeretin değil yaşlılık ve iyileş¬ 
me umudu kalmamış hastalık şeklinde 
devamlılık arzeden bir mazeretin kaste¬ 
dildiği yorumuna haklılık kazandırmıştır. 
Bu kimselerin tekrar sağlığa kavuşup 
oruç tutabilir hale gelmeleri ümit edilme¬ 
diğinden tutulamayan orucun aynı cins¬ 
ten bir ibadetle telâfisi talep edilmemiş, 
her oruç için bir fakiri doyurma şeklinde 
sosyal amaçlı, orucun mahiyetiyle de alâ¬ 
kalı bir başka ibadet istenmiştir. İslâm 
ümmeti içinde ortaya çıkan ıskât-ı savm 
ve daha sonra ıskât-ı salât uygulaması, 
temelde Bakara sûresinin 184. âyetinde 
sınırlı mazeretler için getirilen istisnaî hü¬ 
küm etrafında geliştirilmiş zorlama yo¬ 
rum ve temennilerden ibaret olup âyetin 
kimler için hangi imkân ve hükümleri ön¬ 
gördüğünün iyi bilinmesi ayrı bir önem 
taşımaktadır. 

Ölüme kadar her geçen gün bünyesi za¬ 
yıflayan hasta ve yaşlıların, tutamadıkları 
farz oruçları için kaideten sağlıklarında 
fidye ödemeleri veya fidyenin ödenmesi¬ 
ni vasiyet etmeleri gerekir. Böyle bir va¬ 
siyetin mevcudiyeti ve terekenin üçte bi¬ 
rinin de yeterli olması halinde mirasçıla¬ 
rın bu fidyeyi ödemeleri dinî bir vecîbedir. 
Vasiyeti yoksa veya terekenin üçte biri va¬ 
siyet için yeterli değilse mirasçıların te¬ 
berru kabilinden bunu ödemeleri tavsiye 
edilmiştir. 

Bu hükümler devamlı hastalık ve yaşlı¬ 
lık sebebiyle oruç tutamayanlara mahsus 
olup bu iki durumun dışında kalan yolcu¬ 
luk, hastalık, gebelik, süt emzirme, ileri 
derecede açlık ve meşakkat gibi maze¬ 
retler oruç tutmamaya veya başlanmış 
bir orucu bozmaya ruhsat teşkil etse de 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 




ISKAT 


tutulamayan oruçlar için fidye ödenme¬ 
sini câiz kılmaz, mazeret hali kalktıktan 
sonra bunların kazâ edilmesi gerekir. Bu 
kimseler kazâ edemeden ölmüşse miras¬ 
çıların aynı şekilde bu oruçlar için fidye 
vermesi İslâm âlimlerince câiz, hatta tav¬ 
siye edilen (mendup) bir davranış olarak 
görülmüştür. Bu konuda fıkıh mezheple¬ 
ri arasında önemli bir görüş ayrılığı yok¬ 
tur. Çünkü kazâ borcunu geciktirmemek 
gerekli ise de burada başlangıçta maze¬ 
rete, devamında ise ihmale ve ileride ka¬ 
zâ etme ümidine dayalı hoşgörülebilir bir 
terk söz konusudur. Ayrıca vefat, bu kim¬ 
senin orucunu kazâ etme imkân ve ihti¬ 
malini ortadan kaldırdığından yaşlı ve 
hasta için söz konusu olan acz hali bura¬ 
da da var sayılabilir. 

Mazeret dolayısıyla ramazan orucunu 
tutamayan ve üzerinde bu orucun kazâ 
borcu olduğu halde vefat eden kimse 
hakkında fakihler iki ihtimale göre iki ay¬ 
rı görüş ileri sürerler. Eğer bu kimse oru¬ 
cunu kazâ etme imkânı bulamadan vefat 
etmişse tâbiînden bazı âlimler, yaşlı ve 
sürekli hasta kimsenin durumuna kıyas¬ 
la mirasçıların fidye vermesini vâcip gör¬ 
se de fakihlerin çoğunluğuna göre maze¬ 
ret sebebiyle bu kimseden mükellefiyet 
ve kazâ borcu sâkıt olur, mirasçıların da 
fidye vermesi gerekmez. Buna karşılık bir 
kimse imkân bulduğu halde orucunu ka¬ 
zâ etmeden vefat etmişse fakihlerin ço¬ 
ğunluğu, Hz. Peygamber’in oruç borcuy¬ 
la ölen kimse adına her bir gün için bir fa¬ 
kirin doyurulmasını emreden hadisinin 
(İbn Mâce, “Şıyâm”, 50; Tirmizî, “Şavm", 
23) genel ifadesinden hareketle mirasçı¬ 
ların fidye ödemesini gerekli görür (İbn 
Kudâme, III, 152). Tâbiînden Hasan-ı Bas- 
rî, Tâvûs, Katâde, Zührî, Ebû Sevr, eski 
görüşünde İmam Şâfıî, Dâvûd ez-Zâhirî 
ve bazı Şâfıî fakihleri ise Resûl-i Ekrem’in, 
oruç borcuyla ölen kimse adına velisinin 
oruç tutmasını tavsiye etmesini veya buna 
izin vermesini (Buhârî, “Şavm”, 42; Müs¬ 
lim, “Şıyâm”, 152; Ebû Dâvûd, “Şavm”, 
41) esas alarak ve hac borcuyla ölen kim¬ 
se adına haccedilebilmesine de kıyasen 
ölenin yakınlarının onun adına oruç tuta¬ 
bileceğini ileri sürerler. Hanefî müctehid 
imamlarından Muhammed eş-Şeybânî’- 
den de benzeri bir görüş aktarılır (Serahsî, 
el-Uşûl, 1,51). Zâhirîler ise bunun câiz de¬ 
ğil vâcip olduğu görüşündedir (İbn Hazm, 
VI, 412). Şâfiî mezhebinde bu görüşün, 
genel kurala aykırı da olsa hadisin sahih 
olduğu gerekçesiyle bir hayli ağırlık ka¬ 


zandığı görülür (Nevevî, VI, 367-368; Rem- 
lî, III, 190). Yeni görüşüyle İmam Şâfıî de 
dahil fakihlerin çoğunluğu, ölen adına fid¬ 
ye verilmesini emreden hadisi ve kimse¬ 
nin bir başkası adına namaz kılamayaca- 
ğı, oruç tutamayacağı yönündeki sahâbî 
görüşlerini (e/-Muuatta\ “Şıyâm”, 43; Şev- 
kânî, IV, 264-265) esas alıp namaz, oruç 
gibi bedenî ibadetlerde mükellef hayat¬ 
ta iken de ölümünden sonra da niyâbetin 
geçerli olmayacağı genel kaidesini işletir. 
Bu sebeple fakihlerin çoğunluğu ölen adı¬ 
na yakınlarının veya üçüncü şahısların 
oruç tutmasını, namaz kılmasını uygun 
görmeyip mezkûr hadisteki “yerine oruç 
tutma” ifadesiyle oruç yerine geçecek 
olan fidye vermenin kastedildiğini, Han- 
belîler başta olmak üzere fakihlerin bir 
kesimi de bu istisnaî hükmün ramazan 
orucu için değil ölenin adak oruç borcu 
için geçerli olabileceğini söyler (İbn Kudâ¬ 
me, III, 153; Nevevî, VI, 367). 

Mükellefin oruç borcunun vefatından 
sonra fidye ödenerek düşürülmesi arzu 
ve teşebbüsünün yukarıda özetlenen şart¬ 
larla ve zikredilen iki durumla sınırlı kal¬ 
ması beklenirken muhtemelen II. (VIII.) 
yüzyılın sonlarına doğru ortaya çıkan bir 
yorum ve kıyaslama ile, sağlığında maze¬ 
retsiz olarak oruç tutmamış ve kazâ da 
etmemiş kimse adına vefatından sonra 
fidye verilebileceği, bu fidyenin ölenin 
oruç borcunu ıskat etmesinin muhtemel 
olduğu görüşü gündeme gelmiş ve uygu¬ 
lama alanına girmeye başlamıştır. Fakih¬ 
lerin çoğunluğuna ait olduğu sanılan bu 
görüş, sağlığında mazeretsiz olarak oruç 
tutmayıp kazâ da etmeyen kimse vefat 
etmekle kazâ etme imkânını yitirdiği için 
mazerete binaen oruç tutamayan kim¬ 
seyle aynı duruma düştüğü, böyle olunca 
onun durumuna kıyasen bu kimse adına 
da fidye verilebileceği, vasiyeti varsa kıya¬ 
sın daha güçlü olacağı gerekçelerine sa¬ 
hiptir. Hanefî kaynaklarında İmam Mu- 
hammed’in, vasiyeti olmasa bile ölenin 
oruç borcu için mirasçıların fidye verme¬ 
sinin Allah dilerse yeterli olacağını söyle¬ 
diği rivayet edilir (Abdülazîz el-Buhârî, I, 
154; İbn Âbidîn, Reddü’l-muhtâr, II, 72). 
Yine ileri dönem fıkıh literatüründe, va¬ 
siyetin bulunması kaydıyla veya mutlak 
olarak fidye ile ıskât-ı savmın câiz olduğu 
ve bu yönde nas bulunduğu ifade edil¬ 
mekte olup (Tahtâvî, s. 237; İbn Âbidîn, 
Reddü’l-muhtâr, II, 72), bu da son kıyasın 
dayandırıldığı Bakara sûresinin 184. âye¬ 
tindeki hükmün mazeretsiz olarak tutul¬ 


mayan ve kazâ edilmeyen oruçlar için de 
fidyeye imkân verdiği iddiasını içermesi 
yönüyle incelenmeye muhtaç bir konu¬ 
dur. Bu husus diğer fıkıh mezheplerinde 
de benzeri bir yaklaşımla ele alınır. Nite¬ 
kim ölen adına yakınlarının oruç tutabil¬ 
mesinden söz eden hadisin (yk. bk.) ve 
İmam Şâfıî'nin bu yöndeki eski görüşü¬ 
nün daha sonraki dönem Şâfıî literatü¬ 
ründe geniş bir yoruma tâbi tutularak 
kasten terkedilip kazâ edilmeyen oruç¬ 
lara da teşmil edildiği, hatta ölen kimse 
adına oruç tutacak kimsenin onun yakını 
olmasının şart görülmediği, yakınların 
bilgisi olsun olmasın üçüncü şahısların da 
ücretli ücretsiz böyle bir oruç tutabilece¬ 
ği görüş ve tartışmalarının yer aldığı gö¬ 
rülür (Nevevî, VI, 368-371). 

Iskât-ı savm hakkında yapılan bu geniş¬ 
letici yorumun yine II. (VIII.) yüzyılın son¬ 
larından itibaren namaz hakkında da dü¬ 
şünülmeye başlandığı tahmin edilmekte¬ 
dir. Kişinin sağlığında kılmadığı veya kı¬ 
lamadığı namazlar için vefatından sonra 
fidye verilerek borcunun düşürülmesi te¬ 
menni ve teşebbüsünü ifade eden ıskât-ı 
salât hakkında, Muhammed eş-Şeybânî 
dışındaki ilk Hanefî müctehidlerinin olum¬ 
lu bir görüş belirttikleri bilinmemektedir. 
Kaynaklarda İmam Muhammed’in, ez- 
Ziyödût’ta ıskât-ı savm için yukarıdaki 
görüşünü açıkladıktan sonra, “Bir kimse 
namaz borcu için fidye verilmesini vasi¬ 
yet etse Allah’ın dilemesine bağlı olarak 
bu fidye onun için yeterli olur” diyerek te¬ 
menni şeklinde bir beyanda bulunduğu, 
ancak ıskât-ı savm hakkında kıyas yapar¬ 
ken namaz hakkında böyle bir kıyasa gi- 
rişmeyip namazın hükmünü orucunkine 
ilhak etmekle yetindiği aktarılır (Serahsî, 
el-üşûl, 1, 51; Abdülazîz el-Buhârî, I, 154; 
İbn Âbidîn, Reddü’l-muhtâr, II, 72; Kara¬ 
man, 1,91). Burada kıyastan değil ilhak¬ 
tan söz edilmesi kıyasın dayandırılabilece- 
ği bir aslın bulunmayışmdandır. Bir maze¬ 
ret sebebiyle kılınamayan farz namazla¬ 
rın bu mazeret kalkınca hemen kılınması 
veya kazâ edilmesi emredilmişse de (Bu¬ 
hârî, “Mevâkıt”, 37; Müslim, “Mesâcid”, 
314; Ebû Dâvûd, “Şalât”, 1 1) mazeretsiz 
olarak kasten terkedilen namazların da¬ 
ha sonra kazâ edilmesi gerektiğine ve bu 
kazânm kişiden namaz borcunu düşüre¬ 
ceğine dair açık bir nas yoktur ( bk. KAZÂ). 
Aynı şekilde kılınmayan veya kılınamayan 
bir farz namazın yerine mükellefin veya 
onun vefatından sonra mirasçılarının fid¬ 
ye vermesinin cevazını ve bu fidyenin söz 
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konusu namaz borcunu düşüreceğini açık 
veya dolaylı şekilde bildiren hiçbir âyet ve¬ 
ya hadis de bulunmamaktadır. Nitekim 
bu sebeple İmam Muhammed ıskât-ı sa- 
lât hakkında, "Allah dilerse yeterli olur” 
şeklinde ihtiyatlı bir temennide bulun¬ 
mayı gerekli görmüştür. Serahsî de öle¬ 
nin namaz borcu için fidye ödenmesini 
câiz görmekle birlikte bunun namazı ıs¬ 
kat edeceği yönünde bir kesinlik bulun¬ 
madığını, sorumluluktan kurtulmanın 
Allah’ın lutfuna kaldığını belirtmiştir (el- 
üşûl, 1,51). Esasen ıskât-ı salâtm cevazına 
kail olan fakihler de namaz ve oruç bor¬ 
cuyla vefat eden kimsenin her iki ibadet 
açısından da ifa edemez olma (acz) duru¬ 
muna düştüğünü, namazın oruçtan daha 
önemli olduğunu, oruç hakkındaki ruhsa¬ 
tın gerekçesinin acz olması halinde na¬ 
mazı da oruca ilhak etmenin mümkün 
olacağını, ancak cevazın şüpheli, ıskatın 
da bir temenniden öteye geçmediğini ifa¬ 
de ederler (a.g.e., I, 51;Tahtâvî, s. 237; İbn 
Âbidîn, Reddü’l-muhtâr, II, 72). Öte yan¬ 
dan ıskât-ı salât hakkındaki bu yorum ve 
temenniler, namaz borcuyla ölen kimse¬ 
nin bu yönde vasiyetinin bulunması ve bı¬ 
raktığı malın üçte birinin buna yeterli ol¬ 
ması kaydıyla söz konusu edilir. Ortada 
böyle bir vasiyet veya mal yokken miras¬ 
çılar kendiliklerinden böyle bir çabaya gir¬ 
mişlerse ölenin, ibadetinin bu şekilde ol¬ 
sun telâfisine yönelik bir niyet ve ihtiyarı 
bulunmadığı için namaz borcunun fidye 
ile sâkıt olması temennisinin daha da şüp¬ 
heli ve zayıf hale geldiği, belki sadece fa¬ 
kirlere fidye olarak para verilmek suretiy¬ 
le bir hayır ve tasadduktan söz edilebi¬ 
leceği dile getirilir (Abdülazîz el-Buhârî, 
I, 155). 

Şâfıî mezhebinde ağırlıklı görüş, namaz 
veya adanmış itikâf borcuyla ölen kimse¬ 
nin yakınlarının ölen adına bu ibadetleri 
ifa etmesinin de fidye vererek bu borçla¬ 
rı düşürmesinin de câiz olmadığı yönün¬ 
dedir. Bununla birlikte orta ve ileri dönem 
Şâfiî literatüründe İmam Şâfiî'nin oruç 
borcuyla ilgili görüşünden yola çıkılarak 
yakınlarının ölen adına bu iki ibadeti ifa 
edebileceği, yine tahrîc usulü işletilerek 
ölenin namaz ve itikâf borcu için fidye ve¬ 
rilebileceği belirtilmiştir (Nevevî, VI, 372). 
Ancak bunun, Şâfiî fakihlerinden Sübkî’- 
nin de yaptığı gibi istisnaî ve biraz da Ha- 
nefîler’i taklit ederek benimsenebilecek 
bir çözüm olduğu belirtilerek (Bâcûrî, I, 
311) mezhepte tercih edilen görüşün bu 
olmadığı vurgulanmak istenir. 
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İfa edilemeyen ibadetler için mükelle¬ 
fin vefatından sonra fidye ödenmesinin 
cevazı ve borcu düşürücü olup olmadığı 
tartışması bedenî ibadet olmaları sebe¬ 
biyle namaz ve oruç üzerinde odaklaşır. 
Mükellefin sağlığında ifa etmediği kur¬ 
ban, adak, kefâret, zekât gibi malî iba¬ 
detlerin vefatından sonra vasiyetine bağlı 
olarak veya mirasçılar tarafından kendi¬ 
liğinden malî ödeme ile telâfi edilmesi, 
hem borçla ifa arasında cins birliğinin bu¬ 
lunması hem de bu tür ibadetlere üçüncü 
şahısların haklarının taalluk etmesi ve 
malî ibadetlerde niyâbetin kural olarak 
câiz olması sebebiyle daha mâkul görün¬ 
mektedir. Bu ödemelerin mükellef tara¬ 
fından bizzat yerine getirilmeyişi ve niye¬ 
tin bulunmayışı sebebiyle ibadet niteliği 
tartışmalı olsa bile en azından üçüncü şa¬ 
hısların (fakirler) haklarını ıskat edeceği 
düşünülebilir. Öte yandan ramazan orucu 
gibi asıl ibadetler için fidyeden söz edil¬ 
miş, kefâret orucu gibi başka bir ihlâlden 
doğan ve seçimlik bir ceza olarak tutul¬ 
ması gereken oruçların fidye yoluyla ıs¬ 
katından bahsedilmemiştir. 

Iskât-ı savm ve ıskât-ı salâtın kıyasla¬ 
ma, ilhak ve temenni tarzında da olsa 
tartışmaya açılması ve ölenin bütün iba¬ 
det borçlarının fidye ile ıskat edilebilece¬ 
ği düşüncesinin kamuoyuna aksetmesi, 
bu yönde bir uygulamanın hızla yaygın¬ 
laşmasının bir âmili olduğu gibi bu im¬ 
kân, bedenî ibadet yükümlülüğü açısın¬ 
dan zengin ve fakir arasında bir ayırım 
yaptığı için ayrı bir tartışmayı da başlat¬ 
mış oldu. Çünkü söz konusu anlayış ve 
uygulama gündeme geldiğinde sadece 
malî imkânı elverişli olan aileler ve miras¬ 
çılar vefat eden yakınlarının yüksek meb¬ 
lağlar tutan fidye borcunu ödeme imkâ¬ 
nı bulmaktaydı. Bu ayırımın yol açtığı sı¬ 
kıntı, IV. (X.) yüzyılın sonlarından itiba¬ 
ren “devir” işleminin bulunması ve câiz 
görülmesiyle giderilmeye çalışıldı. Devir, 
ıskat için fakirlere nakdî bedeli tamamen 
vermek yerine belli bir miktarı hibe edip 
tekrar hibe yoluyla ondan geri alma ve 
toplam borç miktarına ulaşıncaya kadar 
bu hibe ve karşı hibe işlemini devam et¬ 
tirme usulünün adıdır. 

İbadet borcunun fidye ile düşürülebi¬ 
leceği kanaatinin tabii bir sonucu olarak 
ölenin toplam fidye borcu hesaplanırken 
sadece ifa edemediği namaz ve oruç 
borçları için fidye verilmesiyle, kurban, 
adak ve kefâret türündeki bilfiil malî iba¬ 
det borçlarının ödenmesiyle yetinilmeyip 


ihtiyaten ölenin bulûğdan vefatına kadar 
devam eden döneme ait bütün bedenî 
ibadetleri ve Allah hakkı grubundaki bü¬ 
tün dinî mükellefiyetleri göz önünde bu¬ 
lundurulup bunlar da fidye ile ıskat edil¬ 
mek istenir. Bu yaklaşım ve arzu ise öde¬ 
necek meblağı yükseltmekte ve devri 
âdeta kaçınılmaz kılmaktadır. Öte yan¬ 
dan devir usulüyle önemli bir ödeme ko¬ 
laylığı getirilmiş olması da böyle bir tale¬ 
bi ve hesaplama yöntemini teşvik etmek¬ 
tedir. İşlemin sonunda arada devredilen 
miktar fakirlere verilir ve böylece toplam 
borç miktarı kadar para fidye olarak da¬ 
ğıtılmış sayılır. Hatta bazan zamandan ta¬ 
sarruf amacıyla devrolunan miktara altın 
bilezik vb. değerli şeyler ilâve edilerek 
meblağ yükseltilir, fakat devir işlemi so¬ 
nunda bunlar sahiplerine iade edilip fa¬ 
kirlere cüz’î miktarda para dağıtmakla 
yetinilir. Böylece esasen göstermelik ol¬ 
duğu halde fakirlere tasadduk yönü bu¬ 
lunduğu için bir ölçüde müsamaha ile 
karşılanan devir işlemi daha da göster¬ 
melik ve anlamsız hale getirilmiş olur. 

Zekât ve diğer malî mükellefiyetlerin 
ifasında câiz olmayacağı açıkça belirtilen 
devir işlemine belli bir dönemden sonra 
bazı fakihlerin ıskât-ı savm ve ıskât-ı sa- 
lâtta istisnaî olarak cevaz vermeye başla¬ 
dığı, sorulan fetvalar ve verilen cevaplar 
dikkatlice incelendiğinde (Abdülazîz el- 
Buhârî, I, 155; Karaman, 1, 92) onların bu 
yönelişinin temelinde herhangi bir şer’î 
delilden ziyade ümit, ihtiyat ve temenni¬ 
ye dayalı bir iyimserliğin yattığı görülür. 
Buna ilâve olarak tasaddukla sonuçlandı¬ 
ğı için fakirlerin yararlandığı, bu sebeple 
de hayır ve hasenat yönü bulunan bu ıs¬ 
kat imkânını, vefat eden yakınlarının iba¬ 
det borçları için fidye verme arzusu için¬ 
de olan, fakat malî durumları buna elver¬ 
meyen fakir ailelere de tanıma ve böyle¬ 
ce bedenî ibadetlerde mükellefiyet ve ifa 
imkânı yönüyle eşitlik ilkesini koruma dü¬ 
şüncesi de devir işleminin câiz görülme¬ 
sinde önemli bir âmil olmuştur. Bu fakih¬ 
ler, vasiyet edilen miktarın (ki bu miktar 
terekenin kural olarak üçte birini geçemez) 
toplam fidye borcunu ödemeye yetme¬ 
mesi durumunda devir usulüne başvuru¬ 
labileceğini belirterek devrin, daha fazla 
harcama yapmak istemeyen zenginler 
için bir hile kapısı olmayıp fidye borcunu 
başka türlü ödeme imkânı bulunmayan¬ 
lar için âdeta son bir çare olduğunu vur¬ 
gulamak istemişlerdir. Bununla birlikte 
ne kadar iyimser düşünülürse düşünül- 
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sün devir usulünün -şekil yönüyle huku¬ 
ka uygunluğu tartışması bir yana- mahi¬ 
yeti itibariyle bir aldatmacadan ibaret ol¬ 
duğu, İslâm’ın ruhuna uygun düşmediği, 
bundan dolayı ilk ortaya çıktığı dönemler¬ 
den itibaren İslâm âlimlerinin sert eleş¬ 
tirilerine ve bid’at nitelendirmelerine ko¬ 
nu olduğu görülür. 

Sonuç itibariyle, Bakara sûresinin 184. 
âyetinde sadece oruç tutmaya gücü yet¬ 
meyen sürekli mazeret sahiplerinin fidye 
vermeleri emredilmiş olup bunun dışın¬ 
daki ıskât-ı savmın âyette yer almadığı, 
ıskât-ı salât ve diğer ıskat çeşitleriyle de¬ 
vir işleminin ise Kur’an veya Sünnet'ten 
herhangi bir delile veya fıkhî hüküm elde 
etmede kullanılan bir usule dayanmadı¬ 
ğı açıktır. Esasen bedenî ibadetler ruhun 
Allah’a yükselişini sembolize ettiği, kişi¬ 
nin kendini geliştirip eğitmesine yardım¬ 
cı olduğu ve tabii olarak mükellef açısın¬ 
dan birçok mânevî ve ahlâkî fayda taşıdı¬ 
ğı için bunların sıradan bir borç-alacak 
ilişkisi gibi görülmesi ve neticede ıskat 
usulünün ibadetlerin edasına alternatif 
ifa olarak değerlendirilmesi bu ibadetle¬ 
rin ruhuna ve amacına aykırıdır. Ancak 
vefat eden kimsenin yakınlarının ölenin 
uhrevî mesuliyetini azaltacak bir şeyler 
yapabilme yönündeki iyi niyeti ve gayre¬ 
ti, müteahhirînden bazı fakihlerin de ih¬ 
tiyat ve temenniden öte gitmeyen, fakat 
neticede fakirlere tasaddukta bulundu¬ 
ğu için bazı olumlu sonuçlar da içeren ıs¬ 
kat işlemine sıcak bakmaları, bu sürecin 
bir devamı olarak fakirler için de devir 
usulünün bulunması gibi hususlar ıskat 
ve devrin İslâm toplumunda hızla yaygın¬ 
laşmasının temel âmili olmuştur. Buna 
ilâveten, bu tür âmil ve yaklaşımların her 
dönemde -en azından ikili ilişkiler çerçe¬ 
vesinde- varlığını korumuş olması aksi 
yönde yapılan eleştiri ve açıklamaları so¬ 
nuçsuz bırakmıştır. Öte yandan Kur’an’- 
da. Sünnette veya sahâbenin ve mücte- 
hid imamların fetvalarında mazeretsiz 
olarak tutulmayan ve kazâ edilmeyen 
oruçlar için ıskât-ı savmın, bütünüyle ıs- 
kât-ı salâtın ve devrin cevazı yönünde hiç¬ 
bir açıklama yer almadığı halde ıskat ve 
devrin uygulamada giderek yaygınlaşma¬ 
sının, insanların sağlıklarında ibadetleri 
ifada tembellik etmesine veya ihmalkâr 
davranmasına, bunun İslâm’ın öngördü¬ 
ğü veya cevaz verdiği bir usul olarak al¬ 
gılanmasına, İslâm'ın bu âdet sebebiyle 
yanlış anlaşılmasına ve haksız ithamlara 
mâruz kalmasına yol açtığı da bilinmek¬ 
tedir. Bununla birlikte ölen için bir şeyler 
yapıp Allah’ın rahmetini umma, dinî bir 


görevi ifa etme, bu vesileyle ihtiyaç sahip¬ 
lerine yardım etme gibi birçok farklı niye¬ 
tin iç içe olduğu, psikolojik ve ekonomik 
sebeplerin ve sosyal baskının ön plana 
çıktığı bu işlemin sadece İlmî ve şeklî bir 
yaklaşımla bid’at ve yanlışlardan arındı¬ 
rılması da kolay görünmemektedir. 
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İslâmî değerleri, 
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I. KAVRAMIN İÇERİĞİ, 

ORTAYA ÇIKIŞI ve GELİŞMESİ 

Sözlükte “iyi ve yararlı olma” anlamın¬ 
daki salâh kökünden masdar olan ıslâh 
genel olarak “düzeltmek, daha iyi hale ge¬ 
tirmek” mânasında kullanılır ve bir ölçü¬ 
de Batı dillerindeki reform kelimesine te¬ 
kabül eder. Çağdaş İslâmî literatürde ise 
daha ziyade Muhammed Abduh ve M. Re- 
şîd Rızâ’nın öncülüğünü yaptığı dinî dü¬ 
şünce akımında sistematik anlamını ka¬ 
zanmış temel terimlerden biridir. Bu te¬ 
rim, esas itibariyle adı geçen akımın Se- 
lefıyye yanlısı temel fikrî tavrını ifade et¬ 
mektedir. Islah, Kur’ân-ı Kerîm’de isim ve 
fiil kalıplarıyla geçtiği kırk âyette “kendi¬ 
sini veya insanlar arasındaki ilişkileri dü¬ 
zeltmek; barışmak, barıştırmak” anlamın¬ 
da kullanılmıştır (meselâ bk. el-Bakara 2/ 
228; el-En’âm 6/48; el-Hucurât 49/9-10). 
İsm-i fâili olan musiih de kötülüğe, dü¬ 
zensizliğe ve bozgunculuğa karşı barış¬ 
tan, dirlik düzenlik ve esenlikten yana bir 
tutum takınan müttaki insanları ifade et¬ 
mek üzere çeşitli âyetlerde yer almakta¬ 
dır (el-Bakara 2/11-12; el-A’râf 7/170; Hûd 
11/117). Kur’an terminolojisinde ıslah if¬ 
sadın, musiih de müfsidin karşıtıdır (bk. 
FESAD). Islah kavramı aynı anlamda ha¬ 
dislerde de geçmektedir (bk. Wensinck, 
el-Mu c cem, “şlh” m d.). 

A) Tarih. 1. Tarihî ve Kültürel Arka 
Plan. Modern ıslahçı düşünürler, Kur’an’- 
da hayatları örnek olarak zikredilen ıslah- 
çı peygamberlerin ve özellikle de Hz. Mu- 
hammed’in izinde oldukları iddiasındadır¬ 
lar. Modern ıslahçı akımın öncüleri, geliş¬ 
tirmek istedikleri fikrî hareketin ilkeleri 
itibariyle Kur’an’dan kaynaklandığı ve İs¬ 
lâm tarihi boyunca belli bir geleneğe sa¬ 
hip olduğu düşüncesindeydiler. Bu te¬ 
mel yaklaşıma göre yeryüzünde İslâm’ın 
Kur’an ve Sünnet denilen iki temel kay¬ 
nakta ifadesini bulmuş kural ve değerle¬ 
rini yerleşik kılma çabası var oldukça ıs- 
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lahçı tavır da var olmaya devam edecek¬ 
tir. Modern ıslah tasavvuru çağımızda İs¬ 
lâmî değerleri yeniden ihya amacına yö¬ 
nelik olup Kur’ân-ı Kerîm’in "iyiliği emret¬ 
me ve kötülükten alıkoyma” (Âl-i İmrân 
3/104, 110) prensibine dayanmaktadır, 
islahçı tavrı gerekli kılan bu prensip söz 
konusu akımın öncüleri tarafından sık sık 
bu bağlamda değerlendirilmiştir (Mu- 
hammed Abduh, Risâletü’t-teuhîd, s. 113; 
M. Reşîd Rızâ, Tefsîrü’l-menâr, IV, 25-47; 
IX, 36). 

Dirlik, barış ve iyiliğe (salâh) dayalı mut¬ 
taki bir hayatı ahlâkî bir ideal olarak be¬ 
nimseyen her müslüman gibi islahçı akı¬ 
mın öncüleri de ıslah eylemini vurgulayan 
Kur’an âyetlerine atıfta bulunmuşlar, 
özellikle, “Tek istediğim gücümün yetti¬ 
ğince ıslah etmektir” (Hûd 11/88) âyetini 
öne çıkarmışlardı. Bu Kur’ânî atıflar, Al¬ 
lah'ın her asırda dinî ve ahlâkî yenilenme¬ 
yi gerçekleştirecek güçte insanlar (müced- 
did) çıkaracağına işaret eden hadis (Ebû 
Dâvûd, “Melâhim”, 1) açısından yorum¬ 
lanmaktaydı. 

islahçı tavrın tarihî bir geleneği oldu¬ 
ğu kanaati, İslâm ümmetinin bu nebevî 
misyonu kendilerinde gören insanlardan 
hiç yoksun olmadığı olgusuna dayanmak¬ 
tadır. Söz konusu nebevî misyon, dinî il¬ 
kelerden uzaklaşıldığı dönemlerde sün¬ 
neti ihya fikriyle özdeşleştirilmişti. Dola¬ 
yısıyla modern ıslahçılığın Kur'ân-ı Kerîm’i 
en önemli referans noktası almasına kar¬ 
şılık tarihî ıslah teşebbüsleri Hz. Peygam¬ 
berim sünnetine sarılmayı ön plana çıkar¬ 
mıştı. Bu etkin bağlılık kendisini bid'at- 
lara karşı sünnetin müdafaası şeklinde 
göstermekteydi. Sünnete sarılmayı ge¬ 
rekli görenler bid'atlarm şu alanlarda 
yoğunlaştığı kanaatindeydiler: a) İtikad 
esasları. Bu alan kelâm tartışmalarının 
başlamasından itibaren nazariyata bo¬ 
ğulmuştu; ayrıca Kur'an’m Bâtınî bir an¬ 
layışla te’vili ile Şîa'nın aşırı kollarının id¬ 
diaları da önemli meselelerdi, b) İbadet 
alanı. Aşırı zühd ve kaynağını bazı tasav¬ 
vuf! cereyanlardan alan sünnete aykırı 
âyinlerin İslâm’ın özüne zıt bir davranışın 
göstergesi olduğuna inanılmaktaydı. Bu 
tür bid'atlarm her birine dalâlet ve ilhâd 
kaynağı olarak bakılmakta, bunlar ümme¬ 
tin itikadî, ahlâkî ve siyasî birliğine karşı 
ciddi tehditler olarak görülmekteydi. 

İslah fikrinin tarihî gelişimini, İslâm 
ümmetinin kültürel evriminde bid'atları 
ortaya çıkaran gelişmelerle ve bu geliş¬ 
melere gösterilen Selefî tepkilerle irtibat- 
landırmak gerekir. Bu gelişmelerin ilki, 
Sıffîn (37/657) ve Nehrevan (38/658) sa¬ 
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vaşlarının ardından ortaya çıkan siyasî ve 
ahlâkî bunalımdır. Bu bunalım, Hâricîler 
ve Şîa ile yerleşik iktidar arasında hara¬ 
retli siyasî ve dinî tartışmalara kaynaklık 
etmiştir. Bu hizipleşme ortamı da klasik 
Ehl-i sünnet anlayışının “ehl-i bid'at” ola¬ 
rak adlandırdığı itikadî akımların yeşer¬ 
mesine zemin hazırlamıştır. 

Islah fikrini uyandıran ikinci gelişme, I. 
(VII.) yüzyılın sonunda müslümanların ar¬ 
tık daha az mütecânis olan bir topluluk 
görüntüsü vermesiydi. Siyasî gerginliğin 
yol açtığı kazâ-kader, irade hürriyeti, şer 
problemi. İlâhî sıfatlar ve Kur'an’m mah¬ 
lûk olup olmadığı gibi kelâm tartışmala¬ 
rında dinî ve entelektüel tavırlar keskin¬ 
leşmeye başlamıştı. Buna karşılık resmî 
Sünnîlik hâkim durumuna rağmen yeni 
nesillerin dinî ve ahlâkî davranışlarını yön¬ 
lendirmeye yetecek birlik ve dinamizme 
sahip değildi. Sosyokültürel ve siyasî ma¬ 
hiyetteki daha birçok faktör, etnik yapısı 
farklılaşmış ve sınırları artık çok genişle¬ 
miş olan devlet yapısı içinde sosyolojik te¬ 
melleri zayıflamış olan sünnetin dinî ve 
kültürel etkisini tedricen azaltmıştı. Bu¬ 
na, “selef-i sâlihîn” denilen ilk müslüman 
nesillerin yavaş yavaş ortadan kalkması¬ 
nı da eklemek gerekir. Dolayısıyla cema¬ 
at, sahabe ve tâbiîlerin sünnetin asıl şek¬ 
liyle uygulandığı ilk döneme ait canlı ta¬ 
nıklığından gittikçe daha fazla mahrum 
olmaktaydı. 

Üçüncü olarak Hasan-ı Basrî'nin (ö. 110/ 
728) Selefî şahsiyeti ve sünnete dayalı dü¬ 
şünüş tarzının önemli bir sembol olması 
sebebiyle belirleyicilik vasfı taşıdığı vurgu¬ 
lanmalıdır. Ancak Hasan-ı Basrî ile Vâsıl 
b. Atâ arasındaki meşhur anlaşmazlık, ilk 
devrin sünnete dayalı geleneği için sonun 
başlangıcını hazırlamış, Ehl-i sünnet ve 
Selefî ekolün Şîa, Hâricîlik, Cehmiyye, Mu‘- 
tezile gibi ehl-i bid'at sayılan akımlara 
karşı yeniden sistemleştirilip gelişmesi 
süreci başlamıştır. Son olarak Ahmed b. 
Hanbel (ö. 241/855) adının, yeni düşünce 
akımlarıyla hesaplaşmaya iyice hazır du¬ 
ruma gelmiş Sünnîliği temsil ettiği hatır¬ 
lanmalıdır. Onun er-Red C ale'z-Zenâdı- 
ka ve 'l-Cehmiyye adlı eseri bu hazırlıklı 
mücadele ruhunun bir göstergesidir. 

İçinde yaşadığı çağdaki bid'atları red¬ 
detme, bunları ümmetin arasına sokan 
mezheplerle mücadele etme ve mümin¬ 
leri İslâm’ın saf ve asıl şekline yöneltme 
arzusuyla sünneti yeniden ihyaya gayret 
etme tavrı, İslâm tarihinde belli aralıklar¬ 
la ortaya çıkan birçok islahçı için hareket 
noktası olmuştur. Bu hususu vurgulayan 
Reşîd Rızâ, İbn Hazm’ı V. (XI.), İbn Teymiy- 


ye'yi VII. (XIII.), İbn Hacer el-Askalânî’yi 
IX. (XV.) ve Yemenli âlim Şevkânî'yi de XII. 
(XVIII.) yüzyılın ısiahçıları (müceddid) ola¬ 
rak anar. Bu âlimler kendi çaplarında ıs- 
lahçı fikrin birer mimarı olup diğer birçok 
islahçı arasında Gazzâlî adı ilk akla gele¬ 
nidir. Bunlar, kendi zamanlarının hâkim 
zihniyetine karşı çıkmaları sebebiyle oto¬ 
riter gururun, dünyevî şüpheciliğin ve uz¬ 
laşmacı ulemânın hedefi durumuna gel¬ 
seler de sünneti ve onun yoluyla İslâm’ın 
orijinal değerlerinin devamlılığını koru¬ 
maya kendilerini adamışlardır. Ümmetin 
dinî ve kültürel gelişimine canlılık kazan¬ 
dıran bu ıslahçıların ve müceddidlerin 
sünneti ve ümmetin birliğini savunan ta¬ 
vırlarına paralel olarak modern ıslahçılar 
kendi misyonlarını bütün ideolojilerin, ye¬ 
ni türemiş eğilimlerin ve mezhepçiliğin 
üzerinde görmüş ve uygulamaya giriş¬ 
mişlerdir (Seleften modern çağın doğuşu¬ 
na kadar ıslahın tarihî geleneğiyle ilgili ola¬ 
rak bk. Ebü’l-Hasan Ali en-Nedvî, tür.yer.; 
Abdülmüteâl es-Saîdî, tür.yer.; Ali Merad, 
Le reformisme musulman, tür.yer.). 

2. İslâm'ın Modern Döneminde Islah. 
Yukarıda ana hatları çizilen tarihî-kültü¬ 
rel sürecin bir sonucu olarak Mısır mer¬ 
kezli modern Selefî hareket islahçı tavır 
bakımından en son ve en verimli merha¬ 
leyi temsil eder. İlk ortaya çıkışında ele 
aldığı problemlerin kapsamı, savunucu¬ 
ların enerjik tabiatı, Mısır’dan bütün Arap 
dünyasına ve ötesine yayılma istidadı ve 
hızı gibi özellikler göz önüne alındığında 
islahçı hareket, XIX. yüzyıl sonundan gü¬ 
nümüze kadar İslâmî düşüncenin gelişi¬ 
mindeki en dikkate değer olgulardan bi¬ 
rini oluşturur. Bu hareket. Batı medeni¬ 
yeti ve düşüncesinin Doğu-Arap dünya¬ 
sına tesiriyle ortaya çıkan fikir akımının 
yol açtığı kültürel bir sonuçtur. Hareke¬ 
tin, XIX. yüzyılın ikinci yarısında yaşamış 
çok sayıda müslüman şahsiyetin faaliyet¬ 
leriyle şekillendiği kabul edilmektedir. Ce- 
mâleddîn-i Efgânî, Muhammed Abduh 
ve Abdurrahman el-Kevâkibî gibi şahsi¬ 
yetler bunların en çok zikredilenleridir. 
Müslüman-Arap dünyasında ıslah düşün¬ 
cesinin gelişmesinde etkili olan faktörle¬ 
rin en önemlileri şunlardır: 

a) Vehhâbîlik Hareketi. Vehhâbîlik, İs¬ 
lâm ahlâk ve mâneviyatmı başlangıçtaki 
saflığı ile yeniden inşa etmek iddiasında¬ 
dır. Bundan dolayı söz konusu temayüle 
Selefiyye de denir. Sünnet kavramını sa¬ 
vunmada gösterdikleri bazan aşırı görü¬ 
nen azim ve gayrete, zaman zaman da 
ortaya koydukları ölçüsüz muhafazakârlı¬ 
ğa rağmen Vehhâbîler modern çağda İs- 
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lâm’ın ahlâkî ve siyasî anlamda ihyasını 
amaç edinmişlerdir. Onlar, müslüman- 
lara dinî meselelerde yalnızca Kur’an ve 
Sünnet’in otoritesini tanımaları gerekti¬ 
ğini söyleyerek tarihten tevarüs edilmiş 
bid'at ve hurafelerin terkedilmesini, za¬ 
manla İslâm dünyasına iyice hâkim olan 
taklit ruhuna karşı tepki gösterilmesini 
ve genel bir eğilim halini almış kaderci 
teslimiyet anlayışının reddedilmesini 
savunuyorlardı. Özellikle müslümanlarm 
geçmişteki azametlerine denk bir siyasî 
dinamizmi oluşturmak ümidiyle İslâm’ın 
ilk devirlerine ait değerleri modern çağda 
geçerli kılma yolundaki teşebbüsleri se¬ 
bebiyle Vehhâbîler ıslahçı düşüncenin ge¬ 
lişmesinde önemli bir rol oynadılar. 

b) Matbuatın Gelişmesi. Arapça mat¬ 
buatın yaygınlaşmasında Mısır’daki Bu¬ 
lak Matbaası’nın önemli rolü öncelikle 
vurgulanmalıdır. 1822’den itibaren mat¬ 
baa Arap fikrî rönesansının en önemli 
araçlarından biri haline gelmiştir. Mısır 
ve Suriye-Lübnan aydınları, milliyetçi ve 
ıslah yanlısı kesimlerdeki siyasî ve kültü¬ 
rel beklentileri yansıtan bilgiyi yayıcı cid¬ 
di bir basının gelişmesine katkıda bulun¬ 
dular. 

c) Batı Kültürü. XIX. yüzyılın başların¬ 
da Arap âlemine Avrupalılaşın girmeleri 
özellikle fikrî seviyede kendini hissettir¬ 
miştir. 

d) Osmanlı Yönetimindeki Serbestiyet- 
çi Gelişmeler. Bu gelişmelerin en önem¬ 
lisi, 3 Kasım 1839’da Gülhane Hatt-ı Hü¬ 
mâyunu ile Tanzimat'ı ilân eden Sultan 
Abdülmecid’in saltanatı zamanında mey¬ 
dana gelmiştir. Batı’dan mülhem bu re¬ 
formlar, özellikle 1856 tarihli Islahat Fer- 
manı’nm ardından aşamalı olarak haya¬ 
ta geçirilmiş ve bu gelişmeler Yakındo¬ 
ğu’yu modern dünyanın fikir ve etkileri¬ 
ne açmıştır. 

e) Doğu Kiliselerinin Batdı Fikirlere 
Açılması. Joseph Haccar tarafından Uni- 
ate kiliseleri örnek alınarak yazılan Les 
chretiens uniates du proche-orient 
adlı eser (Paris 1962) bu gelişmeyi yansıt¬ 
maktadır. Aynı şekilde mahallî Hıristiyan¬ 
lığın dinî ve diplomatik olayların kayda de¬ 
ğer etkisiyle canlanmasının yanı sıra Pro¬ 
testan ve Katolik misyonerlerin faaliyeti 
de göz önünde bulundurulmalıdır (İslâm 
topraklarında misyonerlik faaliyetleri için 
bk. Latourette, VI, 6-64; Abdüliatîf et-Tî- 
bâvî, s. 316-324). Bu misyonerlik faaliyeti 
basit olarak İslâm dünyasında savunma¬ 
cı bir tepkiye yol açmakla kalmadı; birçok 
ulemânın gözünde misyonerlik, inanca 
hizmette çok ciddi bir gayretin kayda de¬ 


ğer örneğini teşkil etmesi ve bizzat teb¬ 
liğin fiilî muhtevasının bir değer taşıması 
açısından ders alınacak nitelikte görüldü. 

Şark meselesinin genel çerçevesi için¬ 
de değerlendirilmesi gereken bu çeşitli 
faktörler, zaman içerisinde İslâm dünya¬ 
sında entelektüel bir mayanın oluşması¬ 
nı sağladı ve yüzyıllar süren kültürel bir 
durgunluktan sonra Doğu’da canlı bir fik¬ 
rî tecessüsü harekete geçirdi. XIX. yüz¬ 
yılın başlarından itibaren müslümanlar 
bazan tercümeler yoluyla, bazan doğru¬ 
dan temasla Avrupa’nın bilimsel kültür 
ve tekniğine âşinâ olmaya başladılar. Bu 
gelişmelerin kaydedilmesinde Avrupa’da¬ 
ki müslüman öğrenciler. Yakındoğu’daki 
Batılı okullar ve Avrupa örnek alınarak te¬ 
sis edilmiş eğitim kurumlan önemli bir 
rol oynamıştır. 

Arap yazarlarına göre bu entelektüel 
faaliyete, kendi geri kalmışlıklarının se¬ 
beplerini tahlil ve dolayısıyla çarelerini 
tesbit yolunda tarihî ve sosyolojik bir 
araştırma eşlik etmeliydi. Geri kalmışlık 
meselesi ei-'Urveîü'/ vüşkd’daki ve da¬ 
ha sonra el-Menâr dd ki ( 1898'den itiba¬ 
ren) yazıların, özellikle de Reşîd Rızâ ve 
Muhammed Abduh'un yazdığı makalele¬ 
rin başlıca konusuydu. Kevâkibî de Üm- 
mü'l-kurâ adlı eserinde öncelikle geri 
kalmışlık meselesini ele alıyordu. Eserde 
Kevâkibî, XIX. yüzyılda İslâm ümmetine 
musallat olan kötülüklerin ve genel uyu¬ 
şukluğun kesin bir teşhisini koymaya ça¬ 
lışmıştı. Müslümanların geri kalmışlığı 
üzerinde ayrıca Muhammed Ömer Hâ- 
iırü'l-Mışriyyîn ve sırru te’ahhurihim 
(Kahire 1320/1902) ve Şekîb Arslan Li- 
Mâzö te’ahhare'l-müslimûn ve li-mâ- 
zâ tekaddeme ğayruhum (Kahire 1349/ 
1930) adlı eserleriyle durmuşlardır. Bu se¬ 
beple modern dünyada İslâm’ın durumu 
ıslahçı eserlerin en önemli konusu haline 
geldi. Ernest Renan’ın29 Mart1883’te 
Sorbonne'da verdiği İslâm ve ilim konulu 
ünlü konferansının ve Cemâleddîn-i Ef- 
gânî ile Renan arasında cereyan eden 
tartışmaların ardından (Pakdaman, s. 81 
vd.) ıslahçı yazarların başlıca meşgalele¬ 
rinden biri, İslâm’ın İlmî zihniyetle çeliş¬ 
tiği ve müslümanlarm bu yüzden geri 
kaldığı iddiasını çürütmek oldu. 

Islahçılar, durum tesbiti ve tahliliyle il¬ 
gili görüşlerini temellendirmekle müslü- 
manlarda yeni bir ruh oluşturarak üm¬ 
met içindeki kültürel ve sosyal durgun¬ 
luğu ortadan kaldıracak iradeyi harekete 
geçirmeyi tasarlıyor, bu maksatla sürek¬ 
li olarak bilhassa şu âyete atıfta bulunu¬ 
yorlardı : “Bir kavim nefislerinde olanı de¬ 


ğiştirmedikçe Allah onların durumunu 
değiştirmez” (er-Ra'd 13/11; bk. Cemâled- 
dîn-i Efgânî - Muhammed Abduh, s. 65, 
127; ayrıcabk. M. Reşîd Rızâ, Tefsîrü’l-Me- 
nâr, X, 41-52; Muhammed Abduh, Risale- 
tü’t-teühîd, s. 178). Islah taraftarları, mev¬ 
cut durumu düzeltmek için başta tari¬ 
katlar olmak üzere aşırı muhafazakâr ve 
gelenekçi güçlere karşı mücadelenin ge¬ 
rekliliğini savundular; ayrıca eski öğretim 
usul ve müfredatında ıslahı teşvik edip 
iimî disiplinlerin ve modern tekniklerin 
yaygınlaştırılmasına destek verdiler. Bu 
son iki alanda herhangi bir eğitim al¬ 
madıklarından ıslahçılar, müslümanlarm 
maddî ve fikrî ilerlemeleri için Batı ilim¬ 
leri ve tekniğinin vazgeçilmez birer araç 
olarak sağlayacağı yararları vurgulamak¬ 
tan başka bîr şey yapamazlardı. Dolayı¬ 
sıyla onlar gayretlerinin büyük ve verimli 
kısmını ahlâkî ve İçtimaî sahalara hasret¬ 
tiler. 

Islahçılar iyileştirme, düzeltme, yeniden 
düzenleme, yenileştirme ve tamir etme 
ihtiyacı üzerinde yoğunlaşarak sosyal ve 
entelektüel ilerleme (tekaddüm, terakkî) 
fikrini vurguladılar. Aslında söz konusu 
amaçlardan her biri ıslah kavramının an¬ 
lamıyla bir şekilde irtibatlıydı (krş. Lane, 
Lexicon, IV, 1714). Meselâ Muhammed 
Abduh’un en eski yazılarında bile yönlen¬ 
dirici bir fikrin işareti olarak bu terime 
sık sık rastlanmaktadır (örnekler için bk. 
M. Reşîd Rızâ, Târîhu’l-üstâz, II, 20, 22, 34, 
175-181). Islah teriminin el-Menâr der¬ 
gisinde de (ilk sayısı 22 Şevval 1315/16 
Mart 1898) her fırsatta kullanıldığı görül¬ 
mektedir. Bu kullanımlardan bazıları şöy- 
ledir: "el-Islâhu’d-dînî ve’l-ictimâî, ıslâhu 
kütübi’l-ilm ve tarîkati’t-ta’lîm. ıslâhu dâ- 
hiliyyâti’l-memleke, ıslâhu’n-nüfûs, ıslâ- 
hu’l-kazâ”. Bu tabirler, ıslah kavramının 
çok çeşitli kullanımları hakkında yeterin¬ 
ce fikir vermektedir. 

Görünürdeki bu çeşitliliğe karşılık ıslah- 
çıların yoğunlaştıkları meseleler daha zi¬ 
yade eğitim, hukuk ve tarikatlarla ilgili 
olmuştur. Özellikle Ezher gibi yüksek eği¬ 
tim kurumlarında sürdürülen İslâmî eği¬ 
timin ıslahı meselesi Muhammed Abduh 
ve Reşîd Rızâ’nm eser ve faaliyetlerinde 
önemli bir yer işgal etmektedir. Bu mese¬ 
le cami ve vakıfların ıslahıyla irtibatlandı- 
rılmış, bunların daha iyi yönetilmesi du¬ 
rumunda eğitim sistemine yeni imkân¬ 
ların sağlanabileceği belirtilmiştir (a.g.e., 
1,425-567,630-645). Hukuk sisteminin ıs¬ 
lahıyla ilgili olarak el-Menâr dergisinde 
çeşitli makaleler yer almış, Muhammed 
Abduh, Mısır müftüsü sıfatıyla Takrîru 
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müfti'd-diyâri'l-Mışriyye fî ışlâhi'l- 
mehâkimi'ş-şerHyye (Kahire 1318/1900) 
başlıklı bir de rapor yayımlamıştır, islah- 
çılar dinî hayatta bid'atları devam ettir¬ 
mek, halkı hurafelere teşvik etmek ve 
tekkelerde geri kalmış bir sistemi sürdür¬ 
mekle suçladıkları tarikatların ıslahı ko¬ 
nusunu vurgulamaktan da geri durma¬ 
mışlardır. Muhammed Abduh ve Reşîd 
Rızâ tarafından savunulduğu şekliyle ıs¬ 
lah, müslüman hayatının her yönünü ku¬ 
şatan kapsamlı bir yenileme hareketini 
zorunlu kılıyordu. Nitekim onlar dil ve 
edebiyat, okulların, idari yapının ve aske- 
riyenin yeniden düzenlenmesi gibi tama¬ 
mıyla dünyevî olan alanlarla ilgili olarak 
da ıslahı gerekli gördüler. 

XIX. yüzyılın sonuyla XX. yüzyılın ba¬ 
şındaki bu genel ıslah çağrıları Arap ve 
müslüman entelektüel çevrelerde olduk¬ 
ça iyi algılandı. el-'Urvetü'l-vüşkâ'nm 
çıkmaya başladığı dönemden (1884) iti¬ 
baren Efgânî ve Abduh'un çabaları yanın¬ 
da Kevâkibî ayarındaki öteki ıslahçılarm 
da gayretleri sonucu ıslah fikri modern 
İslâm düşüncesinde belirgin bir yer edin¬ 
di. Bu sonucun doğmasından sonra Arap 
dünyasındaki hiçbir entelektüel ıslahçılık 
olgusuna kayıtsız kalamadı. Nitekim ıslah 
Arap ve Türk basınının başlıca konuların¬ 
dan biri haline geldi (krş. “el-lşlâhu'l-islâ- 
mî ve’ş-şıhâfa”, e/-Menâr[ 1899], I, 949). 
Edebiyat çevrelerinde fikrî temelleri iti¬ 
bariyle seküler olan birçok yazar ve şair 
güçlerini ıslahçı hareketin savunucula¬ 
rıyla birleştirdi. Fakat onlara duyulan bu 
sempatinin temelinde, savundukları dinî 
hareket değil fikirlerinin İslâm toplumu 
ve genel olarak Araplar için yeni ufukları 
işaret ediyor olması yatıyordu. Zamanla 
ıslah Allah’a inansın inanmasın, müslü¬ 
man olsun olmasın kendi toplumlarının 
sosyal ve kültürel özgürlüğü için müca¬ 
dele eden herkesi kendine çeken bir ef¬ 
sane haline geldi. 

Islahçılar Ezher, Zeytûne gibi medrese¬ 
lerin ve eski ulemânın geleneğini savu¬ 
nanlardan, kitlelerin kayıtsızlığından, si¬ 
yasî ve idari mekanizmanın hantallığın¬ 
dan bıkmış olan edip ve gazeteciler ara¬ 
sında da ilgi görmüştür. Zira onların gö¬ 
zünde ıslahçılar dinamik kesimi temsil 
ediyor ve yabancı hegemonyasının çeşitli 
biçimleri karşısında halklarının eğitim, 
ilerleme ve millî gururlarına ilişkin hakla¬ 
rını savunuyorlardı. Yakın yahut uzak bir 
gelecekte toplumun İslâm’dan uzakla¬ 
şacağı korkusu ve İslâm topraklarındaki 
misyonerlik faaliyetleri karşısında bu libe¬ 
ral Sünnî çevreler de sünnete bağlılığı be¬ 
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nimsemiş, itikadın savunulmasına azmet¬ 
miş, aynı zamanda Arap dünyasında İçti¬ 
maî, İlmî ve teknik gelişme ihtiyacını kav¬ 
ramış bir hareketin doğmasından mem¬ 
nun olmuşlardır. 

Genç nesille aydınlarda ortaya çıkan bu 
ilgiye rağmen ıslah başlangıçta bazı güç¬ 
lüklerle karşılaştı. Gelişiminin ilk safha¬ 
larından itibaren bu akım Arapçılığı, pa- 
nislâmizmi yüceltmek şeklindeki kültü¬ 
rel ve siyasî yönelişlere sahip olması sebe¬ 
biyle OsmanlI, İngiltere, Fransa gibi kuş¬ 
kulu göründü; hareketin İçtimaî ve siyasî 
tavrı statükoyu temsil eden idari otorite¬ 
lerin (üniversite, kadılar, dinî hiyerarşi ve 
tarikatlar) tepkisini çekti. Ayrıca her tür¬ 
lü bid’at ve hurafeye, Câhiliye âdetlerine 
karşı ilân ettiği savaş halkın bazı inanış 
ve uygulamalarında şirk alâmetleri gören 
katı tevhid anlayışları sebebiyle ıslahçılık 
mevcut gidişle uzlaşmış çevreleri de ra¬ 
hatsız ediyor, geleneklere, dinin bütün¬ 
leyici bir parçası olarak gördükleri mera¬ 
simlere bağlı olan halk da onları kuşkuy¬ 
la karşılıyordu. 

Bunun kaçınılmaz sonucu olarak ıslah- 
çılığa birkaç cepheden saldırıldı. Meselâ 
Ezher'deki ilim ve eğitim geleneği hak¬ 
kında ıslah taraftarlarıyla muhafazakâr 
kesim arasında süren uzun tartışmalar 
bu gerginliğin bir göstergesiydi. Reşîd Rı¬ 
zâ bu konuyu el-Menâr ve’l-Ezher (Ka¬ 
hire 1353/1934) adlı eserinde işlemiştir. 
Bunların ötesinde ıslahçılık, OsmanlI’ya 
karşı olmasa bile emperyalizme karşı si¬ 
yasî direniş tavrını benimsemiş, İslâm 
toplumunun geleneksel çerçevesine yö¬ 
nelik sosyal değişmeyi gerekli görmüş, 
tarikatlar başta olmak üzere kutsal kabul 
edilen belirli dinî yapılanmalara ve halk 
dindarlığının bazı yönlerine saldıran tav¬ 
rıyla ahlâkî ve mânevî ıslahı gaye edinmiş 
bir akımdı. Ümmetin arasında reformcu 
kiliseye benzer mânevî bir otoritenin hi¬ 
mayesinden mahrum olan Selefıyye, kut¬ 
sal Sünnî geleneğini değiştirmek ve tah¬ 
rip etmekle suçlanmaya müsaitti. Nite¬ 
kim niyetlerinin hâlis olduğunu kabul et¬ 
tirmek için büyük gayret göstermelerine 
rağmen muhafazakâr Sünnîler de tari¬ 
kat müntesipleri de onların gayretlerinin 
meşrû olduğunu kabule yanaşmıyorlardı 
(krş. el-Menâr, 1 [ 1315-1316], s. 807, 822; 
Zâfir el-Kâsımî, s. 594; Reşîd Rızâ'nın Şam 
ulemâsı tarafından kötü karşılanmasıyla 
ilgili olarak bk. a.g.e., s. 603-604), “Vehhâ- 
bî sapıklığı”nın uyanışıyla ortaya çıkmış 
bir “dalâlet yolu” olmakla ve İslâm toplu- 
munda seküler bir yapının oluşmasına 
az veya çok taraftar bulunan ilerici akım¬ 


lara benzemekle suçlanan Selefıyye hare¬ 
keti Cezayir ve Tunus’ta olduğu gibi Mı¬ 
sır ve Suriye’de de güçlü bir muhalefetle 
karşılaştı. Klasik Sünnîliğinkinden baş¬ 
ka bir sünnet tasavvuru kabul etmeyen 
muarızları onu sünnet adına reddediyor¬ 
du. 

B) Islahın Temel İlkeleri. Islah, ÇlklŞ 
noktası itibariyle ilhamını dinden alan bir 
hareketse de taraftarlarınca ileri sürülen 
delillerin ahlâkî ve mânevî meseleleri sos¬ 
yal ve kültürel meselelerden daha az ses¬ 
lendirdiği görülür. Nitekim Muhammed 
Abduh ve Efgânî’nin el- c Urvetü'l-vüs- 
îrö’daki makalelerinde yer alan ilk ıslahçı 
yazılarda sosyal, kültürel ve hatta siyasî 
mülâhazalara dinî olanlardan daha çok 
önem verilmiştir. Kevâkibî Ümmü'l-ku- 
tû ve TabâYu'l-istibdûd' ında, Reşîd Rı¬ 
zâ el-Menâr dergisinin ilk dönemlerinde 
yine sosyal ve kültürel meselelere ağırlık 
vermişlerdir. 

İslâm’ın başlangıç dönemine ve sürek¬ 
li olarak ilk kaynaklara yapılan atıf ıslahın 
en çarpıcı özelliklerinden biridir; Selefi ıs- 
lahçıların zaman zaman mâziye düşkün¬ 
lükle suçlanmalarının sebebi de budur. 
İslah öğretisinde ilk prensiplere dönüşün 
gerekliliği naklî ve tarihî delillerle temel¬ 
lendirilir. Kur'an'dan çıkarılan delil şu şe¬ 
kilde özetlenebilir: Bütün yönleriyle İslâm 
Kur’ân-ı Kerîm tarafından belirlenmiştir 
(el-Mâide 5/3; ei-En’âm 6/38). Hz. Peygam¬ 
berim İlâhî kaynaklı öğretisi ise (sünnet) 
vahyin anlaşılmasında tabii bir tamamla¬ 
yıcıdır. Din yalnızca Allah ve Resulü aracı¬ 
lığıyla anlaşılabilir (en-Nisâ 4/59) ve müs- 
lümanlar Allah’ın resulü tarafından teb¬ 
liğ edilen emir ve yasaklara itaat etmek 
mecburiyetindedir (el-Haşr 59/7). Sonuç 
olarak ıslahçılara göre İslâm’a sadakat 
“Kur’an ve Sünnet’e bağlılık" olarak ta¬ 
nımlanır. 

İslahın tarihle bağlantısı en güzel ifa¬ 
desini Mâlik b. Enes’e nisbet edilen şu 
vecizede bulmuştur; “Bu ümmetin âhiri 
ancak evvelinin salâh bulduğu şeyle sa¬ 
lâh bulur.” Dolayısıyla Araplar’ın tarihte¬ 
ki başarılarının gerçek temeli sahih ola¬ 
rak nakledilmiş ve bütün veçheleriyle ka¬ 
bul edilmiş İslâm’dır (M. Reşîd Rızâ, Tef- 
sırü’l-Menâr, X, 437; XI, 210). Uzak geç¬ 
mişteki selefleri gibi bugünün müslüman- 
larınm da dünyevî güce ulaşabilmeleri için 
yapılacak iş, Selef e güç ve azamet veren 
ahlâkî prensiplere sarılmak ve çağın müs- 
lümanlarına İslâm itikadını ve değerlerini 
aslındaki sahihliğiyle göstermektir (a.g.e., 
il, 339-341; X, 210; A. M e ra d, Le reformis- 
me musulman, s. 287 vd.). 
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1. Kur’an’a Başvurmak. Bu hususta 1 S- 
lahçılar esas itibariyle Selef ile aynı fikir¬ 
dedir. Kur’an’ın mahiyeti. şer‘î bir delil 
olarak konumu ve Kur'an’ın tefsirinde ta¬ 
kip edilecek usul konusunda ıslahçılık ile 
Selef aynı noktada buluşur. Islahçılara gö¬ 
re Kur’ân-ı Kerîm Allah’ın yaratılmamış, 
İlâhî ve değiştirilmez kelâmıdır (el-Hicr 
15/9; Fussılet 41/42); muhtevası her çağ¬ 
da geçerli ve evrenseldir (el-En’âm 6/90; 
Sebe' 34/28; M. Reşîd Rızâ, Tefsîrü’l-Me- 
nâr, II, 163; III, 289). Kur’an’ın gayrî mah¬ 
lûk olduğu akidesine sıkıca sarılan ıslah- 
çılar. Selefin konumunu teyit etmediği 
için Eş’arîliğin uzlaştırıcı sentezini redde¬ 
derler ( a.g.e ., IX, 1 78). Bu tavır çağdaş İs¬ 
lâm’daki akılcı yönelişe, bunun yanı sıra 
şarkiyatçılarla bazı müslüman müellifle¬ 
rin sîret literatürüne dayanarak ortaya 
koyduğu, Hz. Peygamber’in şahsiyeti hak¬ 
kında daha çok bilgi edinmeyi mümkün 
kılan tarih araştırmalarına ve psikolojik 
tahlillere rağmen modern Selefiyye’nin 
niçin çağın müslümanına hitap edecek 
orijinal bir tefsir anlayışı geliştiremediği¬ 
nin sebebini açıklamaktadır. Geçmişe ve 
Selefin -bazı durumlarda olumsuz- tav¬ 
rına sadık kalmak arzusuyla şekillenen 
öğretileri, onların vahye ilişkin meselele¬ 
rin daha doğru biçimde kavranması im¬ 
kânını verebilecek olan tarihî, sosyolojik 
ve psikolojik keşiflerin daha derin bilgisi¬ 
ni edinmelerini engelledi. Nitekim Reşîd 
Rızâ Tefsîrü ’l-Menûr'mda, Allah’tan in- 
zâl edilen vahiy anlayışını geleneksel tef¬ 
sirlerle küçük bir değişiklik bile arzetme- 
yecek tarzda ortaya koymakta (XI, 146- 
194) ve meselâ Emile Dermenghem gibi 
kayda değer müelliflerin bu konu üzerin¬ 
deki fikirlerini (bk. La uie de Mahomet, 
Paris 1929, XVIII. bl.) uzun mütalaalarla 
reddetmektedir (M. Reşîd Rızâ, Tefsîrü’l- 
Menâr,Xl, 169-178). 

Muhammed Abduh, Risûletü't-tev- 
hîd’ in ilk neşrinde (Bulak 1315) Kur’an’m 
mahiyetini ele alırken geleneksel akide¬ 
den farklı bir noktaya ulaşmayı denedi 
(Bu kısım Reşîd Rızâ tarafından neşredilen 
ikinci baskıda |Kahire 1326/1908] metin¬ 
den çıkarılmış olup eserin Fransızca tercü¬ 
mesinde [s. 33-34; bk. bibi.] ve Mahmûd 
Ebû Reyye neşrinde [Kahire 1966, s. 52] 
tekrar kitaba alınmıştır). Reşîd Rızâ, akıl¬ 
cı yorumları göz ardı ederek kitabın İlâhî 
vasfını ısrarla savunmuştur (a.g.e., 1,132- 
133, 220; VI, 71; VIII, 10, 280, 303; IX, 178; 
XII, 499). Aynı tavır Abdülhamîd Bâdîs’in 
şu cümlesinde de gözlenmektedir: “Kur- 
’an Allah’ın kelâmı ve vahyidir” ( eş-Şihâb 
(Ocak 1934], s. 55). 


Islahçı anlayışa göre Kur’an dinin esa¬ 
sı, hatta bütün boyutlarıyla dinin ta ken¬ 
disidir (M. Reşîd Rızâ, Tefsîrü’l-Menâr, I, 
369; VI, 154-167; VII, 139, 198; IX. 326). Şu 
İlâhî beyana göre din Kur’an vahyiyle ta¬ 
mamlanmıştır: “Bugün dininizi tamam¬ 
ladım...” (el-Mâide 5/3). Reşîd Rızâ’ya gö¬ 
re âyette geçen "din” kelimesi, İbn Ab- 
bas ve Selefin çoğunluğunun da kabul 
ettiği gibi “itikad (akaid), fıkhî hükümler 
(ahkâm) ve ahlâk (âdâb) konuları” anlamı¬ 
na gelmektedir (a.g.e., VI, 166'daki dip¬ 
not). Kur’an dinin en yüce kaynağıdır ve 
ümmetin tarih boyunca ihtiyaç duyacağı 
her şeyi ilke ve model olarak ihtiva et¬ 
mektedir. İslâm topiumunun siyasî ör¬ 
gütlenmesi ve siyasî işlerin yürütülmesiy¬ 
le ilgili olarak Kur'an yalnızca genel ilke¬ 
leri vazederek şartlara ve müslümanların 
yararına uygun kararlar alma işini ümme¬ 
tin yetkili yöneticilerine (ülü’i-emr) bırakır 
(krş. a.g.e., III, 10-12; IV, 199-205; VI, 123; 
Vli, 140-141, 191; XI, 264; el-Merıâr, IV 
[1318], s. 210). 

Âyetlerin çoğu apaçık anlamlara sahip 
(muhkem) olup tefsir edilmeleri herhangi 
bir problem doğurmaz. Nisbeten müp¬ 
hemlik taşıyan (müteşâbih, bk.Âl-i İmrân 
3/7) âyetlerle ilgili olarak müminin tavrı, 
zikredileni en zâhirî anlamıyla geçtiği gi¬ 
bi kabul etmek şeklinde olmalıdır. Müte¬ 
şâbih âyetlerin te’vilini yalnızca Allah bi¬ 
lir; mümine düşen idrakini Allah’a teslim 
etme tevazuu göstermekten ibarettir (M. 
Reşîd Rızâ, Tefsîrü’l-Menâr, 1, 252; 111, 167; 
IV, 256; VII, 472; VIII, 453; IX, 513; X, 141; 
XII, 378; eş-Şihâb |Ocak 1934], s. 6; Hazi¬ 
ran 1939, s. 206). 

Kur’an’m tefsiri konusundaki ıslahçı öğ¬ 
reti, te’vil ve tefsir terimleriyle ifade edi¬ 
len yorumlama biçimleriyle iigisi içinde 
ortaya konabilir. Islahçılar, âyetlerin zâhi¬ 
rî anlamlarının derinlerinde yatan bâtmî 
anlamı yahut görünür imajların ötesinde 
bulunan sembolizmi ortaya çıkarma iddi¬ 
asındaki sübjektif yorumlama (te'vil) bi¬ 
çimlerine şiddetle karşı çıkmışlardır. Re¬ 
şîd Rızâ, Âl-i İmrân sûresinin 7. âyetinin 
tefsirini yaparken bu konudaki ıslahçı yak¬ 
laşımı şöyle ortaya koymuştur: "Te’vil bid- 
‘atın tipik bir örneğidir” ( Tefsîrü ’l-Menâr, 
III, 166 vd.;X, 141). Bu çerçevede Cehmiy- 
ye, Kaderiyye, Hâricîlik, Bâtıniyye, Bâbiy- 
ye, Bahâiyye gibi bid’at ehli sayılan fırka¬ 
ların te’villeri ve aşırı tasavvufî te’viller, 
vahyin zâhirî anlamıyla alâkasız biçimde 
tamamen keyfî yorumlar olarak görül¬ 
müş ve eleştirilmiştir (a.g.e., I, 252-253; 
III, 172-196; IV, 191; IX, 131-132). Bu tür 
te’vil uygulamaları tahriften başka bir 


şey değildir. Tahrif teriminin kapsamına 
İsrâiliyat tarzındaki gerçek dışı mâlumat- 
la doldurulmuş sözde âlimane tefsirler de 
girmekte olup bunlar ıslahçı müelliflerce 
sık sık eleştirilmiştir (a.g.e., I, 8, 18, 347; 
II, 455, 471; IV, 466; VI, 332, 355-356, 449; 
IX, 190,414; X, 384; XI, 474; eş-Şihâb | Tem¬ 
muz 1939|, s. 254). 

Islahçı yorum anlayışı basit tefsir lehi¬ 
ne te’vili ortadan kaldırma eğilimi içinde 
olmuş, özellikle İlâhî sıfatlar ve âhiret hal¬ 
leriyle ilgili bazı âyetler dışında Kur’an 
vahyinin Selef için olduğu gibi çağdaş 
müslümanlar için de anlaşılır olduğu ilke¬ 
sini getirmiştir. Böylece tefsirin fonksiyo¬ 
nu ihya edilmiş olmaktadır. Tarihî ve ma¬ 
salsı kabuğundan, geniş ölçüde grama- 
tik ve retorik nitelikteki mahiyetinden 
arındırılmış olan tefsir Kur’an’ı okumak 
ve tefekkür etmek için bir hazırlık görevi 
üstlenmiş olacaktır. Başlıca ilgileri tefsir 
ilminin didaktik veçhesi üzerinde yoğun¬ 
laşmış olan müfessirler müslümanlarla 
kitapları arasına bir perde çekmişlerdir 
(M. Reşîd Rızâ, Tefsîrü’l-Menâr, III, 302). 
Islahçılara göre tefsirin asıl maksadı, din 
duygusunu yeşertecek ve müminin din¬ 
darlığına istikamet verecek olan ahlâkî 
değerleri ve kılavuz hükümleri açıklamak¬ 
tır (a.g.e., 1, 25). Tefsir akılcılığa meftun 
olmuş modern zihniyeti tatmin etmeye, 
bilimsel ve doğrulanabilir gerçekleri or¬ 
taya koymaya yönelik delillerin peşindeki 
bir disiplin gibi görülmemelidir. Islahçı 
müfessirler (hepsinden önce Reşîd Rızâ ve 
İbn Bâdîs) bilimsel yorumlara hiç meylet¬ 
mediler ve birkaç tuhaf istisna dışında 
dönemlerinde yaygın olan, Tantâvî Cevhe- 
rî’nin tipik bir örneğini teşkil ettiği uzlaş- 
tırmacılık modasına kapılmadılar. Bunun 
bir sonucu olarak Reşîd Rızâ, Fahreddin 
er-Râzî’nin ünlü tefsirini çağının bilimsel 
kültürüyle doldurması türünden ölçüsüz¬ 
lükleri eleştirmiş, kendi çağının aynı eği¬ 
limi taşıyan ve tefsirlerinde okuyucuyu 
vahyin gayesinden saptıran müfessirleri 
hoş karşılamamıştır (a.g.e., I, 75). Bunun 
ötesinde Muhammed Abduh’tan iktibas¬ 
la Kitâb-ı Mukaddes’te geçen, Kur'ân-ı 
Kerîm’de de zikredilen ve üzerlerinde te¬ 
fekkür edilmesi istenen kıssaları tarihî 
gerçekleri bakımından temellendirmeye 
çalışanları da eleştirmiştir. Buna göre ih¬ 
tiva ettiği kıssalara bakarak Kur’an’ı bir 
tarih kitabı saymak doğru değildir; çün¬ 
kü Kur’an yalnızca bir hidayet rehberidir 
(a.g.e., III, 471 ). Islahçı müfessirin görevi, 
her şeyden önce Kur’anîn mesajını müs- 
lümanların zihin ve kalplerine mümkün 
olduğu kadar yaklaştırmaktır. Delilini sün- 

147 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 




ISLAH 


netten almayan herhangi bir tefsir şüp¬ 
heyle karşılanır; bu yüzden de reddedilir 
(Muhammed Abduh, Risâletü't-teuhîd, s. 
129; M. Reşîd Rızâ, Tefsîrü’l-Menâr, I, 8, 
174-175; III, 327). 

2. Sünnet. Islah fikri açısından sünnet 
ikinci şerl kaynak olarak kitabın hemen 
yanında düşünülmelidir. Bununla birlik¬ 
te ısiahçı öğretinin savunucuları, sünne¬ 
tin vahiy gibi temel bir kaynak mı yoksa 
basit olarak vahyin açıklaması mı olduğu 
konusunda tam bir görüş birliği içinde 
değildir. Sünnet konusundaki başlıca tu¬ 
tumlar şu şekildedir: Sünnet Kur’an ile 
aynı mahiyettedir. Bu görüş, Kur'an ve 
Sünnet’in temeldeki birliğini öne süren 
İbn Bâdîs'in bakış açısı olup Zahirî İbn 
Hazm'ınkine benzemektedir. Reşîd Rızâ 
da bu görüşe kısmen iştirak eder. Sün¬ 
netin vahyi açıkladığı konusunda bütün 
ısiahçı müellifler ittifak halindedir. Zira 
Kur’ân-ı Kerîm, Peygamber'in görevinin 
insanlara Kur’an’ın gerçek anlamını açık¬ 
lamak olduğunu bildirmektedir. Ancak 
sünnet açıklayıcı ve tamamlayıcı konum¬ 
da olduğuna göre Kur’an’a nisbetle ikinci 
plandadır (M. Reşîd Rızâ, Tefsîrü’l-Menâr, 
IV, 18; IX, 326). 

Sünnet ile kastedilen şey, yalnızca iman 
esaslarından ve ibadet uygulamalarından 
bahseden oldukça sınırlı sayıdaki sahih 
hadis metinleridir. Bunların dışında ka¬ 
lan ve sıhhatinden emin olunan edep ve 
ahlâka dair hadislerinse sayısı bir düzine¬ 
yi geçmez (Muhammed Abduh, Risâletü’t- 
tevhîd, s. 202, dipnot 2; M. Reşîd Rızâ, 
Tefsîrü’l-Menâr, V, 365). Bir hadis, güve¬ 
nilir bir muhaddise yahut ünlü bir üsta¬ 
dın otoritesine dayandırılmış olsa bile sırf 
Hz. Peygamber’e nisbet edildiği için sahih 
kabul edilemez. Gazzâlî örneğine de işa¬ 
ret eden Reşîd Rızâ mevzû hadisler mese¬ 
lesinde oldukça hassastır (a.g.e., VII, 31). 

Hadislerin sahihliği meselesi ısiahçı ba¬ 
kış açısından ileri derecede önem taşı¬ 
maktadır; zira sünnetin sıhhati onun teş¬ 
riî bir kaynak olarak otoritesinin temelini 
teşkil eder. Dolayısıyla müslümanlar, sıh¬ 
hati Kur'an kadar kesin olmayan herhan¬ 
gi bir kural koyucu hadisi reddetme hak¬ 
kına sahiptirler. Aslında yeni Selefıyye yal¬ 
nızca çok az sayıdaki mütevâtir hadisin 
kural koyucu değerini tanımaktadır (el- 
Menâr, III11318], s. 572). Islahçılar, müs- 
lümanların sadece Kur'an ve Sünnet’i ta¬ 
kip etmeleri gerektiğini savunurken öğ¬ 
retilerini Hz. Peygamber’in Kitap ve Sün- 
net'e sarılma yolundaki çeşitli tâlimatına 
dayandırıyorlardı. Fakat savundukları sün¬ 
net kavramının oldukça sınırlı olduğunu 
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daima hatırda tutarak İslâm dininin esas 
itibariyle Kur’an’a indirgenebileceği dü- 
şüncesindeydiler. 

Böylece ıslah öğretisi bir kaynak olarak 
Kur’an’a hadisten daha büyük bir önem 
atfeder. Bu tutum mantıkî sonuçlarını, 
yakın geçmişte eser veren ve hadisin oto¬ 
ritesini Kur’an ve ictihad lehine azaltan 
müelliflerde göstermiştir. Reşîd Rızâ’nın 
eski talebesi Mahmûd Ebû Reyye’nin 
Edvâ 3 ‘ale's-sünneti'l-Muhammediyye 
(Kahire 1958) adlı eseri sözü edilen yak¬ 
laşıma bir örnektir. Reşîd Rızâ’nın bir baş¬ 
ka talebesi olan Muhammed Tevfîk Sıdki, 
el-İslâm hüve'l-Kuı'ân vahdeh başlıklı 
kendi çapında bir program olan çalışma¬ 
sında (a.g.e., IX 11324], s. 515-525, 906- 
925) mantıkî olarak İslâm’ın Kur’an dışın¬ 
da bir şeyle tanımlanamayacağı iddiasını 
ileri sürmüştür. Bu müellife göre Kur’an'- 
da serdedilen gerçeklerle yahut aklın ilke¬ 
leriyle uyuşmadığı halde İslâm’a maledi- 
len herhangi bir doktriner unsur redde¬ 
dilmelidir. Başka bir yerde aynı müellif 
sünneti değerlendirmede tam bir ser¬ 
bestlik talebinde bulunmuştur. Yeni Se- 
lefiyye elbette bu kadar ileri gitmemiştir. 
Nitekim Muhammed Tevfîk Sıdkî’nin bu 
tezi klasik anlayışın savunucuları tarafın¬ 
dan hemen reddedildi (a.g.e., IX ] 1324). 
s. 699-711). Selefiyye'nin gözünde İslâm 
yalnızca Kur'an’a ve mütevâtir habere da¬ 
yalı itikad ve ibadet meseleleriyle sınırlı 
değildi; o aynı zamanda siyasî, İçtimaî bir 
sistem, bir ahlâkî ve kültürel değerler 
manzumesiydi. Âdetler ve insan ilişkileri 
(muâmelât) gibi İlâhî buyruğun (nas) değil 
sosyokültürel yapının belirlediği mesele¬ 
lerde sünnet ve Selef uygulaması yardım¬ 
cı ve yol gösterici olabilirdi. 

3. Selef Geleneği. Islahçılar, büyük öl¬ 
çüde Selef geleneğine sünneti açıklayan 
bir kaynak ve İslâm'ın genel anlamını kav¬ 
ramaya elveren bir atıf noktası olarak 
başvururlar. Onlara göre hem tarihî hem 
de kültürel bir olguyu anlatan “selef te¬ 
rimi, her şeyden önce klasik kullanımda 
tabii olarak otorite ve model olma fikriy¬ 
le irtibatlandınlan “önce gelme” fikrini 
ihtiva eder. Selef “erdemli atalar” (es-Se- 
lefü’s-sâlih) olarak kâmil imanları, takvâ- 
ları, sâlih amelleri ve dinî bilgileriyle in¬ 
sanlara modellik ve kılavuzluk yapacak 
konumdadırlar. Fakat güvenilir ve yeterli 
biyografik mâlumatm yokluğu sebebiyle 
bütün bu özelliklerin tahkiki hayli zordur: 
kronolojik tesbitier kesin değildir ve za¬ 
man zaman da çelişkilidir. Hatta selef 
kavramıyla kimlerin kastedildiği bile tar¬ 
tışmalı olup bu hususta şu görüşler ileri 


sürülmüştür: Müminlerin annesi Âişe, 
Hulefâ-yi Râşidîn ve Talha ile Zübeyr; tâ- 
biînin önde gelenleri (Lane, Lexicon, IV, 
1408); ashâb-ı kı'râm; ashap ve tâbiîn. Mo¬ 
dern ısiahçı müelliflerin eserlerinde de 
Selefin tanımı pek belirgin değildir. Re¬ 
şîd Rızâ’ya göre onlar ilk İslâm topluluğu¬ 
nun en tanınmış temsilcileriydi ve men¬ 
sup oldukları ilk dönem, her biri yetmiş 
seksen yılı ifade eden üç nesli kapsıyordu 
(Tefsîrü’l-Menâr, II, 81; VII, 143, 198; XI, 
314; XII, 190). Bu üç nesil Hz. Peygamber 
ve ashabı, ashabı takip edenler (tâbiîn) ve 
onlardan sonra gelenlerden (tebeu't-tâbi- 
în) oluşmaktaydı (a.g.e., VIII, 50; eş-Şihâb 
INisan 1937], s. 434). 

Isiahçı terminolojide selef bazan halef 
teriminin karşıtı olarak da kullanılır. “Son¬ 
raki nesiller” anlamına gelen halef -selefin 
aksine- bid’atların, mezhep taassubunun 
ve fırkaların mantar gibi ortaya çıkışı se¬ 
bebiyle İslâm mesajının müphemleştiği 
sonraki dönemleri ifade eder (M. Reşîd 
Rızâ, Tefsîrü’l-Menâr, VIII, 269). Bu tasav¬ 
vur, ıslahçıların ümmet varlığını asırlarca 
diri tutan kültür geleneğinden kendilerini 
kopardıkları izlenimi verdiği için ilk bakış¬ 
ta oldukça basit görünmektedir. Aslında 
yeni Selefiyye’nin konumu daha ince bir 
anlayışa dayanır; yukarıda tanımlandığı 
şekliyle Selef dönemi dışında modern ıs- 
lahçılar Selef örneğini takip eden mezhep 
ve fırkalardan bağımsız âlimlerin katkıla¬ 
rını değerlendirmeyi de reddetmezler. Zi¬ 
ra bu âlimler her türlü mezhepçiliği aş¬ 
mış. tek endişeleri sünnetin bütünlüğünü 
ve ümmetin birliğini muhafaza etmek 
olan şahsiyetlerdir. Meselâ Reşîd Rızâ, 
Ebû İshakeş-Şâtıbî’yifö. 790/1388) çok 
saygılı bir tavırla değerlendirir (el-Ttiş&m, 
giriş,1, 1-9; Tefsîrü’l-Menâr, VI, 156-163; VII, 
193). Hatta modern Selefıyye Gazzâlî, İmâ- 
mü’l-Haremeyn el-Cüveynî ve İbn Teymiy- 
ye gibi Sünnî âlim ve mutasavvıfları Se¬ 
leften sonra da gelmiş olsalar saygıyla 
zikreder (a.g.e., XI, 378). Bu âlimler “kur¬ 
tuluş yolunun kılavuzları" (eimmetü’l-hiidâ) 
olup İslâm mâneviyatının her devirde ye¬ 
niden tecdidini sağlayan nurun taşıyıcıla¬ 
rıdırlar. Modern ıslah taraftarlarına göre 
Muhammed Abduh, Selefin anlayışını as¬ 
lına uygun şekilde aktaran ve dolayısıyla 
İslâm’ı tecdid eden âlimler çizgisi içinde 
XX. yüzyıla girerken İslâmî tecdidi gerçek 
anlamda başlatan üstat ve imamdır. 

Böylece sünnetin tamamlayıcısı ve dinî 
meselelerde olsun dünyevî işlerde olsun 
İslâmî hayatın yaşanmasında bir ilham 
kaynağı olarak Selef geleneği, ıslahçılar 
için bir hürmet konusu olmaktan daha 
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fazla bir anlam ifade etmektedir. Ancak 
modern Selefıyye, İslâm'ın Selef uygula¬ 
masında yansıyan ideal imajına hayran¬ 
lık içinde donakalmış bir grup olmayı da 
istememektedir. Onlar, Selef örneğini ta¬ 
kip ederek İslâm'ı modern toplum içinde 
basit ve hakiki bir tarzda yaşamayı arzu 
etmektedirler. Islah fikrinin teorisyenle- 
rine göre bu ideal, onların müslüman şah¬ 
siyetini yeniden inşa arzularını yansıt¬ 
makta olup bunu da yabancı kültür ve de¬ 
ğerleri kopya ederek değil İslâm’ın ilk dö¬ 
nemindeki kültür geleneğinden ilham 
alarak gerçekleştirmek istemektedirler. 
Islahçı müellifler Selefle ilgili tarihî ve 
edebî verileri ahlâkî, İçtimaî ve siyasî 
dersler çıkarmak üzere sistemli bir şekil¬ 
de kullanma eğiliminde oldular. İslâm'ın 
zuhuruyla ilgili sîret dışındaki bibliyogra¬ 
fik literatür de ıslahçıiar için tükenmez 
bir tarihî ve ahlâkî tefekkür kaynağıydı. 

Selef, ıslahçı metodolojide tarihî ve 
kültürel bakımdan kayda değer bir önem 
taşımaktadır. Yeni Selefıyye, önceliği Kur- 
’an ve Sünnet’e verse bile bu iki kaynağın 
dünya tarihinde yeni bir düzen öngördü¬ 
ğü ve bu düzenin tam anlamıyla Selefin 
uygulamaları sayesinde hayata geçirildi¬ 
ği ilkesini de benimsemiştir. Dolayısıyla 
ıslahçı İslâm anlayışı aşağıdaki cümlede 
özetlenebilir: “İslâm’ın kaynakları Kur’an 
vahyi, resulün sünneti ve Selef-i sâlihîn’in 
geleneğidir” (a.g.e., VII, 143, 198; IX, 132; 
XI, 378; eş-Şihâb |Şubat 1934|, s. 99). Bu 
önermede gelenek terimi ahlâkî ve itika- 
dî muhtevası bakımından kullanılmakta¬ 
dır. 

C) Islahçıların Temel Öğretileri. 1. Dün¬ 
yevî Uygulamalarda Islah. Bunun için ca¬ 
milerde ve harekete sıcak bakan kültür 
çevrelerinde vaaz ve irşada önem veril¬ 
miştir. Eğitim, öğretim ve hayır işleriyle 
ilgili cemiyetler oluşturan ıslahçıiar bun¬ 
lar aracılığıyla hedeflere ulaşmaya çalış¬ 
mışlardır. Bunun yanında ıslah düşünce¬ 
si Doğu’da Reşîd Rızâ’nın çıkardığı el-Me- 
nâr (1898-1935), Mağrib’de de İbn Bâdîs 
tarafından neşredilen eş-Şihâb (1925- 
1939) gibi bir kısmı kalıcı tesirler uyandır¬ 
mış olan çok sayıda dergi ve çeşitli neşri¬ 
yatla yayılmıştır. 

Kitleler arasında propagandası yapılan 
genel ıslahçı temalar şu şekilde özetlene¬ 
bilir: Aslî hüviyetine uygun hale getirmek 
üzere ibadet şekillerinin ıslahı; ilk bakış¬ 
ta dinî gibi görünen, ancak Hz. Peygam¬ 
berin sünnetinde ve Selef geleneğinde 
sağlam dayanağı bulunmayan kabrin ba¬ 
şında açıktan Kur’an okumak, mevlid kut¬ 
lamaları vb. bir yığın uygulamaya karşı 


irşad faaliyetinde bulunmak ve modern 
Selefıyye’nin şirk belirtisi olarak gördüğü 
evliyaya aşırı saygı, ölülerden yardım is¬ 
teme gibi uygulama ve inanışlara karşı 
uyarıcılık yapmak. Islahçıiar ayrıca mü¬ 
minleri vahdete, mezhep farklılıklarını 
göz ardı ederek tam bir dayanışma ruhu 
içinde ibadete ve geleneksel Sünnî-Şiî zıt¬ 
laşmasını aşmaya teşvik ediyorlardı. Bun¬ 
ların yanı sıra hem iyiliği emretme ve kö¬ 
tülükten sakındırma hem de müslüman 
toplumu fuhuş, kumar, alkollü içki ve 
uyuşturucudan kurtarmaya yönelik ah¬ 
lâkî çabalara da teşvik etmiş oluyorlardı. 
Müslüman erkeklerin ve özellikle kadın¬ 
ların hıfzıssıhha ve ev ekonomisi alanın¬ 
da eğitilmesi önemliydi. Eğitimle ilgili 
öteki hedefler, müslümanlarm modern 
bilimle meşgul olma ve yabancı dil öğren¬ 
me yolunda entelektüel ilgilerini uyandır¬ 
maktı. Benzeri hedefler arasında Cem’iy- 
yetü'ş-şübbâni’l-müslimîn gibi kuruluş ve 
çevrelerde izcilik, kültür ve sanat faaliyet¬ 
leri türünden gençliğe yönelik projeleri 
desteklemek de vardır. Bütün bunlar, çağ¬ 
daş dünyanın problemleriyle korkmadan 
ve yabancılaşma tehlikesine düşmeden 
yüzyüze gelme kabiliyetindeki yeni müs¬ 
lüman insanın doğuşunu çabuklaştırma¬ 
ya yönelik teşebbüslerdi. 

2. Teorik Alanda Islah. Başlıca ıslahçı 
müellifler, her şeyden önce hacimli ve ay¬ 
rıntılı doktriner eserler yazacak kadar za¬ 
manı olmayan aksiyon adamlarıydı. Me¬ 
selâ Muhammed Abduh’un temel dinî 
düşüncelerini ihtiva eden Risâletü't-tev- 
hîd adlı eseri sadece 133 sayfa tutuyor¬ 
du. Düşüncelerinin geri kalan kısmı Re¬ 
şîd Rızâ’nm hacimli Tefsîrü'l-Menâr’m- 
da serpiştirilmiş olarak bulunabilir; an¬ 
cak onun düşünceleri öğrencisininkinden 
kolayca ayırt edilememektedir. 1902’de 
ölen Kevâkibî, teorik düşüncesinin yal¬ 
nızca küçük bir kısmını ihtiva eden Ta- 
bâYu’l-istibdâd ve Ümmü'l-kurâ adlı 
iki risâleden başka bir şey yazmadı. Ab- 
duh gibi hayatı boyunca birçok yeni fikir 
ortaya atmış olan Cezayirli ıslahçı İbn Bâ¬ 
dîs, Kur’an tefsiri üzerine eş-Şihâb der¬ 
gisinde yayımlanan bir dizi makaleden 
başka bir eser bırakmadı. Geriye Reşîd Rı- 
zâ’nın kayda değer çalışmaları, özellikle 
de modern ıslah hareketinin temel dü¬ 
şüncelerini araştırmada en önemli kay¬ 
nağı oluşturan Tefsîrü'l-Menâr kalmak¬ 
tadır. İkinci planda sayılan çok sayıdaki 
ıslahçı müellif ise genellikle üstatlarının 
fikirlerini geliştirmekle meşgul oldular. 

Yeni Selefiyye’nin gayretleri, özellikle 
dönemlerinde moda olan öğretilerin eleş¬ 


tirisi üzerinde yoğunlaştı. Bu eleştiriler, 
bir öğretinin ya katı bir taassupla klasik 
Sünnî mezheplerin geleneğini izlemesi 
yahut da ana fikirleri itibariyle kuşkulu 
veya ıslahçılığın öngördüğü sahih İslâm 
anlayışıyla telifi imkânsız bir moderniz- 
min sonucu olarak ortaya atılmış cüret¬ 
kâr tahliller ve formüllerden ibaret olma¬ 
sı noktasında düğümleniyordu. Islahçıiar, 
aynı zamanda iki temel kaynakta verilen 
nesnel olguları ve Selefin temel kavram¬ 
larını gündeme getirerek ideal İslâmî ko¬ 
numlar belirlemeyi denediler. Selef, on¬ 
ların zihninde İbn Teymiyye ve öğrencisi 
İbn Kayyim el-Cevziyye’nin yorumu aracı¬ 
lığıyla şekilleniyordu. Zira onların gözün¬ 
de bu iki âlim Selef geleneği hakkındaki 
en sağlam otoritelerdi (M. Reşîd Rızâ, Tef- 
sîrü’l-Menâr, 1, 253). Islahçıların tenkidî 
eser ve yorumlarından hareketle aşağıda¬ 
ki fikrî tavırlar tesbit edilebilmektedir: 

a) Metodoloji. Islahçı tavır yaygın Sün¬ 
nî öğretinin Kur’an, sünnet, icmâ ve ieti- 
haddan oluşan dört temel kaynak (usul) 
teorisine taraftardı; ancak bu dört kay¬ 
naktan hüküm çıkarmak için fıkıh usulü il¬ 
mi çerçevesinde belirlenen geleneksel kri¬ 
terleri bütünüyle kabul etmiyordu (a.g.e., 
V, 187, 201, 203, 208, 417; XI, 267). Söz 
konusu tavır şu başlıklar altında özetlene¬ 
bilir: İki temel kaynağın otoritesi, taklidin 
reddi, yeni bir icmâ yahut ietihad anlayışı 
ve ibadetlerle âdetler arasında zorunlu 
bir ayırıma gitmek. 

1. Kur’an ve Sünnet İslâm’ın bütün hu¬ 
kuk sisteminin temelini oluşturur ve müs- 
lümanları geleneksel ilim otoritelerine kö¬ 
rü körüne teslim olmaktan kurtarır. Böy- 
lece mezhepler arasındaki ihtilâflar, Sün¬ 
nîlik ve Şiîlik arasındaki dünyevî zıtlaşma¬ 
lar ve Sünnî çevrelerde bid’at ve dalâlet 
ehli olarak nitelenen özellikle Hâricîlik ya¬ 
hut bugünkü şekliyle İbâzıyye gibi fırka¬ 
lara karşı beslenen olumsuz duygular et¬ 
kili bir şekilde silinmiş olacaktır. İlk pren¬ 
siplere dönmekle müslümanlar mezhep¬ 
lerin ayırıcı etkilerinin üstesinden gele¬ 
cek, bununla birlikte her mezhebin olum¬ 
lu katkılarından istifade imkânı da bula¬ 
caktır (eş-Şihâb [Mart 1936), s. 654; |Ka- 
sım 1938), s. 230). Onların gözünde mez¬ 
hepler, kendilerini genel olarak akla ve 
bilime düşman bir tavırla özdeş hale ge¬ 
tirmişler (M. Reşîd Rızâ, Tefsîrü’l-Menâr, 
il, 91-93), ietihad edip araştırma yapmak¬ 
tan alıkoymuşlar ve sonuçta ümmetin 
kültürel ilerleyişine köstek olmuşlardı. 
Kur’an’a, Sünnet’e ve Selef geleneğine 
dönüş ise müslümanlar için birleştirici ve 
uzlaştırıcı olacaktı. Taassup ve önyargıla- 
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rından kurtulan müslümanlar, kendi et¬ 
nik ve kültürel kimliklerinin üzerine yük¬ 
selerek dinde kardeş olduklarını yeniden 
farkedecekler ve böylece ümmetlerinin 
vahdeti içinde yeniden birleşebilecekler¬ 
di. Bu sebeple ilk kaynaklara dönüş fikri, 
ıslahçı müelliflerin büyük değer verdiği 
Panislâmizm lehine güçlü bir dayanak 
teşkil etmekteydi. 

Modern Selefıyye’nin ilk kaynaklara dö¬ 
nüşle kastettiği şey, daha ziyade müslü- 
manların modern dünyada karşı karşıya 
kaldıkları ahlâkî problemleri çözmek üze¬ 
re Kur'an ve Sünnet’i düşüncelerinin aslî 
temeli kılma arzusunu ifade etmektey¬ 
di. Kaynaklara dönüş ilkesinin mantıkî so¬ 
nucu taklidin reddedilmesi ve içtihadı 
uygulamada yeni yolların araştırılması¬ 
dır. 

2. Taklide, başka bir ifadeyle gelenek¬ 
sel ilim otoritelerine, özellikle de Sünnî 
mezheplere köle gibi bağlanma ruhu ıs- 
lahçılar tarafından şiddetle eleştirilmiş¬ 
tir. Taklit kavramı, Kur’an'da emredildi- 
ği gibi (en-Nisâ 4/59; el-Ahzâb 33/21) Hz. 
Peygamber’in izinden gitmeyi yahut İlmî 
ve mânevî otoritesi ıslahçılarca teslim 
edilen Selefin geleneğini güvenle kabul 
etmeyi elbette kapsamaz. Resûl-i Ekrem 
ve Selefin yolunu izleme söz konusu ol¬ 
duğunda taklit yerine “ittibâ” terimi kul¬ 
lanılır. Bu ayırım Reşîd Rızâ tarafından 
açık bir şekilde dile getirilmiştir ( a.g.e., 
V, 238). 

İttibânın gerektirdiği bağlılık, Hz. Pey¬ 
gamber’in yolunu izlemeyi “ilim ve ame¬ 
lin ideali” (Laoust, Essai sur les doctrines 
sociales, s. 226) olarak gören ıslahçı mis¬ 
yonu belirlemekte ve ona ilham vermek¬ 
tedir. İbn Bâdîs’e göre bu yolda taklit ne 
kadar iyi olursa ıslahçı misyon o kadar ba¬ 
şarılı olur (eş-Şihâb [Nisan 1935], s. 8). Gü¬ 
venilir müctehidlerce ortaya konmuş bu¬ 
lunan yorumların belli bir değerlendirme¬ 
nin ardından kabul edilmesi de taklit sa¬ 
yılamaz; çünkü onlar Allah ve Resulü'n- 
den bağımsız kanun koyucular oldukları 
iddiasında değildirler. Müctehidlerin bü¬ 
tün yaptığı, Kur'an ve Sünnet’in daha iyi 
anlaşılması için rehberlik etmekten iba¬ 
rettir (M. Reşîd Rızâ, Tefsîrü’l-Menâr, V, 
238). Aynı şey normal olarak ülü’l-emre 
itaat etme (en-Nisâ 4/59) konusu için de 
geçerlidir; nihayet ülü’l-emrin yaptığı da 
İslâm şeriatını açıklamak, uygulamak ve 
genel olarak Kur’ânî değerleri her seviye¬ 
de hayata geçirmektir. Islahçı düşüncenin 
taklide yönelttiği eleştiri, hem şuursuz 
teslimiyetçiliğe hem de durağan bir din 
ve kültür anlayışı adına terakkiyi ve şahsî 
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araştırmayı engelleyen İçtimaî ve siyasî 
yapılar için sağlanan desteğe yöneliktir. 
Şahsî tefekkür ve tecrübe lehine birçok 
delil bulunmakta olup taklit, akıl sahiple¬ 
rinin bu melekelerini tam anlamıyla kul¬ 
lanmaları gerektiğini öngören İslâm'ın ru¬ 
huna aykırıdır (a.g.e., XII, 220-221; ayrıca 
bk. Muhammed İkbal, s. 125-129). fslahçi- 
lar, taklidin bâtıl ve haram olduğunu ile¬ 
ri sürüp İslâm itikad ve ahlâkı üzerinde 
olumsuz etkileri olduğunu vurgularken 
sürekli bu türlü delillere müracaat etmiş¬ 
lerdi. Taklitçilik, ayrıca İslâm dünyasının 
kültüre! durgunluğa düşmesinin ve müs- 
lüman kitlelerin geleneksel dinî yapıla¬ 
ra (ulemâ ve şeyhlere) körü körüne teslim 
olmasının suçlusu olarak da görülmüş¬ 
tür. 

3. Islahçı düşünce, Reşîd Rızâ’nın “dinin 
hayat damarı" (Tefsîrü’l-Menâr, II, 339) 
olarak gördüğü içtihada başvurulmasının 
zaruret ve meşruiyetini teyit etmektedir. 
IV. (X.) yüzyıldan itibaren ictihad kapısının 
kapandığı telakkisinin bir uydurmadan 
ibaret olduğunu düşünen ıslahçılar bu 
kabulü ve onun türettiği fikrî mirası ter- 
ketmek gerektiğini savundular. Ancak on¬ 
lar müslüman aklını içtihada açık tutmak¬ 
tan, dinin temellerini bile sorgulamaya 
imkân veren sınırsız bir eleştiri hürriyeti¬ 
ni de anlamıyorlardı. Çünkü dinî mesele¬ 
lerde tam bir eleştiri hürriyeti sonu gel¬ 
meyen nazarî tartışmalara götürebilirdi 
(a.g.e., VIII, 317); ayrıca böyle bir sonuç 
hiç de Selefi tavrın ruhuna uygun düş¬ 
mezdi. 

Öncelikle ıslahçılar inanç esasları, temel 
ibadetler ve şerî yasakları ihtiva eden ala¬ 
nın tartışılmaz olduğu düşüncesindedir. 
Tamamı Kur’an'a dayanan bu alanda ic¬ 
tihad söz konusu olamaz ( a.g.e., 1,118; V, 
211; VIII, 217; X, 432; XI, 265, 268). Bunun 
dışında kalan meseleler Kur’an ve Sün¬ 
netle irtibatını kurmak suretiyle ictihad 
konusu yapılabilir. 

Islahçı tebliğin temel fikirlerinden biri 
müslümanların Kitap ve Sünnet ile şah¬ 
sen ilgilenmelerinin gerekliliğidir. Kur’an 
üzerinde sürekli tefekkür etmek, onun 
işaret ettiği bütün kaynakları tahlil ve an¬ 
lama yolunda sabırla uğraş vermek, her 
müslümanın kendi başına İlâhî mesaja 
nüfuz etmesini ve ondan ruhî ve ahlâkî 
davranış ilkelerini çıkarmasını (hidayet) 
sağlayacaktır. Bu tür içtihadın sonuçlan 
büyük ölçüde şahsîdir. Ancak ictihad üm¬ 
met bakımından da çok önemlidir; çün¬ 
kü sösyal, ekonomik, dış işleri gibi alan¬ 
larda güdeceği siyasetin genel ilkelerini 
belirlemek üzere Kur’an ve Sünnet’in te¬ 


mel emirleriyle uyum içinde olmak şar¬ 
tıyla bu iki kaynağı sürekli olarak yorum¬ 
laması gereken ümmettir. 

Fıkhî seviyede ümmeti ilgilendiren uy¬ 
gulamalara ait kurucu bir gayret olarak 
ictihad ülü’l-emrin uhdesindedir. Ülü’l- 
emrin karar ve uygulamaları ümmetin 
mânevî iyiliğini (ıslah) ve maddî refahını 
(mesâlih) gözetmelidir. Onların yetkileri 
normal olarak siyasî liderlerin sorumlu¬ 
luğuna giren işlere kadar uzanır; ancak 
ibadet ve şahıs hukukunu ilgilendiren iş¬ 
lere karışmaz. Bu konularda ictihad et¬ 
mek tam bir sapıklıktır (a.g.e., V, 211; 
VIII, 288, 308;XI, 253). Dolayısıyla, çağdaş 
uygarlığın ruhuyla çeliştiği düşüncesiyle 
müslüman şahıs hukukunun belirli yön¬ 
leriyle ilgili olarak ictihad adı altında dü¬ 
zenlemelere gidilmesi dinen geçersizdir. 
Modern Selefıyye içtihada yalnızca Kur’an 
ve Sünnet’in, hakkında bir hüküm beyan 
etmediği yahut ashâb-ı kirâmın icmâıyla 
sabit olmayan bir meselenin çözümünde 
cevaz vermektedir (a.g.e., VIII, 219). 

Ülü’l-emrin normal olarak uygulayabi¬ 
leceği içtihadın hangi türden meseleler 
hakkında olduğu hususunda şöyle bir ayı¬ 
rıma gitmek mümkündür: a) İdare şekli, 
İlmî ve teknik konular, askerî ve diploma¬ 
tik işler gibi dünyevî meselelerdeki tercih 
ve kararında ülü'l-emr, ümmetin yüksek 
menfaatleri istikametinde ve İslâm’ın te¬ 
mel gayeleriyle uygunluk içinde olmak 
şartıyla tamamen serbesttir, b) Öte yan¬ 
dan şer’î öğretiyle bir açıdan ilgisi bulu¬ 
nan meselelerde ülü’l-emrin içtihadı, de¬ 
lâleti zannî olan bazı Kur’an âyetlerinin 
tefsirini icap ettirebilir (a.g.e., II, 109). 
Böyle bir durumda makbul bir tefsir, 
Kur’an ve Sünnet’in hem lafzı hem de ru¬ 
huyla uygunluk içinde olan sonuçlara gö¬ 
türmelidir; zira yalnızca bu iki kaynağın 
bağlamı içinde kalarak ve yalnızca onla¬ 
rın sunduğu delil ve karinelere başvura¬ 
rak ictihad edilebilir. Islahçı öğretinin te¬ 
mel bir ilkesi de ümmetin yüksek men¬ 
faatlerini tesbit ederken hiçbir şekilde 
Kur’an ve Sünnet’in ruhuyla ve objektif 
hakikatiyle çelişmemektir. Kısaca re’y ve 
kıyas içtihadın yalnızca cüzi yönleridir ve 
tıpkı ictihad gibi “ibâdât" alanının dışın¬ 
da kalan meselelerde makbul sayılır. Fa¬ 
kat bir çatışma kaynağı olmaması için 
Kur’an'da da emredildiği gibi (eş-Şûrâ 
42/38) ülü’l-emrin içtihadı şûraya dayan¬ 
malıdır. Müctehidlerin birer fert olarak 
ortaya koydukları şahsî görüşleri ümme¬ 
ti bağlamaz. İçtihadın geçerli olmasının 
vazgeçilmez şartı onun ülü’l-emr tarafın¬ 
dan kabul edilmesidir. 
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4. Islahçılar. icmâ konusunda da klasik 
usul âlimlerinin öğretisinden farklı anla¬ 
yıştadır. Onlar icmâa ne ümmetin genel 
konsensüsü (krş. Şafiî, s. 403), ne de müc- 
tehidlerin belli bir dönemde belli bir me¬ 
sele üzerindeki ittifakları şeklinde anlam 
verirler. Ahmed b. Hanbel ve yeni Han- 
belî mektebinin çizgisinde olduğu gibi ye¬ 
ni Selefıyye de icmâı ashabın icmâıyla sı¬ 
nırlandırmaktadır (M. Reşîd Rızâ, Tefsî- 
rü’l-Menâr, II, 108,454; V, 187, 206; VII, 118; 
VIII, 254, 428; Abdurrahman el-Kevâkibî, 
s. 118), Ashap döneminden sonraki her¬ 
hangi bir icmâın özellikle ashabın gelene¬ 
ğiyle çelişen fikirleri tasdik ediyorsa hiçbir 
kıymeti yoktur (M. Reşîd Rızâ, Tefsîrü’l- 
Menâr, V, 206; VII, 198). Ashabın ibadet¬ 
lerle ilgili meselelerdeki icmâı nasıl din¬ 
de orta yolun kriteriyse ülü’l-emrin dün¬ 
yevî meselelerdeki ittifakı da aynı şekilde 
meşruiyetin kriteridir; çünkü onlar üm¬ 
metin meşruiyetinin gözeticileridir. Üm¬ 
met onları yöneticiler olarak ve yönetim¬ 
leri hakkında kontrollü bir güce sahip ol¬ 
malarıyla tanımaktadır ( a.g.e III, 12). 
Ülü’l-emre itaat kavramı yanılmazlıkla (is¬ 
met) değil kamu yararı (maslahat) ile te¬ 
mellendirilir (a.g.e., V, 208). Konuyla ilgili 
ıslahçı görüşü özetlemek üzere Reşîd Rı¬ 
zâ ülü’l-emrin ittifakını “şeriatımızın te¬ 
mellerinden biri olarak kabul ettiğimiz 
hakiki icmâ” şeklinde tanımlar (a.g.e., V, 
190). 

Şûranın fonksiyonunu ümmet seviye¬ 
sinde görebilecek bir danışma sisteminin 
İslâm’da mevcut bulunmayışı sebebiyle 
ıslahçılar, şekil ve muhtevasını modern¬ 
leştirdikleri icmâ kavramına başvurmak 
suretiyle bu boşluğu doldurma ihtiyacı 
hissetmişlerdir. Fakat yeni Selefiyye’nin 
bu konudaki düşünceleri çağdaş müslü- 
man dünyada icmâın nasıl uygulanacağı 
hakkında tutarlı bir öğreti ortaya koyacak 
kadar işlenmiş değildir. Muhammed İk¬ 
bal, icmâın sürekli bir yasama organı ola¬ 
rak organize edilmesi gerektiği yolunda 
temennilerini dile getirmişti (TheRecon- 
struction, s. 164). Reşîd Rızâ ise “cemâa" 
terimiyle, ümmetin başındaki yöneticiye 
yardım etmek üzere tayin edilmiş bir da¬ 
nışma organını kastediyordu (krş. Laoust, 
Le Califat dans la doctnne de Raşhld Ri- 
dâ, s. 21 vd.); ancak böyle bir kavram yal¬ 
nızca hilâfetin ıslahı çerçevesinde bir an¬ 
lam ifade etmektedir. İbn Bâdîs, hilâfet 
konusunu “boş hayal” sayarak bir kenara 
bırakmış; bunun yerine bilgili ve tecrü¬ 
beli insanlardan oluşmuş bir tür sürekli 
meclis (cemâatü'l-müslimîn) teşkilini daha 


gerçekçi görmüştür (krş. Ali Merad, Le 
reformisme musulman, s. 376 vd.). 

S. Yeni Hanbelî ekolünü takip eden ıs- 
lahçılar ibadetlerle âdetler arasında açık 
seçik bir ayırıma gitmek istemişlerdir. Bu 
meselede de kendi fikrî duruşlarını, iba¬ 
detle ilgili her şeyin Kur’an ve Sünnet ta¬ 
rafından belirlendiği ilkesiyle meşrûlaş- 
tırmışlardır. Geriye kalan ne varsa, yani 
maddî hayatın düzenlenmesiyle ilgili her 
konuda esasen ülü’l-emr kendi kararları¬ 
nı alma özgürlüğüne sahiptir. Allah’a kul¬ 
luk etmeye ilişkin bütün ameller ve helâl 
ve haram şeklindeki sınırlara riayet iba¬ 
detler kapsamına girer. Hiç kimsenin iba¬ 
detlerle ilgili olarak bir bid’at ihdas etme¬ 
si söz konusu olamaz. Âdetler, örf ve ge¬ 
lenekler ise ferdî olsun İçtimaî olsun dün¬ 
ya işleri alanına, onun da ötesinde zama¬ 
na ve mekâna göre değişiklik arzeden si¬ 
yasî ve hukukî alana girer. Âdetler alanın¬ 
da ıslahçılar toleransı tavsiye ederler ve 
bu konuda sivil fertler olmasa bile ülü’l- 
emrin karar verme ve ictihad etme hür¬ 
riyetine sahip olduğunu savunurlar (M. 
Reşîd Rızâ, Tefsîrü'l-Menâr, 111, 327; VII, 
140-141, 191; Abdurrahman ei-Kevâkibî, s. 
67; el-Menâr, IV 113181, s. 210). 

İbadetler ve âdetler arasındaki ayırım, 
yeni Selefıyye’ye bir yandan yüzyıllar boyu 
tasavvuf adı altında, Kur’an ve Sünnet’le 
temellendirilmediği halde halkın dinî an¬ 
layış ve yaşayışında fiilen benimsenmiş 
birtakım âyin ve merasimlerin yaygınlaş¬ 
masını eleştirme, öte yandan fetvalar yo¬ 
luyla oluşmuş klasik fıkıh ve ahlâk öğreti¬ 
sinde ayıklama yapılmasını ve ibadet ala¬ 
nında görülen bid’atların terkedilmesini 
isteme imkânı verdi. Bu ayırım, hem mo¬ 
dern dünyayla çok daha uyum içinde bu¬ 
lunduğuna inandıkları disiplinli ve sağ du¬ 
yulu bir din anlayışının geliştirilmesine ze¬ 
min hazırlayabilir hem de bu mahallî özel¬ 
lik arzeden hukukî ve sosyal örfleri âdet¬ 
ler sınıfında değerlendirerek onlar hak¬ 
kında daha müsamahalı bir görüş geliş¬ 
tirme cesareti verebilir ve böylece İslâm 
dünyasında önemli akımlar arasında vu¬ 
ku bulmuş doktriner ihtilâflar hakkında 
tansiyonu düşürücü bir rol oynayabilirdi. 

Ancak Reşîd Rızâ ve Kevâkibî tarafın¬ 
dan ibadetler ve âdetler arasındaki ayı¬ 
rımla ilgili olarak ortaya atılmış kavram¬ 
lar, müslüman teşri geleneğinin hangi 
yönlerinin usule ait ve dolayısıyla doku¬ 
nulmaz, hangi yönlerinin âdetler katego¬ 
risinde değerlendirilebileceği hakkında 
kesin bir tahlil yapılmasını mümkün kıla¬ 
cak ölçüde net, kesin ve eksiksiz değildir; 
âdetlerle ilgili meselelerde öngörülen mü¬ 


samaha konusu da belirsizdir. Islah akı¬ 
mı, müslüman yaşama biçiminin ve İslâ¬ 
mî kurumların, Kur’an ve Sünnet’in ihti¬ 
va ettiği temel değerlerin tahribiyle so¬ 
nuçlanmadığı sürece modern dünyanın 
gerçeklerine uyarlanabileceğini kabul et¬ 
mektedir. Meselâ feminizm ve kadın - er¬ 
kek arasındaki ilişkilerle ilgili olarak mo¬ 
dern Selefiyye müslüman kadınların öz¬ 
gürlüğü lehinde olduğunu beyan eder; 
ancak bu tolerans kadınların hukukî sta¬ 
tülerinin Kur’an’da ortaya konmuş huku¬ 
kî sınırlamalara, İslâm’ın aile ve cinsiyet 
ahlâkıyla çatışmaya girdiği noktaya ka¬ 
dardır ( Tefsîrü’l-Menâr, XI, 283-287; a.mlf., 
Mdâ’ li’l-cinsi’l-latlf, tür.yer.; Ali Merad, 
Le reformisme musulman, s. 315-331). 

Modern Selefiyye, her ne kadar insanın 
Allah’la arasındaki ilişkilerden doğan dinî 
meselelerle insanların kendi aralarında 
herhangi bir dinî emre konu olmayan iliş¬ 
kilerden doğan dünyevî meseleleri birbi¬ 
rinden ayırmanın zorunlu olduğunu iddia 
ettiyse de ilâhiyat ve hukukun birbirin¬ 
den ayrılmasına kayda değer bir katkıda 
bulunmadı. Ali Abdürrâzık’ın el-İslûm ve 
uşûlü'l-hükm (Kahire 1343) adlı kitabın¬ 
da siyasî ve kurumsal meselelerin ahlâkî 
ve teolojik olanlarından ayırt edilmesi yo¬ 
lunda ortaya attığı iddialara karşı ıslah- 
çıların gösterdiği sert tepkiler bilinmek¬ 
tedir (Kerr, s. 179 vd ). Reşîd Rızâ, “din” ve 
“şerîa” kavramlarının ayrı ayrı taşıdığı 
değerleri zikrederken bunları birbirine 
karıştırmanın doğru olmayacağını belirt¬ 
mektedir. İbadetler-âdetler ayırımından 
hiç de az hayatî olmayan din-şeriat ayı¬ 
rımı, eğer dinî hukukun uygulama alanı¬ 
nı kesin bir surette sınırlama ve dolayı¬ 
sıyla inanç ve ibadetle doğrudan alâkası 
bulunmayan, bu yüzden de içtihadın ko¬ 
nusu olan her şeyin “kutsal” alandan çı¬ 
karılmasının imkânları konusundaki cid¬ 
di araştırmalar için bir hareket noktası 
haline getirilebilseydi bundan önemli so¬ 
nuçlar elde edilebilirdi. Bu araştırmaları 
yapmak ise modernizme kalacaktı. Mese¬ 
lâ Muhammed Ahmed Halefullah’m de¬ 
nemelerinde böyle bir fikrî tavır gözlen¬ 
mektedir. Özellikle onun el-Kur’ân ve 
müşkilâtü hayâtine'l-mu c aşıra (Kahire 
1967) adlı eserinde şeriatın temel ilkele¬ 
rinin modern tecrübe ışığında yeni bir yo¬ 
rumunun meşruiyeti savunulmaktadır 
(s. 31). 

b) Savunmacılık. Halk inançlarındaki 
hurafelerde ve tarikat çevrelerinde teza¬ 
hür ettiği şekliyle geleneksel din anlayı¬ 
şına ıslahçılar tarafından yöneltilen eleş¬ 
tirinin yanı sıra savunmacı literatür de 
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başlıca ıslahçı eserlerin önemli bir kısmı¬ 
nı teşkil eder. İslâm toplumunun iç me¬ 
seleleri üzerinde yoğunlaşmak ve sık sık 
fikirlerini tam bir tebliğci gayretiyle sa¬ 
vunmakla birlikte ıslahçı savunma tavrı 
doğrudan yahut dolaylı olarak İslâm mu¬ 
arızlarına da yöneltilmiştir. Abduh'un el- 
İslâm ve'r-red hlâ mürıtekıdîh (Kahire 
1327) ve 1901 yılında eî-Menâr’da neş¬ 
redilen el-İslâm ve’n-Naşrâniyye (bk. 
bibi.) adlı eserleri doğrudan savunmacı 
literatürün ilk örnekleridir. Dolaylı savun¬ 
ma ise Batı medeniyeti ve ideolojilerinin 
ayartmalarına karşı müslümanları uyar¬ 
ma şeklinde olmuştur. Her iki durumda 
da ıslahçılar İslâm'ın bir din, bir ahlâk dü¬ 
zeni ve hukukî, İçtimaî ve siyasî bir sis¬ 
tem olarak mükemmelliğini ispat etme¬ 
ye gayret ettiler. Bu savunmacı tavır ana 
fikirleri itibariyle şu şekilde gelişmiştir: 

1. İslâm’ın Özgürleştirici ve Eşitleyici 
Mesajı. Bu konudaki ana fikir tevhidin 
insan özgürlüğünün bir ilkesi olarakyü- 
celtilmesiyle sınırlıdır. Allah’ın birliğini 
ikrar ve tasdik etmek, insanın Allah’tan 
başkasına kul olmaması gerektiği anla¬ 
mını da taşır. Tevhid. insanla Allah arasın¬ 
daki kilise kurumu gibi aracıların meşru¬ 
iyetini reddeder ve ermiş yahut velî gibi 
belirli isimlerle anılan kimselerin Allah ile 
kul arasında aracılık yaptığına inanma ih¬ 
tiyacını ortadan kaldırır. Bu İslâm mesa¬ 
jının mânen özgürleştirici yanıdır. Onun 
sosyal anlamdaki özgürleştirici yanı ise 
Allah’ın kâdir-i mutlak olduğuna inan¬ 
makla ilgilidir. Bu inanç insanlar arasın¬ 
daki eşitliğin temelidir: çünkü bütün in¬ 
sanlar birer kul olarak Allah’ın önünde 
eşittir ve hepsi de eşit olarak Allah’a kul 
olmanın onurunu paylaşır (Muhammed 
Abduh, Risâletü’t-teuhîd, s. 155-156). İba¬ 
detlerin şekli de (meselâ cemaatle namaz, 
hac vb.) İslâm’ın bu eşitlikçi karakterinin 
önemine işaret etmektedir. İslâm’ın öz¬ 
gürlükçü mesajı Kur’an ve Sünnet’teki 
ahlâkî ilkelerde de kendini göstermekte¬ 
dir. Nitekim bu iki ana kaynak insanlığın 
temeldeki birliğini kabul etmekte olup 
ırk ve sosyal konum farklılıklarına dayalı 
her türlü ayırımcılığı reddeder (a.g.e., s. 
172; Muhammed İkbal, s. 89). 

2. İslâm’ın Evrensel Niteliği. Daha Ön¬ 
ceki (özellikle Yahudilik ve Hıristiyanlığa 
ait) vahyi içermesi ve mesajlarını tamam¬ 
laması sebebiyle İslâm’ın tam anlamıyla 
evrensel bir din olduğuna inanan ıslahçı- 
lar (Muhammed Abduh, Risâletü’t-teuhîd, 
s. 166 vd.; M. Reşîd Rızâ, Tefsîrü.’l-Menâr, 
X, 448-456), daima gözden geçirilmesine 
ve tashih edilmesine rağmen hep kusur¬ 

152 


lu kalan beşerî yasaların aksine İslâm hu¬ 
kukunun mükemmel ve evrensel bir ka¬ 
raktere sahip olduğunu ileri sürerler. En 
azından vahye dayalı kısımlarıyla şeriat 
bu özelliğini İlâhî hikmetten almış, dola¬ 
yısıyla bütün zaman ve mekânlar için be¬ 
şerin ihtiyaçlarına (mesâlih) en uygun şe¬ 
kilde vazedilmiştir (a.g.e., VI, 146; eş-Şi- 
hab[ Ocak 1934), s. 57). Her ne kadar on¬ 
lar, şeriatın meselâ kadının şahsî mevkii 
gibi konularda getirdiği belirli düzenle¬ 
melerin Kitâb-ı Mukaddes’e dayalı ve Ba¬ 
tılı kavramlardan mülhem modern yasal 
düzenlemelerin ulaşamadığı ideal ölçüler 
olduğu düşüncesinde iseler de müslü- 
manların ileri ülkelerde uygulanan belirli 
öğretileri kabul edebileceği fikrini de göz 
ardı etmezler. Onlara göre ülü’!-emr, İs¬ 
lâm şeriatı ve ahlâkının genel esaslarını 
dikkate almak şartıyla yeni gelişmeleri 
değerlendirerek şûra ve içtihada başvur¬ 
malı, böylece yasa koyma faaliyetinin ye¬ 
ni şartlara uyumlu hale getirilmesini sağ¬ 
lamalıdır. 

3. İslâm’da Aklın Özgürlüğü. İtikad ve 
akıl problemiyle ilgili olarak ıslahçı ana fi¬ 
kir şudur: Kur’an’m mesajı hem vicdana 
hem de düşünceye hitap eder. Kur'an’ın 
aklı sınırladığı alanlar gayba ilişkindir ve 
bu konuda getirdiği sınır da insanın Al¬ 
lah’ı tamamen münezzeh olduğu sıfatlar¬ 
la tavsif etmesini, gayba ait konularda 
kaçınılmaz hatalara düşmesini önleme¬ 
ye yöneliktir. Ancak akıl ve itikad konusu 
hakkındaki tartışma ıslahçı düşüncenin 
bir çelişkisine de işaret etmektedir. Bu 
çelişki, ekolün bir yandan modern zihni¬ 
yetle uyum içinde olan bir söylemi geliş¬ 
tirmesi, öte yandan Selefin öğretilerine 
tam anlamıyla uygunluk arzettiğini dü¬ 
şündükleri ilke ve tavırlara sıkı sıkıya bağ¬ 
lanmasıdır. Bu sebeple belirli ıslahçı mü¬ 
ellifler hem liberal eğilimler taşımakta, 
hem de bağımsız akıl yürütmenin haddi 
aşıp itikad alanına tecavüz edeceği ve be¬ 
şeri tutkulardan kaynaklanan kışkırtma¬ 
ların zaman içinde vahyin hidayet edici il¬ 
kelerini istilâ edeceği kaygısına kapılmak- 
tadırlar(M. Reşîd Rızâ, Tefsîrü’l-Menâr, V, 
416). 

Bununla birlikte ıslahçılar kelâm ve fel¬ 
sefe tartışmalarıyla özel olarak ilgilen¬ 
mezler. Abduh’un bir ilâhiyat bütünlüğü 
taşımaktan ziyade temel bir şema ortaya 
koyan Risâletü’t-tevhîd’ i ile Mübârekel- 
MîlTnin Murâbıtî inançları reddetmek üze¬ 
re kaleme aldığı Risâletü’ş-şirk ve me- 
zahirihî(Kosantîne 1356/1937) adlı eser 
hariç tutulursa yeni Selefıyye’nin doktri- 
ner sisteminde bütün unsurlarıyla işlen¬ 


miş gerçek bir kelâm sistemi bulunmaz. 
Onlar Kur’an metniyle temellendirilmiş, 
kendi açılarından kesinlik arzeden belli 
başlı doğruları dile getirmişler, İslâm’ın 
insan aklının işletilmesine büyük önem 
verdiğini ve pratikte olmasa bile teoride 
ilim ve medeniyet sahasında beşerî te¬ 
rakkiyi teşvik ettiğini göstermeye gayret 
etmişlerdir. 

İlim ve medeniyet teması ıslahçı teb¬ 
liğde önemli bir rol oynar. İnsan, Allah’ın 
kendisine bahşettiği akıl sayesinde bâtıl 
inanç ve hurafeleri aşabilir, bilimlerde de¬ 
rinleşebilir ve sağlıklı inançları benimse¬ 
yebilir; ayrıca aklını kullanarak yaratıcı¬ 
nın çeşitli kaynaklarından istifade etmek, 
maddî güce erişmek ve mânen de mutlu 
bir hayatın gereklerini bilmek üzere ta¬ 
biat üzerindeki gücünü arttırmayı da ba¬ 
şarabilir. Renan tarafından ortaya atılan 
İslâm’ın bilimsel zihniyetle tezat teşkil et¬ 
tiği şeklindeki iddialar ve İslâm’ın gerici 
bir öğreti olduğu yolundaki Marksist eği¬ 
limli eleştiriler karşısında ıslahçılar, İs¬ 
lâm’ı insanlığın maddî ve mânevî terak¬ 
kisine özel ihtimam gösteren bir din ola¬ 
rak ortaya koymaya çalıştılar. Ayrıca on¬ 
lar cehaletin eseri olan bid’at ve hurafe¬ 
lere, kötü âlimlerin sahtekârlıklarına ve 
siyasetçilerin ahlâksızlıklarına dayanarak, 
İslâm’ın imajını zedeleyen kimselerin dav¬ 
ranış ve aşırılıklarına bakarak İslâm hak¬ 
kında yargıda bulunulmasından son de¬ 
rece rahatsız oluyorlardı (Muhammed Ab¬ 
duh, Risâletü’t-teuhîd, s. 195-199). 

4. Allah’a ve Dine Davet. İslâm’ın ha¬ 
kikatini ortaya koymak müslümanm gö¬ 
revidir. Allah'a ve hayra davet mükellefi¬ 
yetinin bir parçasıdır (a.g.e., s. 171, M. Re¬ 
şîd Rızâ, Tefsîrü ’l-Menâr, IV, 26-46; eş-Şi- 
hâb |Nisan 1935), s. 6). Bununla birlikte 
Muhammed Abduh, gayri müslime mü¬ 
samaha görevini onu hidayete erdirme 
çabasından önde tutar. Ona göre İslâm 
kendi nuruyla insanların kalplerine nüfuz 
etmeye kadirdir (Risâletü’t-teuhîd, s. 172). 
Allah’a davet, uygulamada hem müslü- 
man hem de gayri müslimlere karşı birta¬ 
kım dinî, ahlâkî ve kültürel tavırlara sev- 
keder. Şöyle ki: a) Allah’a davet her şey¬ 
den önce İslâm’ın genel emirlerine tama¬ 
mıyla uygun bir hayata sevkedecektir. Bu 
ise Kur’an’daki ideallerin etkisini geliştir¬ 
menin en iyi yoludur. Mânevî ve ruhî se¬ 
viyede Hz. Peygamber ve Selef-i sâlihîn 
örneği müminlere ilham vermelidir. Müs- 
lümanlar bu örneği ne kadar iyi takip 
ederlerse tebliğde o kadar başarılı olur¬ 
lar. b) Kur’an’daki gerçekleri tebliğ et¬ 
mek suretiyle vahyedilmiş mesajın insan- 
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lar arasında neşrine katkıda bulunmak da 
Allah'a davet kapsamındadır. Çünkü bu 
mesaj bütün insanlara hitap etmektedir 
ve herkese bütün veçheleriyle ulaştırıl¬ 
malıdır. İbn Bâdîs'e göre konu cihad kap¬ 
samında değerlendirilebilir {eş-Şihâb (Ni¬ 
san 1932|, s. 204 vd.): zira Kur’ânî bir te¬ 
rim olan cihad, mücadeleci bir ilâhiyat an¬ 
layışını ve dinin tebliğinde enerjik bir tu¬ 
tumun temellerini ortaya koymaktadır, 
c) Allah’a davet, seküler ideolojiler tara¬ 
fından iğfal edilmiş yahut modern bilim¬ 
sel bilgiyle sarhoş olmuş ve İslâmiyet’in 
emirleriyle alay eder duruma düşmüş 
müslümanları İslâmî çerçeveye yeniden 
döndürme teşebbüsü anlamına da gel¬ 
mektedir (a.g.e., s. 198). d) Allah'a davet 
fikri ayrıca modernizm adı altında İslâm 
toplumunda yayılan bozgunculuğa karşı 
mücadele etmeyi, her türlü suistimalin 
kaynağı ve Batı’daki mânevî buhranın 
müsebbibi olan sınırsız ferdî hürriyete 
karşı müslümanları uyarmayı, ilimperest- 
liği ve herhangi bir mânevî gaye gütmek- 
sizin çılgın gibi maddî refah peşine düş¬ 
mekten kaynaklanan tehlikelere karşı hal¬ 
kı bilinçlendirmeyi de gerekli kılar (M. Re- 
şîd Rızâ, Tefsîrü’l-Menâr, VIII, 530-531; IX, 
322-323: X, 45: XI, 243). e) Dine davet, ik¬ 
tidarı ele geçirmek yahut kendi ihtiras¬ 
larını tatmin etmek gibi tamamen şahsî 
maksatlarla İslâm’ı ve müslümanları kul¬ 
lanan gayri samimi profesyonel siyaset¬ 
çilerin maskelerini indirmek anlamına da 
gelir (a.g.e., II, 440). f) Irkçı modernistle- 
rin öngördüğü milliyetçilik anlayışına ay¬ 
kırı biçimde Allah’a davet, dinî kimliği et¬ 
nik ve siyasî kimliklerin üzerinde bir onur 
vesilesi sayar. Bu ise İslâm kardeşliğini 
vurgulamak ve müslümanları büyüklük 
ve onurun İslâm ümmetine mensup ol¬ 
makta yattığına ikna etmek demektir 
(a.g.e., II, 304; IV, 21; XI, 256). Bu modern 
Selefiyye'nin siyasî ve kültürel öğretisini 
oluşturan panislâmizm (el-câmiatü'l-İslâ- 
miyye) ideolojisinin bir veçhesini teşkil 
eder. Cemâleddîn-i Efgânî ve Abdurrah- 
man el-Kevâkibî’den itibaren ıslahçı mü¬ 
ellifler, mezhepler arasındaki ihtilâfların 
giderilmesi için durmaksızın çağrı yap¬ 
makla kalmadılar; din kardeşliği konusun¬ 
daki görevlerini onlara hatırlatarak müs- 
lümanlar arasındaki iş birliğini ve siyasî 
ilişkileri kuvvetlendirecek bir politikanın 
davasını da güttüler. 

D) Islahın Kaydettiği Aşamalar. el-'Ur- 
vetü'l-vüşkff nın çıktığı 1884 ve sonraki 
yıllarda Arap dünyası bir yandan Kur’an'ın 
tefsiri ve hadisin sıhhati, öte yandan di¬ 
nin özerklik ve işlevi hakkındaki önemli 


tartışmalara sahne olmuş, araştırma ve 
kültürel faaliyetler de az çok siyasî ve İç¬ 
timaî hedeflere uyarlanmıştı. Kutsal oldu¬ 
ğu kabul edilen bu hedefler, geri kalmış¬ 
lığı yenerek sosyal ve ekonomik yapılan¬ 
maları gerçekleştirmek amacıyla sık sık 
millî enerji ile destekleniyordu. Değişen 
Arap dünyasında ıslahın gelişimi üç önem¬ 
li aşama kaydetmiştir: 

Birinci aşama Cemâleddîn-i Efgânî, Mu- 
hammed Abduh ve Abdurrahman el-Ke- 
vâkibî’nin İslâm'ın topyekün ıslahı proje¬ 
sinin temellerini attıkları ilk dönemdir. 
Bu dönemde ıslahçı faaliyet, her şeyden 
önce ümmetin durumunu maddî ve mâ¬ 
nevî açıdan iyileştirmeyi amaç edindi. Me¬ 
selâ Kevâkibî’nin Ümmü'l-kurâ'da ta¬ 
nımladığı ıslah programı aynı hedefleri 
öngörüyordu. Modern ıslah projesinin üç 
öncüsü tarafından dile getirilen sosyal, 
siyasî ve kültürel talepler -Abduh’un te¬ 
mel bir ilâhiyat için kılavuz mahiyetindeki 
Risâletü't-tevhîd’i hariç tutulursa- on¬ 
ların doktriner çabalarından çok daha et¬ 
kili oldu. Islahçıların yazılı ve sözlü propa¬ 
gandaları böylece mânevî ve tatbikî saha¬ 
da tekâmül, terakkî ve ietihad kavramla¬ 
rıyla ilgili olarak müslümanlar arasında 
gelişen bilince katkıda bulundu. XIX. yüz¬ 
yılın sonuyla XX. yüzyılın başlarındaki dö¬ 
neme hâkim olan kültürel iklim bu fikir¬ 
lerin müslüman düşünce dünyasınca be¬ 
nimsenmesi için müsaitti, çünkü o çağ 
bilimcilik ve teknik gelişmenin doğurdu¬ 
ğu iyimserlik çağı idi; verimlilik ve çalış¬ 
kanlığın ekonomik refah ve sosyal başa¬ 
rının aslî unsuru olduğu fikri o çağda re¬ 
vaç bulmaya başlamıştı. Yeni Selefıyye’- 
nin işlevi de başta ietihad olmak üzere bu 
kavramları ümmeti tatmin edecek şekil¬ 
de İslâmîleştirmek yahut İslâm'ın ahlâkî 
ve kültürel açıdan değerlendirilmiş aslî 
ilkeleriyle uzlaştırıp onlara meşruiyet ka¬ 
zandırmaktı. Çağdaş İslâm dünyasındaki 
bu ıslahçı akımın başlangıçtaki biçimi mo¬ 
dern dünyada bir Arap-İslâm bilincinin 
doğuşunu çabuklaştırmış, fakat aynı za¬ 
manda sosyokültürel muhtevadaki yeni 
fikirleri, daha sonraki müslüman neslin 
yüz yüze geldiği yeni meseleleri ilham et¬ 
mişti. 

Yaklaşık olarak 190S-1950 arasına te¬ 
kabül eden ikinci aşama, Reşîd Rızâ ve 
İbn Bâdîs’in hayatî bir rol oynadığı dokt¬ 
riner sistemin ortaya çıkışını da içine alan 
dönemdir. Bu iki güçlü şahsiyetin ortaya 
koyduğu örnek el-Menâr, eş-Şihâb, Me- 
celletü'ş-şübbâni'l-müslimîn, er-Risâ- 
le, el-Mecelletü’z-Zeytûniyye gibi der¬ 
gilerde yayımlanmış çok sayıdaki deneme 


yazısıyla ıslah düşüncesini zenginleştiren 
ve onun doktriner konumunu sağlamlaş¬ 
tıran müelliflere ilham verdi. 

Islah düşüncesi ve hareketinin en 
önemli merkezi ve farklı ölçülerde de ol¬ 
sa bütün İslâm dünyası için ilham kayna¬ 
ğı olan Mısır’da Muhammed Abduh’un, 
üstatlarının özgün fikirlerine değişik öl¬ 
çülerde de olsa sadakat gösteren çok sa¬ 
yıda “mânevî evlâdı” vardı. Bunlardan Fe- 
rîd Vecdî uzlaşmacı eğilimlerle yazılmış 
bir Kur’an tefsirinin müellifiydi; el-fta- 
y ât, ed-Düstûr ve Mecelletü'l-Ezher 
gibi dergi ve gazetelerin bu enerjik edi¬ 
törü İslâm’ın ateşli bir savunucusuydu. 
Muhammed Mustafa el-Merâgi Ezher’in 
iki defa (1928, 1935) şeyhi olmuş, bu ku¬ 
rumda ıslahçı ideallerin yaygınlaşmasına 
katkıda bulunmuş ve Sünnî mezhepler 
arasındaki 'bağların güçlendirilmesi ko¬ 
nusunda mücadele vermişti; ayrıca sele¬ 
fi Muhammed Abduh’un fikirlerine pa¬ 
ralel reformları Ezher’de gerçekleştirme¬ 
ye çalıştı. Mahmûd Şeltût ise bir başka 
büyük Ezher şeyhiydi. 1949’dan itibaren 
Kahire’de Risâletü'l-İslâm adlı üç aylık 
bir dergi çıkarmıştır. Fecrü'l-İslâm, Du- 
ha'l-İslâm ve Zuhrü'l-İslâm adındaki 
kitaplar dizisiyle İslâm kültür ve tarihinin 
yoğun bir tasvirini ortaya koymuş olan 
Ahmed Emîn, Arap-İslâm dünyasının tec¬ 
didi idealinde ilhamını modern ıslah akı¬ 
mının öncülerinden alan başlıca müellif¬ 
lerden biridir. Ahmed Emîn, 1939 yılında 
Kahire’de yayımına başlanan eş-Şekâfe 
dergisindeki yazılarıyla tıpkı Muhammed 
Abduh gibi İslâm düşüncesine bir tür ye¬ 
ni Mu’tezilîlik istikametinde yön verme¬ 
ye çalışmıştı. 

Suriye’de Cemâleddin el-Kâsımî yeni 
Hanbelî geleneğin sadık bir takipçisiydi. 
Onun yurttaşı olan Tâhir el-Cezâirî ıslah 
fikrinin özellikle yayıncılık alanındaki tak¬ 
diminde etkili oldu. Abdülkâdir el-Mağ- 
ribî gençliğinde Cemâleddîn-i Efgânî ile 
doğrudan irtibat halindeydi ve ıslah dü¬ 
şüncesinin Suriye’deki gelişimine verimli 
katkılarda bulundu. Emîr Şekîb Arslan 
parlak bir yazar (kendisine “emîrü’l-be- 
yân” Ibelâgatın sultanı] denmekteydi) ve 
siyasetçiydi. el-Menâr editörüyle şah¬ 
sen tanışmakta olup bu derginin neşrine 
önemli katkılarda bulunmuştu. Dımaşk’- 
taki Arap Akademisi’nin 1920 -1953 yıl¬ 
ları arasında başkanlığını yapan Muham¬ 
med Kürd Ali ise tam mânasıyla ıslahçı bir 
müellif değilse de Muhammed Abduh’un 
fikirlerinin sıkı bir takipçisiydi; kendisi, 
ıslah fikriyatına değerli mânevî destekler 
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sağlamış olan edebî ve siyasî şahsiyetler 
arasında sayılabilir. 

Tunus'ta siyasî ve İdarî konularda ıslah 
faaliyeti XIX. yüzyılın ikinci yarısında Tu¬ 
nuslu Hayreddin Paşa tarafından başla¬ 
tılmıştır. Dinî düşünce alanında ise İbn 
Bâdîs’in hocası Beşîr Safer ile ikisi de 
“şeyh" olarak anılan Muhammed Tâhir 
b. Âşûr ve oğlu Muhammed Fâzıl b. Âşûr 
Sünnî ıslahçı geleneğin başlıca temsilci¬ 
leridir. Baba İbn Âşûr et-Tahrir ve't-ten- 
vîr adlı Kur’an tefsirinin müellifidir; oğ¬ 
lunun da el-Hareketü’l-edebiyye ve 7- 
fikriyye fî Tûnis (Kahire 1956) adlı bir 
eseri mevcuttur. 

Cezayir ıslah hareketinin ilk ve en önem¬ 
li temsilcisi Abdülhamîd b. Bâdîs’tir. Dinî 
öğrenimini Zeytûne’de tamamlayan İbn 
Bâdîs 1914 yılından itibaren Kostantîne'- 
de vaaz ve sohbetleriyle düşüncelerini ge¬ 
niş kitlelere yaymaya başladı. 1919’da ga¬ 
zeteciliğe yönelerek arkadaşlarıyla birlik¬ 
te en-Necâh ve 1925’te de el-Münte- 
kıd gazetesini çıkardı. İbn Bâdîs ve çev¬ 
resindekiler 1931'de kurdukları Cem'iyye- 
tü’l-ulemâi’l-müslimîn adlı teşkilâtla top¬ 
luma yönelik projelerini gerçekleştirme¬ 
ye çalıştılar. Cezayir’de İbn Bâdîs dışında¬ 
ki kayda değer bir ıslahçı Cezayir ekolünün 
ilâhiyatçısı Mübârek el-Mî!î idi. Islahın bir 
başka destekçisi, çocukluğunu Hicaz'da 
geçirdiği için Vehhâbî eğilimlerden bü¬ 
yük ölçüde etkilenmiş olan Tâyyib el-Uk- 
bî'dir. Ukbî, Biskre’de 1927'den itibaren 
düzensiz aralıklarla çıkan el-Işlâh gazete¬ 
sinin sahibiydi. Ayrıca İbn Bâdîs’ten son¬ 
ra Cem’iyyetüj-ulemâi’l-müslimîn’in ba¬ 
şına getirilen Muhammed Beşîr el-İbrâ- 
himî ile tarihçi ve siyasetçi Ahmed Tevfîk 
el-Medenî Cezayir millî kültürü davasın¬ 
da çok faal olmuşlardı. Aynı zamanda si¬ 
yasî kimliği ile de ön plana çıkan Mâlik b. 
Nebî Hint-Pakistan çağdaş reformizmi- 
nin de etkisiyle İslâm düşüncesini muha¬ 
fazakârlıktan kurtarmaya çalışmış, ente¬ 
lektüel kişiliğiyle Cezayir gençliği üzerinde 
büyük tesir bırakmıştır. 

Fas’ta modern Selefıyye’nin Sünnî ıslah- 
çılığı nisbeten geç tarihlerde yayılmış, 
yalnızca birkaç önemli isim ve eser orta¬ 
ya çıkmıştır (Berque, II, 471-494). Bunlar 
arasında Ebû Şuayb ed-Dükkâlî, gerçek 
bir İslâmî tecdid fikrinden ziyade genel 
ahlâkî durumu eleştiren İbnü’l-Muvakkit, 
bir Selefî olduğunu öne süren müellif ve 
Hizbü’l-İstiklâ! adlı siyasî partinin lideri. 
Allâl el-Fâsî anılabilir. Fâsî en-Nakdü’z- 
zâtî (Kahire 1952) adlı bir otokritiğin de 
yazarıdır. 
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Islah akımının ilk üstatlarınca ortaya 
konan doktriner ve pedagojik eserlerin 
kendi ülkelerindeki devamını getiren bu 
müellifler dışında anılmaya değer çeşitli 
yazar ve şairler de vardır. Hâfız İbrâhim, 
Mustafa Lutfî ei-Menfelûtî, Abbas Mah- 
mûd el-Akkâd, Muhammed el-îd gibi isim¬ 
ler, eserlerinde ıslah fikrine has ahlâkî ve 
İçtimaî temaları işleyerek akımın yayılma¬ 
sına dolaylı olarak katkıda bulunmuşlar¬ 
dır. 

Islahçıların elli yıl boyunca kaleme al¬ 
dıkları eserler, inkâr edilemeyecek verim¬ 
li sonuçlarına rağmen (bir kısmı için bk. 
Brockelmann, GAL Suppl., III, 310-335, 
435-436) ümmet içindeki bütün sosyal sı¬ 
nıfların meseleleri için çözüm üretemedi. 
Onların teolojik ve ahlâkî olduğu kadar 
İçtimaî ve siyasî de olan fikirleri daha zi¬ 
yade yeni yeni yükselen şehirli orta sını¬ 
fın beklentilerine yakındı. Nisbeten tah¬ 
silli olan bu sınıfın bünyesinde yer yer as¬ 
garî seviyedeki bir Arap-İslâm kültürünü 
modern kültür cilâsıyla parlatıp Avrupa 
dillerinden biri içinde birleştirmiş kimse¬ 
ler bulunuyordu. Selef geleneğinin yuka¬ 
rıda tanımlanan özel biçimine sadakat 
gösterme arzusunda olan ve aynı zaman¬ 
da modernliğe de belirli bir alâka duyan 
bu sınıf ideallerini itidal ve uzlaşma te¬ 
rimleriyle ifade etmekte olup dinî saha¬ 
da cehaletin ve gerici zihniyetin bir alâ¬ 
meti olarak gördükleri yaygın gelenekçi¬ 
liği, bunun yanı sıra İhvân-ı Müslimîn ta¬ 
rafından temsil edilen muhafazakârlığı 
dışlayan “mâkul” konumlar peşindeydi. 
Ayrıca onlar, tamamıyla seküler bir dev¬ 
letin savunuculuğunu yapmak gibi aşırı 
buldukları modernist tavırları da reddet¬ 
tiler. Yeni Selefiyye’nin Sünnî ıslahatçılığı 
düzen içinde ve ihtiyatlı evrime inanan, 
dinî liderlerin mânevî otoritesine saygı 
duyan ve ümmetin kendisini ıslahçı itikad 
uyarınca bir terakkî yoluna sevkedecek 
kılavuzlara ihtiyacı olduğunu düşünen bir 
hayli geniş kamuoyunu böylelikle ikna et¬ 
mişti. Fakat ıslahçı akımın bu görünürde 
uyumlu gelişmesi II. Dünya Savaşı’ndan 
kaynaklanan siyasî, İçtimaî ve ahlâkî de¬ 
ğişmelerden etkilenecekti. 

Arap dünyasında ıslah hareketinin 
üçüncü merhalesi 1950 sonrasına teka¬ 
bül eder. II. Dünya Savaşı sonrası, Arap 
dünyasının dinî özelliklerinde topyekün 
bir değişmenin başlangıcı oldu. Islahçı 
akımın özelliği de nitelik ve nicelik açısın¬ 
dan derin değişmelere uğradı. İslahın 
sözcüleri artık Reşîd Rızâ ve Abdülhamîd 
b. Bâdîs’in çapında şahsiyetler değildi; bu 
arada İhvân-ı Müslimîn hareketi de ön 


plana çıkmıştı. Bu hareket Haşan el-Ben- 
nâ’nm haleflerinden Haşan İsmâii el-Hu- 
daybî, Suriye menşeli yayıncı ve Kahire’- 
deki el-Matbaatü's-Selefıyye’nin sâbık yö¬ 
neticisi Muhibbüddin el-Hatîb, Suriyeli 
Mustafa es-Sibâî, 1966’da idam edilen 
Seyyid Kutub, İslâm’ı savunmaya ve te- 
meliendirmeye yönelik eserleri 7000 say¬ 
fayı aşmış olan Muhammed ei-Gazâlî ve 
-1951’den itibaren Kahire-Dımaşk’ta, 
1961’den itibaren de Cenevre’de neşre¬ 
dilen- el-Müslimûn adlı derginin kuru¬ 
cusu ve editörü olan Saîd Ramazan gibi 
kayda değer şahsiyetlerin eserleri aracı¬ 
lığıyla ve siyasî faaliyet yoluyla dikkatleri 
üzerinde toplamıştı. Islahçı akım iki sa¬ 
vaş arası toplumda var olan gücünü kay¬ 
betti. İslahın doğrudan doğruya Reşîd Rı- 
zâ’ya dayanan temel düşüncesine bağlı 
olanlar kısa bir süre sonra “geleneksel” 
olarak nitelendirilen ahlâkî ve İçtimaî dü¬ 
zenin mirasçı ve destekçileri olarak yaf¬ 
talandılar. Islahçı akımın Cezayir’de ve bir 
noktaya kadar Mısır’da ulaştığı tarihî ba¬ 
şarı çelişkili bir surette bu hareketin dağıl¬ 
masına ve çökmesine katkıda bulundu. 

Islah akımının iktidarın cazibesine kapı¬ 
lan ve bazıları fiilen devlet memurluğun¬ 
da etkisiz hale getirilen birçok tebliğcisi 
İslâmî değerlerin zaferi için daha önce 
gösterdikleri gayretten vazgeçtiler; bun¬ 
ların eski tavırlarının yerini ihtiyatlı bir 
fırsatçılık aldı. Bu şahıslar, yapısı ve öğ¬ 
retisiyle “resmî” bir din anlayışı tesis et¬ 
me yönündeki gelişmelerin dayatmasıyla 
zaman içinde konformist bir güç duru¬ 
muna geldiler. Islahçı akımın amacı olan 
saf İslâm’ı savunma işi, zalim ve gayri 
meşru kabul ettikleri rejimlerle herhan¬ 
gi bir uzlaşmaya karşı olan insanlara, mar¬ 
jinal gruplara kaldı; bu kimselere muha¬ 
liflerince faşist, gerici gibi sıfatlar rahat¬ 
lıkla yakıştırılıyordu. 

Öte yandan Arapça konuşma yeteneği 
bir hayli kısıtlı olan genç nesil sinema, gö¬ 
rüntülü basın ve yabancı literatür yoluy¬ 
la dünyadaki İçtimaî ve ahlâkî olgular, 
yeni felsefeler (meselâ savaşın sonunda 
revaç bulan varoluşçu felsefe ve Arap ül¬ 
kelerinde komünist nüfuzu takip eden yıl¬ 
larda yaygınlaşan Marksizm), az çok dev¬ 
rimci yeni ideolojiler (antikolonyalizm, an- 
tiemperyalizm, Arap sosyalizmi, Arap bir¬ 
liği) ve 1955 "Bandung ruhu”nun ilham 
ettiği farklı siyasî ahlâk hakkında yeni 
yeni düşünceler edinmekteydi. Bütün bu 
âmiller genç nesli, ıslahçı düşüncenin eski 
nesli tatmin eden erdem ve ilkeleri hak¬ 
kında kuşkuya düşürdü. Bağımsızlığına 
yeni kavuşmuş (Suriye-Lübnan, 1946; Lib- 
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ya, 1952; Sudan, 1955; Fas ve Tunus, 1956; 
Cezayir, 1962) yahut monarşileri cumhu¬ 
riyet rejimleriyle yer değiştirmiş olan ül¬ 
kelerde (Mısır, 1952; İrak, 1958; Tunus, 
1957; Libya, 1969) yeni sosyal güçlerin 
yükselen iktidarı, daha önceki rejimin 
gölgesinde güç elde etmiş bulunan seç¬ 
kinleri ve millî burjuvaziyi geri plana itti. 
Genç nesil devlet mekanizmasını devra¬ 
lırken tabii olarak “millî yönlendirme”nin 
kontrolünü ele geçirmek amacıyla iktida¬ 
rını kamuoyunun çeşitli kesimlerine ka¬ 
dar yaymak istedi. Sonuç olarak siyaset¬ 
le artan ölçüde içli dışlı hale gelmiş olan 
din kendini -bir devrimin değilse bile- 
hedefleri faaliyet alanının çok ötesinde 
olan bir mücadelenin içinde buluverdi. 
Dinî liderler (müftüler, ulemâ), tıpkı geç¬ 
mişte olduğu gibi ideal İslâm adına ve 
iktidardaki ideolojiden yahut onun yönlen¬ 
dirmelerinden bağımsız olarak meselâ 
siyaset ahlâkı sahasında öğretiler ortaya 
koyan bağımsız bir sınıf teşkil etmede zor¬ 
landı. Siyasî liberasyonun yanı sıra sosyal 
ve ekonomik dönüşüm sürecine girmiş 
olan söz konusu Arap ülkelerinde ıslah 
düşüncesinin reformcu ve ilerici bir ideo¬ 
loji olma özelliği ortadan kalktı; sosyal ve 
ekonomik meselelerle ilgili öne sürdüğü 
fikirler demode oldu. Islahın hem özel 
hem de kamu alanına ait faaliyetlerinde 
müslümanları sürekli olarak Kur'an’dan 
ilham almaya çağıran davetine genç ne¬ 
sil kulak vermedi; çünkü modern devlet¬ 
ler önlerine çok daha önemli -ve hatta ba¬ 
zı durumlarda çok daha mecbur bırakıcı- 
program ve buyruklar koymaktaydı. Islah 
hareketinin yüceltilmiş bir tarzda sun¬ 
duğu Selef geleneğine genç insanlar hiç 
de ilgi göstermedi. Onlara göre İçtimaî, 
meslekî ve maddî problemleriyle somut 
gerçekler ve bu gerçeklerin telkin ettiği 
kolektif görevler, ortaya çıkardığı ihtiyaç¬ 
lar (tüketimmalları, işsizlik vb.), teklif et¬ 
tiği hoş şeyler (spor, seyahat, eğlence) çok 
daha önemliydi. Kendi çağlarının ahlâkî 
ve estetik anlayışını yansıtan gençler, ıs- 
lahçı düşüncenin ortaya koyduğu hem 
dünya hem âhiret mutluluğunu kazanma 
gayesinden ziyade mutluluğu yalnızca bu 
dünyada aradılar. Gerek savunduğu de¬ 
ğerler gerekse ortaya attığı meseleler ba¬ 
kımından ıslah düşüncesi ekonomik, siya¬ 
sî ve kültürel problemleri, ahlâkî ve mâ- 
nevî olanlarından daha önemli gören ye¬ 
ni nesille uyum sağlayamadı. Genç nesil, 
bugünün müslüman toplumundaki ha¬ 
yatın ve insan ilişkilerinin ideal yol göste¬ 
rici kudreti olarak gördüğü liberalizm ve 
sekülarizmin ilkelerini gönül rahatlığıyla 


aynı saydı. Bu yeni nesil dini tam olarak 
hesaba katsaydı bile yine de rejimin siyasî 
stratejisinde -özellikle de kitlelerin yurt¬ 
taşlık eğitimiyle ilgili meselelerde- din 
ikincil bir etken olur ve millî birliği sağla¬ 
mada bir vasıta olarak devreye sokulur¬ 
du. Bundan dolayı ıslah düşüncesi temsil 
ettiği dinî değerler yahut sahih İslâm’a 
yaptığı atıflar sebebiyle değil resmî ideo¬ 
lojinin bir payandası olarak gündemde tu¬ 
tuldu. 

Son otuz kırk yıldır Arap dünyasının ta¬ 
mamında gözlenen karmaşık olgular şu 
iki şeyi açıkça ortaya koymaktadır: Müs¬ 
lüman Arap toplumunda “yönlendirici 
güç" olarak ıslahın uğradığı göz ardı edi¬ 
lemez zaaf: artık millî hayatın her seviye¬ 
sinde harekete geçirici ruh olarak ıslahçı 
anlayışın yerine aktif siyasetin geçmesi. 
Siyaset bugün hayatın en önemli etkeni¬ 
dir: çünkü kitle iletişim araçları ve propa¬ 
ganda teknikleri yardımıyla kamuoyunun 
bütün dikkati siyasetçilerin yapıp ettik¬ 
leri üzerine çekilmekte, bu suretle bütün 
bir milletin hayatı modern zamanların 
kahramanları olan millî liderlerin “tarihî" 
konuşmalarına ve yol gösterici sözlerine 
kilitlenmektedir. Nitekim kitleler tarafın¬ 
dan putlaştırılmış olan şu veya bu Arap 
devlet başkanının karizması hakkında ko¬ 
nuşurken aynı şeyleri söylemek mümkün¬ 
dür. Siyaset dilinin kendisi edebiyat, din 
gibi öteki ifade biçimlerinin üzerinde öy¬ 
lesine bir önem kazanmıştır ki kavram ve 
diyalektiğini o ifade biçimlerine de sirayet 
ettirmiştir. Devlet, parti gibi yeni güçler 
ümmetin hayatında öncelikli bir yere gel¬ 
miş ve sosyokültürel yönlendirmelerini 
hayata geçirmiştir. Bazan bu güçler to¬ 
taliter bir kudretle silâhlanarak yurttaş¬ 
lıkla ilgili gördüğü görev ve inançları üm¬ 
mete dayatmaya çalışmaktadır. 

Bu sosyokültürel gelişmeler karşısında 
ıslahçı akımın sesi etkinlik ve gücünden 
çok şey yitirdi. Bizzat ıslahçı görüş sahip¬ 
lerinin kendileri modernizm ve ateizm 
istikametine yöneldiler, yahut modern 
dünyada ıslahın rolüyle ilgili anlayışları 
yeni Selefiyye’ninkinden farklı hale gel¬ 
miş reformcu gruplara dönüştüler. As¬ 
lında bu eğilimler, XX. yüzyılın başların¬ 
dan itibaren ıslahçı düşüncede ortaya çık¬ 
mış olan liberal ve muhafazakâr denebi¬ 
lecek iki ana akımın düşüncelerinde zım¬ 
nen mevcuttu. Liberal akım, müslüman 
hayatının modern dünya ile tamamen 
bağdaşık kılınması gerektiğini savunur¬ 
ken muhafazakâr akım, bütün zıtlık ve 
engellere rağmen çağdaş medeniyet için¬ 


de İslâm’ın temel mesajının bütünüyle ko¬ 
runacağı umudunu taşımaktaydı. 

Liberal eğilim iki savaş arasının birkaç 
müellifinde gizli bir şekilde mevcuttu. 
Muhammed Abduh zihniyetinin -dinî dü¬ 
şüncede olmasa bile- mirasçısı oldukları¬ 
nı öne süren kimseler, savaştan sonraki 
ıslahçılıkla modernizm arasındaki farkla¬ 
rın kendini giderek daha fazla hissettir¬ 
diği dönem boyunca bazı başarılar kay¬ 
detmişti. Birçok Arap ve İslâm ülkesin¬ 
deki kurumsal ve kültürel gelişmeler so¬ 
nucu siyasî ve dinî işlerin liberal zihniye¬ 
te paralel olarak fiilen birbirinden ayrıl¬ 
ması, bazı kimseleri o zamana kadar ta¬ 
bu olan İslâmî konu ve meseleleri sorgu¬ 
lamaya şevketti. Artık bu türden serbest 
araştırmalar onları 1925’te Ali Abdürrâ- 
zık’ın, 1930’da Tâhir e!-Haddâd’ın başına 
geldiği gibi yönetimin hışmına yahut mu¬ 
hafazakâr dinî çevrelerin tepkisine mâruz 
bırakmıyordu. Bununla birlikte Kur’an’ın 
tefsirinin mahiyet ve usulü yahut hadis¬ 
lerin sıhhati gibi hassas meselelerde mu¬ 
hafazakâr ulemâ ile İslâm düşüncesinin 
“ilerici" temsilcileri arasında şiddetli 
tartışmalar devam etti (Jomier, M1DEO 
119541, s. 39-72). Sosyal ve kültürel mo- 
dernizmin şahsî vicdanda şekillenen inan¬ 
cı muteber görme fikri tedricî olarak ka¬ 
bul edildi. Bu liberalizm siyâsî organizas¬ 
yon meselelerinde de kendini gösterdi; 
hatta iş, dinin İslâm toplumunun evrimi¬ 
ne engel olduğu düşünülen yönlerini ele¬ 
mek için geleneksel öğretiyi reforma tâ¬ 
bi tutmaya kadar vardı. Bu eğilim dinî sa¬ 
hada Kur'an’ın daha esnek yorumlanması 
tavrına zemin hazırladı; bu esnek tavır, 
bir taraftan aklın ve İlmî zihniyetin gerek¬ 
lerini karşılarken diğer taraftan yaşanan 
hayatta şeriatın geleneksel ulemâ tara¬ 
fından ortaya konmuş ve yeni Selefiyye 
tarafından devralınmış prensipleri arasın¬ 
da baş gösteren zorlukları giderebilme¬ 
liydi. Bütün bunların mantıkî bir sonucu 
olarak liberal eğilim bir zamanlar Reşîd 
Rızâ, İbn Bâdîs ve ekollerinin şiddetle mü¬ 
cadele verdiği seküler modernizmle öz¬ 
deş hale gelmiştir. 

Aynı zamanda İslâm toplumunda umur¬ 
samazlığın artmasından ve seküler eği¬ 
limlerin başarısından endişe eden ener¬ 
jik ıslah anlayışının taraftarları fert ve 
devlet planında bir İslâmî tecdidin ger¬ 
çekleştirilmesi yönünde tepki gösterdi¬ 
ler. Mutedil ıslah anlayışının fikrî konumu¬ 
na yeniden dinamizm kazandıran bu ıs- 
lahçılar İhvân-ı Müslimîn’e taraftar ve 
sempatizan kazandırdılar. Bazılarının si¬ 
yasî aktivizmi hesaba katılmazsa İhvân-ı 
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Müslimîn'in temel prensipleri yeni Sele- 
fiyye tarafından ortaya konan prensiple¬ 
re oldukça yakındır. Bu durumu, İhvân-ı 
Müslimîn’in kurucu lideri Haşan el-Ben- 
nâ’nın (ö. 1949) İlâ eyyi şey’in ned c u'n- 
rıûs (Kahire 1939 [?)) adlı risâlesinde gör¬ 
mek mümkündür. Nitekim İhvân-ı Müs- 
limîn hareketi de İslâmî değerleri orijinal 
saflığına döndürmek üzere ıslah etmeye 
koyulmuş, fakat modern kültür ve me¬ 
deniyetin yeni değerlerini kasıtlı olarak 
göz ardı eden bir görünüm sergilemişti. 
Bu eğilim ne sosyokültürel liberalizmin 
ve düşünce özgürlüğünün ateşli savunu¬ 
cuları olan modernistlerin ne de hâlâ İs¬ 
lâm’a bağlılığını sürdüren, ancak etrafla¬ 
rındaki İçtimaî ve siyasî değişimlerin de 
farkında olan genç neslin sempatisini 
kazandı. “Târihin mantığı”na tamamıyla 
inanmış ve hem kendisine yeterince ile¬ 
rici gelmeyen ıslahçılığın muğlaklıkların¬ 
dan hem de gerici olduğuna inandıkları 
dinî akımların koyu muhafazakârlıkların¬ 
dan uzak durmak isteyen genç nesil po¬ 
pülist bir ıslahçılığı yeğledi ve daha önce¬ 
ki rejimlerin uzun süre göz ardı ettiği kit¬ 
lelerin tarafında yer alarak sosyal adalet 
için mücadele verdi. II. Dünya Savaşı son¬ 
rası siyasî-dinî literatüründe hâkim konu¬ 
lardan biri sosyal adalet olmuştur. Me¬ 
selâ Seyyid Kutub’un el-'Adâletü'l-icti- 
mâiyye fi'l-İslâm adlı eseri (Kahire 1952) 
bu çerçevede değerlendirilebilir. Genç ne¬ 
sil, kültürün toplumsallaşmasını savunup 
sömürü ve baskıyı teröre başvurmadan 
sona erdirecek sosyalist bir devlete da¬ 
yalı yeni bir Arap-İslâm hümanizmi tesis 
etmeye çalıştı. Baas ideolojisiyle temel¬ 
leri atılan Arap sosyalizminin teorisyenle- 
ri bu yaklaşımın savunucuları oldular. Me¬ 
selâ bunlardan biri olan Selâhaddin el- 
Baytâr’ın es-Siyâsetü 'l- c Arabiyye bey- 
ne'l-mebde ’ ve't-tatbîk (Beyrut 1960) 
adlı kitabı Arap sosyalizminin prensiple¬ 
rini aynı yaklaşımla ortaya koymaktadır. 
Sonunda bu “ilerici" grubun ıslahçı ya¬ 
zarları, Ortaçağ zihniyetinin ürünü oldu¬ 
ğunu düşündükleri kolektif kavram ve fi¬ 
kirleri reddettiler; ayrıca Kur’an’ın mesa¬ 
jına ait bazı aslî unsurları günümüzün di¬ 
liyle açıklayabildikleri kadarıyla İslâm dü¬ 
şüncesiyle çağdaş kültürün önde gelen 
kavramlarını, hatta sosyalizm (iştirâkıyye) 
ve devrim (sevra) gibi ateist denilen ideo¬ 
lojilerin ürünü olan fikirleri bütünleştir¬ 
meye çalıştılar. 

Sonuç olarak artık ıslah düşüncesi iki 
dünya savaşı arasındaki dönemde sahip 
olduğu güç, tecânüs ve birliğe sahip dinî 
ve kültürel bir akım olarak görünmese de 


bir kısmı sert, bir kısmı daha ılımlı çeşitli 
formlar alarak varlığını sürdürmektedir. 
İster İslâm adına müsamaha ve araştır¬ 
ma hürriyetini savunan, eğitim ve öğre¬ 
tim yoluyla halkların kurtuluşunu arzula¬ 
yan, insanın akıl ve bilim yoluyla evrimle- 
şeceği şeklinde iyimser bir görüşe sahip 
olan ılımlı entelektüellerin liberal ıslahçı- 
lığını, ister Peygamber yolunda mücade¬ 
leye koyulmaları ve İslâm’a yeryüzünde 
etkin bir var oluş kazandırma yönündeki 
arzularıyla İhvân-ı Müslimîn’in radikal ıs- 
lahçılığını, isterse sosyal adalet ve siyasî 
ahlâk talebiyle harekete geçirilmiş ve "sol 
kanat“a özgü terimlerle ifade edilmiş ide¬ 
alist gençliğin ıslahçılığını göz önüne ala¬ 
lım, bu eğilimlerden her biri Cemâleddîn-i 
Efgânî, Muhammed Abduh ve Abdurrah- 
man el-Kevâkibî tarafından ortaya kon¬ 
muş ve onların sadık takipçilerince Doğu’- 
ya ve Mağrib’e yayılmış temel tercihler¬ 
den birini temsil etmektedir. 
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® Alİ Merad 

11. ARAP DÜNYASI DIŞINDAKİ 
ÇEŞİTLİ İSLÂM ÜLKELERİNDE 
ISLAH HAREKETİ 

A) Türkiye (bk. İSLAMCILIK). 

B) İran. XIX ve XX. yüzyıl İran tarihinde 
ıslah kelimesinin daha çok siyasî ve İçti¬ 
maî reform anlamında kullanıldığı, müs- 
lüman topluluğun bünyesinden doğup 
gelişen İslâmî gelenek ve âdetlerle ilgili 
reformu ifade eden anlamıyla Arap ülke¬ 
leri ve Hindistan-Pakistan alt kıtasından 
daha az seviyede ve önemde olduğu gö¬ 
rülür. Meselâ Seyyid Kutub ve Muham¬ 
med İkbal düzeyinde etkili ve edebî biri¬ 
kimi olan ıslahçı şahsiyetler İran’da yetiş¬ 
memiştir. Bunun başlıca sebeplerinden 
biri, Şiî olmasının bir sonucu olarak İran’ın 
İslâm dünyasının diğer bölgelerindeki en¬ 
telektüel hareketlerden bir ölçüde ayrı 
kalmasıdır. Asıl sebep ise İran’da gelenek¬ 
sel eğitim öğretim metotları ve müesse- 
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selerinin öteki İslâm ülkelerine göre da¬ 
ha iyi muhafaza edilmiş olması ve diğer 
müslüman toplumlarda laik aydınlar din 
âlimleri karşısında daha bağımsız davran¬ 
ma imkânına sahip olurken İran ulemâ¬ 
sının kendi etki gücünü, prestijini ve oto¬ 
ritesini büyük çapta koruyabilmesidir. 
Hatta en etkili yenilik hareketlerinin din 
âlimleri arasında çıktığını söylemek müm¬ 
kündür. Bununla birlikte Batı’nın etkisiyle 
oluşmuş, İslâm’ı her şeyden önce bir İçti¬ 
maî ve siyasî reform aracı ve modern bi¬ 
lim ve rasyonalite ile uyumlu olarak tem¬ 
sil etmeye mütemayil belirli bir moder- 
nist akım İran'da da gelişmiştir. 

İran’daki ıslahın başlangıcı, Feth Ali 
Şah’ın oğlu veliaht Abbas Mirza’nm Batı 
menşeli bir kısım askerî reformlar yapma 
girişiminde bulunduğu Feth Ali Şah’ın 
devrine (1797-1834) kadar gider. Her ne 
kadar yalnızca ordu kesimiyle sınırlı tu¬ 
tulmuşsa da bu reform tedbirleri kayda 
değer bir muhalefet doğurdu; bunların 
dine karşı olduğu, ayrıca nefret edilen Av- 
rupalı’ya bağımlılığı benimsemek anla¬ 
mına geldiği şeklinde tepkiler görüldü. 
Abbas Mirza bu tür girişimlere karşı, te¬ 
sis etmeye çalıştığı disiplinli orduyu be¬ 
nimsetmek amacıyla Saf sûresinin. “Ger¬ 
çek şu ki Allah yalnızca kendi davası uğ¬ 
runda, sağlam ve yekpare bir bina gibi 
kenetlenmiş saflar halinde savaşanları se¬ 
ver" meâlindeki dördüncü âyetiyle mu¬ 
kabelede bulunuyordu (Hidâyet, X, 436). 
Bundan sonra reformist düşüncede dinî 
emir ve yükümlülüklerden hareketle si¬ 
yasî ve İçtimaî değişiklikler teklif etmek 
olağan hale geldi. Ancak bu düşünce hiç¬ 
bir zaman sistematik bir açıklamanın ko¬ 
nusu olmadı; ayrıca çok defa köklü dinî 
inancı olmayan kişiler tarafından günde¬ 
me getirildi. Nihayet değişiklikleri dinî 
temele oturtma fikri, Batılılaşma ve re¬ 
form konusunda halkın ve ulemânın des¬ 
teğini kazanmak için kullanılan, gerekti¬ 
ğinde atılabilecek bir araç olarak düşü¬ 
nüldü. Bu sınıf içinde en etkili ve önde 
gelen isim Ermeni asıllı Mirza Melkum 
Han’dır (ö. 1908). Bu zat Paris’te okumuş, 
Dârülfünun’da hocalık yapmış, 18S8’de 
Tahran’da kısa ömürlü bir mason locası 
kurmuş ve Mirza Hüseyin Han’ın görev¬ 
de olduğu sırada İstanbul’daki İran sefâ- 
rethânesi kadrosunda hizmet vermiştir. 
Onun ve fikir arkadaşlarının o dönemde 
OsmanlI Devleti’nde cereyan eden Tanzi¬ 
mat hareketinin etkisinde kaldıkları açık¬ 
tır. Her ne kadar Melkum, Mirza Hüse¬ 
yin’in ıslah perdesi altında şahsî zengin¬ 
leşme arzusuna katılmışsa da onun XIX. 


yüzyıl İran’ındaki İdarî reformun en önem¬ 
li teorisyeni olduğu inkâr edilemez. Özel 
ifadelerine (bilhassa arkadaşı ve sırdaşı 
olan Ahundzâde'ye söylediklerine) daya¬ 
narak onun pozitivist olduğu sonucuna 
varılabilir. Buna rağmen İslâmî ıslahın ka¬ 
bul edilebilirliği ve hatta zarureti husu¬ 
sunda etkili ve kestirme açıklamaları se¬ 
bebiyle İran’daki İslâm modemizmi tari¬ 
hine ait bir şahsiyet olarak görülür. Mel¬ 
kum bu konuyu birçok risâlesinde, özel¬ 
likle Kitâbçe-yi Gaybîve 1890-1898 yıl¬ 
ları arasında Londra’da yayımlanan Kâ¬ 
nun gazetesindeki yazılarında ele almak¬ 
tadır. 

Reform ihtiyacını dinî yükümlülük ola¬ 
rak tanımlamada hukuk önemli bir rol 
oynadı. Devletin yeniden kurulacak huku¬ 
ku şeriat mı yoksa Batı’dan mülhem hu¬ 
kuk mu olmalıydı? Problem ilk etapta, re¬ 
fahın artması için âdil ve düzenli işleyen 
bir toplum kurma hedefine ulaşmada her 
iki sistemi de eşit derecede yararlı ve bir¬ 
birine uygun görmek suretiyle çözüldü. 
Melkum’un gazetesinin başlığında zımnî 
olarak bulunan bu eşitlik. Mirza Yûsuf 
Han Müsteşârüddevle’nin Yek Kelime 
adlı risâlesinin başlığında (belki daha çok 
kendi kendini ikna için) açıkça ifade edil¬ 
di (1870). “Tek kelime” anlamına gelen 
bu başlığın işaret ettiği şey İran’ın mese¬ 
lelerine yeterli çözümü ihtiva eden hu¬ 
kuktur. Söz konusu olan hukuk. Mirza Yû¬ 
suf Han’ın Kur’an ve hadisten iktibaslar 
yaparak İslâm'a uygun olduğunu ispatla¬ 
maya teşebbüs ettiği Fransız kanunudur. 
Mirza Yûsuf Han, benzeri bir gaye ile yaz¬ 
dığı Rûh-ı İslâm adlı bir başka eserinde 
şunları söylemektedir: “Kur'an'da ve sa¬ 
hih hadislerde medeniyetin ve ilerleme¬ 
nin araçlarına dair binlerinin, ‘Şu ve şun¬ 
lar İslâm’a aykırıdır’ veya, 'İslâm’ın pren¬ 
sipleri ilerleme ve medeniyete engeldir’ 
demelerini imkânsız kılan delil ve işaret¬ 
ler buldum.” 

Her ne kadar düşüncesindeki dinî vur¬ 
gu Melkum ve Mirza Yûsuf’tan çok da¬ 
ha yoğun ise de bütün modern dinî ıslah 
akımlarının atası olduğu yönünde yaygın 
bir kanaat bulunan Cemâleddîn-i Efgâ- 
nî’nin İran’daki tesiri Batılılaşma’ya da ve¬ 
sile olmuştur. Efgânî’nin İran üzerindeki 
etkisi, İran menşeli olmasına ve modern 
İran tarihine dair yazılarda sık sık abartı¬ 
larak zikredilmesine rağmen Mısır üzerin¬ 
deki etkisinden daha azdır. Onun dini sa¬ 
vunduğu önemli eseri Hakikat-i Mez- 
heb-i Neyçerî Haydarâbâd’da yazılıp 
ilk defa yine orada yayımlandı (1 298/ 
1881). Bu eserin Arapça tercümesi er- 


Red c ale'd-Dehriyyîn belki de Farsça 
orijinalinden daha fazla tanınıp okunmak¬ 
tadır. 1886 ve 1889-1891 yıllarında Efgâ¬ 
nî’nin İran’a gerçekleştirdiği iki seyaha¬ 
tinde karşılaştığı değişik kesimdeki insan¬ 
lar üzerinde ciddi bir etki bıraktığı anla¬ 
şılmaktadır. Bunların arasında, meşruti¬ 
yet devrimini destekleyen müctehidlerin 
en önde geleni Seyyid Muhammed Tâbâ- 
tabâî'nin babası Seyyid Sıddîk Tabâtabâî. 
Meşrutiyetçiliğin ünlü savunucusu Mirza 
Nasruilah İsfahânî ve Mâlik el-Mütekelli- 
mîn zikredilmelidir. Efgânî, 1890’da Tah- 
ran’ın güneyindeki Şah Abdülazîm Tür- 
besi’ne sığındığı zaman daha az önemde 
insanlarla karşılaştı. Öldükten sonra hak¬ 
kında söylenenler kadar olmasa bile yine 
de onun İran’daki çağdaşlaşma hareke¬ 
tini güçlendirdiği düşünülebilir. 

Efgânî’nin tesirine bağlanan konuların 
başında İran modernizminde önemli yeri 
olan panislâmizm gelir. O zamanlar hem 
Osmanlı Devleti’nin hem de İran’ın Batı 
emperyalizmi tarafından yok edilme teh¬ 
likesiyle karşı karşıya kaldığına inanıldı ve 
Osmanlı hükümdarının hâkimiyeti altın¬ 
da birleşilmesi uygun bir savunma yön¬ 
temi olarak görüldü. Efgânî, 1892’de İs¬ 
tanbul’da bu fikrin güçlendirilmesi yönün¬ 
de propaganda yapmaları için sürgündeki 
İranlılar'dan oluşan bir grup kurdu. İran 
ve Iraktaki kutsal şehirlerde bulunan ule¬ 
mâya mektuplar gönderildi ve olumlu ce¬ 
vaplar alındı. İstanbul ile Şiî ulemânın ara¬ 
sındaki irtibat Efgânî’nin ölümüne kadar 
devam etti ve özellikle 1900 ile 1903 yılla¬ 
rı arasındaki İran'ın bir kısım meselelerin¬ 
de önemli rol oynadı. Farsça'da panislâ¬ 
mizm konusundaki en ciddi değerlendir¬ 
meyi, Kaçar Prensi Mirza Ebü’l-Hasan 
Şeyh er-Reîs’in İttihâd-ı İslâm başlığıyla 
yazdığı risâlede (Bombay 1894) görmek 
mümkündür. Sonraki yıllarda ve özellikle 
II. Dünya Savaşı’ndan sonra İslâm birliği 
hissiyatı İran’da yeni ifadeler buldu. Bu 
fikir, hem siyasî alanda iş birliğini temin 
etme hem doktrin alanında Şiîler ve Sün- 
nîler’in paylaştığı inançları vurgulayarak 
bir dinî yakınlaşmayı hedeflemekteydi. 

Özellikle sosyal ve pedagojik reformla¬ 
rın dinî bakımdan önceliğiyle çağdaş bi¬ 
limsel metotları elde etmenin gerekliliği 
gibi belirli modern temalar, AzerbaycanlI 
Tâlibof’un hem vurgu hem de amaç ba¬ 
kımından ilk planda dinî sayılmaması 
gereken Kitâb-ı Ahmed (İstanbul 1314/ 
1896) ve Mesâlik-i Muhsinîn (Kahire 
1323) adlı eserleriyle onun hemşehrisi 
Zeynelâbidîn-i Merâgi’ye ait Seyâhatnâ- 
me-i İbrahim Big (1-111, 1903-1909) gibi 
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eserlerde ima edildi. Ulemâdan da birkaç 
kişi eğitimde bazı yeniliklerin olmasını sa¬ 
vunmuştur. 

Belli derecede bir etkilenmeden söz edi- 
lebilse de işaret edilen eserlerin ve yöne¬ 
lişlerin çoğu ulemâdan sudur etmemiştir. 
Ancak Meşrutiyet İnkılâbı yıllarında (1905- 
1911) siyasî ve İçtimaî reform konuların¬ 
da ulemâ sınıfının gerçek bir endişeden 
kaynaklanan İlmî terimlerle ifade edilmiş 
ciddi ve tutarlı açıklamalarına rastlanmak- 
tadır. Bu konuda kayda değer bir çalış¬ 
ma, Şiîlik açısından Meşrutiyeti ele alan 
Tenbîhü'l-ümme ve Tenzîhü'l-mille der 
Esâs ve Uşûl-i Meşrûtiyyet adlı eserdir 
(İlkdefa Necef'te 1327 yılında, daha son¬ 
ra Seyyid Mahmûd Tâiikânî'nin önsözüyle 
1955’te basıldı). Eserin yazarı, 1891-1892 
yıllarında tütün boykotunda çok etkili 
olan fetvanın sahibi Haşan eş-Şîrâzî'nin 
talebesi, Necefli müctehid Şeyh Muham- 
med Hüseyn-i Nâînî’dir. Nâînî. aynı za¬ 
manda Molla Muhammed Kâzım Hora- 
sânî ve Molla Abdullah Mâzenderânî gibi 
büyük meşrutiyetçi şahsiyetlerin de yakın 
arkadaşı idi. Bazan İranlI ulemâdan hatı¬ 
rı sayılır bir kısmının Meşrutiyet İnkılâbı¬ 
na katılmasının genelde bir fikrî karga¬ 
şanın veya çevreden gelen baskının so¬ 
nucu yahut ulemânın devlete karşı gele¬ 
neksel düşmanlığının basit bir uzantısı 
olduğuna inanılır. Halbuki Nâînî'nin anı¬ 
lan kitabı, ulemânın anayasacılığı destek¬ 
lemesinin Kur'an ve Sünnete dayandırı¬ 
lan müsbet doktrinel sebeplerini ortaya 
koymaktadır. 0 devletin fonksiyonunu, 
toplum içinde uyumu tesis etmek ve onu 
dış saldırılara karşı korumak tarzında ta¬ 
rif etmiştir. Devletin elinde bulunan güç 
sadece bu fonksiyonları icra ile sınırlı ol¬ 
malıdır; burada az da olsa aşırılığa kay¬ 
mak devleti istibdada götürür; bu ise 
neticede hükümdara İlâhî hükümranlık 
sıfatlarını gasbetme eğilimi verecektir ki 
bu da onu şirk denilen büyük günahı iş¬ 
lemiş durumuna düşürecektir. Bu tür bir 
sapıklığa düşmek sadece yöneticinin gü¬ 
nah ve hatadan mâsum olmasıyla engel¬ 
lenir. Bu sebeple de meşrû hükümranlık 
hayatta oldukları sürece Ehl-i beyt imam¬ 
larına aittir. On ikinci imamın gaybûbe- 
tiyle birlikte tam meşruiyet dünyevî alan¬ 
dan kaldırılmış bulunduğundan hâkimi¬ 
yeti gasbetme eğilimi az da- olsa bütün 
rejimlerden beklenebilir. Bununla birlik¬ 
te yöneticinin gücünün sınırını asgari dü¬ 
zeye indirmek hem mümkün hem de is¬ 
tenen bir şeydir. Bu ise Kur'an’da belirti¬ 
len istişârî prensipleri uygulayacak tem¬ 
silcilerden oluşan bir meclis ihdas etmek¬ 
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le başarılacaktı. Böyle bir meclis şeriatta 
bulunmayan konularda kanun yapıcı ola¬ 
rak hareket edebilecek, Kur’an ve Sün¬ 
netteki genel düzenlemeleri özel konu¬ 
lara uygulamada tamamlayıcı çalışmalar 
yapabilecektir. Meclisin fonksiyonu ise 
anayasa ile düzenlenecektir. Anayasanın 
yeni ve daha şümullü bir kanun olarak 
şeriatla rekabet edeceği itirazı yanlış bil¬ 
gilenmeden veya kötü niyetten kaynak¬ 
lanmaktadır. Meclise sınırlı kanun yapma 
yetkisinin tanınması dinî ve seküler hu¬ 
kuk ikilemini ortaya çıkarmıştır; fakat 
mecliste bir müctehidler heyetinin bulun¬ 
masıyla seküler kanunların zararsızlığı 
garanti edilecektir. Herhangi bir olayda 
kanunlarına göre hayatın her safhasının 
düzenlendiği bir şeriatın tam uygulan¬ 
ması ise ancak gâib imamın yeniden zu¬ 
hur etmesiyle mümkün olacaktır. Nâînî’- 
nin Şiîlik açısından anayasal yönetimin 
arzu edilir olduğuna dair ifadeleri, sade¬ 
ce ulemânın siyasî otoritenin kaynağı ola¬ 
rak hem Kur’an hem de anayasaya nasıl 
müracaat ettiklerini göstermekle kalmaz, 
aynı zamanda ortak politik hedeflere 
ulaşmada seküler unsurlarla uzlaşmanın 
onlar için mümkün olduğunu da gösterir. 
Nâînî’nin bu fikirlerine birkaç din âlimi 
katıldıysa da (ResaHl-i Meşrûtiyyet, nşr. 
Gulâm Hüseyin Zergerî Nejâd, Tahran 
1374 hş./1995) Meşrutiyet İnkılâbı’nın so¬ 
nuçlarından dolayı hayal kırıklığına uğ¬ 
rayınca ortaya attığı teoriden vazgeçtiği 
söylenmektedir. 

Himayesinde milliyetçi ve seküler ideo¬ 
lojilerin ve İslâm karşıtı temayüllerin ge¬ 
liştirildiği Rızâ Şah dönemi boyunca (1925- 
1941) İslâmî terminoloji ile ifade edilen 
modernist düşünce ve anlatım arka plan¬ 
da kaldı. Bununla birlikte özellikle dinî ka¬ 
nıtlara başvurarak Şiîlik’te reforma gidil¬ 
mesine yönelik çağrılar ilk defa Rızâ Şah 
döneminde yapıldı. 1928’de medenî ka¬ 
nun tasarısını hazırlamada Ali Ekber Dâ- 
ver’e yardım eden ve Rızâ Şah rejimiyle 
dinî temaslarını sürdüren Şeriat Senge- 
lecî, on iki imamın şefaati ve imamların 
İrak ve İran’daki türbelerini ziyaret etme 
inancını tevhidin ihlâli sayarak tenkit et¬ 
ti; dinî uygulamalarda taklidi Kur’an’a ay¬ 
kırı bularak reddetti; cami inşasında mi¬ 
naresi ve kubbesi olmayan basit bir tar¬ 
zın uygulanması gerektiğini öne sürdü. 
Bütün bu fikirleriyle Sengelecî, daha ön¬ 
ce Hicaz'a ziyareti esnasında bilgi sahibi 
olduğu Vehhâbîlik’ten açık biçimde etki¬ 
lenmişti; ancak daima Şiî bir kimliğe sa¬ 
hip olduğunu iddia etti. Ali Ekber Hake- 
mîzâde, Esrâr-ı Hezârsâle adlı kitabın¬ 


da çağdaşı olduğu Sengelecîninkilerle ay¬ 
nı hedeflere saldırdı. Yine Sengelecî’nin 
çağdaşı olan Ahmed-i Kesrevî, Şfagerî 
adlı kitabında Şiî geleneğine çok daha ge¬ 
niş kapsamlı eleştirilerde bulundu ve bu 
onun 1946’da bir suikasta kurban gitme¬ 
sine yol açtı. Bu üç kişiden hiçbirinin kay¬ 
da değer bir takipçi kitlesi olmadı. Söz ko¬ 
nusu polemiklerini ilginç kılan başlıca un¬ 
sur, onlara Keşf-i Esrar adlı basılmış ilk 
eseriyle İmam Humeynî tarafından top¬ 
luca cevap verilmiş olmasıydı. 

Muhammed Rızâ Şah’m tahta geçiril¬ 
mesinden sonra o devirden itibaren ala¬ 
nı gittikçe daralmasına rağmen dinî çev¬ 
relerin de kullandığı sınırlı bir ifade hür¬ 
riyeti getirildi. İslâmî çağdaşlık ilk defa 
II. Dünya Savaşı sonrasında İran’da geliş¬ 
meye başladı. İslâmî yönelişlere sahip bir 
grup aydın faaliyet içine girdi; bunların 
arzusu Şiî İslâm’ı reforma tâbi tutmak 
değil onun sosyal ve kültürel cazibesine 
yeniden hayat vermekti. Bununla birlik¬ 
te meşgul oldukları bilim ve dinin uzlaş¬ 
tırılması. temel dinî uygulamaların aklîli- 
ği, hurafelerin dinden ayıklanması, iler¬ 
lemeye inanma ve sosyal reform arzusu 
gibi konular. Efgânî’den itibaren Sünnî 
dünyadaki ıslah taraftarlarınca ortaya 
atılan tartışma konularını hatırlatmakta¬ 
dır. Söz konusu aydınlar önce Kânûn-ı İs¬ 
lâm adlı bir dernekte toplandılar, sonra 
da müslüman doktorlar, mühendisler ve 
öğretmenler gibi çeşitli meslek birlikle¬ 
rinde faaliyet gösterdiler. 

Muhammed Rızâ Şah’ın tahta çıkı¬ 
şından Başbakan Musaddık’m Temmuz 
1953'teki azline kadar geçen sürede hal¬ 
kın meselelerinde etkin bir faktör olarak 
İslâm’ın yeniden canlanışı siyasî faaliyet¬ 
lerin yoğunlaşması şeklinde de görülür. 
Bu tesbitler, Nevvâb-ı Safevî liderliğindeki 
Fidâiyyân-ı İslâm teşkilâtının ve Âyetullah 
Ebü’l-Kâsım Kâşânî gibi şahsiyetlerin fa¬ 
aliyetlerinde görülmektedir. Fidâiyyân, 
toplum ve devlet hayatını İslâm’a göre ye¬ 
niden düzenlemek için öngördükleri ted¬ 
birleri Rehnümâ-yı Hakâ’ik adı altında 
bir beyannâmede ortaya koydular. Onla¬ 
rın yayın organları Zelzele ise sadece o 
günün meseleleri hakkındaki geniş yo¬ 
rumları ihtiva etmekteydi. Necefteki Mol¬ 
la Kasım Horasânî’nin en önde gelen öğ¬ 
rencisi olan Kâşânî, her ne kadar geçici 
bir süre Fidâiyyân’la iş birliği yapsa da XX. 
yüzyılın başındaki geleneksel anayasacı 
müctehidleri temsil eder. Kâşânî, konuş¬ 
ma ve mektuplarında Nâînî gibi Kur’an 
ve anayasayı siyasî otoritenin iki ayrı kay¬ 
nağı tarzında kabul etmekle ilk ulemâ 
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neslinin düşüncesini yansıtır. Bu konuya 
dair ifadeleri o devirdeki aşırı tansiyonu 
yansıtan polemikçi sivriliği ihtiva etmek¬ 
tedir. 

Bu devirde İran'ın dinî hayatında en ön¬ 
de gelen şahsiyet, ilimde Kâşânî’den üs¬ 
tün olduğu herkes tarafından kabul edi¬ 
len Âyetullah Hüseyin Burûcirdî olmuş¬ 
tur. Sessiz ve siyasî tavrında bazan itaat¬ 
kâr olan Burûcirdî, İçtimaî ve siyasî me¬ 
selelerle ciddi tarzda alâkadar olmadığı 
için hiçbir anlamda modernist olarak ad- 
landırılamaz. Her şeye rağmen Burûcir¬ 
dî, on beş yıl İsnâaşeriyyeci Şiî topluluğun 
tek merci-i taklîdi olarak görev ifa etti, bu 
arada yenilenme ve dinî müesseselerin 
kendi kendilerini tenkit etmesi sürecini 
başlattı. Ölümünden sonra daha da hız¬ 
lanan bu süreç, İran’daki çağdaş dinî ilgi 
ve düşüncenin gelişmesine büyük bir kat¬ 
kıda bulunmuştur. Burûcirdî, Rum'dan 
ülkenin bütün bölgelerine ulaşan "sehm-i 
imâm”ın toplanmasını sağlayan bir ileti¬ 
şim ağı kurmuştu. Daha sonra dinî reh¬ 
berlik ve emirlerin yayılmasında bu ağın 
çok faydalı olduğu görüldü. İlmî sahada 
da bağımsız hadis çalışmalarını canlan¬ 
dıran Burûcirdî. Hür el-Âmilî'nin Tafşîlü 
vesâ’ili'ş-Şîh adlı temel Şiî el kitabının 
tenkitli neşrini teşvik etti. Sünnî-Şiî ya¬ 
kınlaşmasına da ciddi bir ilgi gösterdi ve 
bunun için Ezher Üniversitesi rektörleriy¬ 
le yazışmalara girişti. Onların da konuya 
sıcak bakmaları üzerine bir şubesi Rum’¬ 
da açılmak üzere, Rahire’de Risâletü'l- 
İslâm adlı bir yayın organı olan Dârü’t- 
takrîb beyne’l-mezâhibi'l-îslâmiyye adın¬ 
da bir müessese kuruldu. Burûcirdî'nin 
bu ilgisi ölümüne kadar devam etti. Tah¬ 
ran ile Rahire arasında diplomatik ilişki 
bulunmamasından dolayı başlangıçta Ez- 
her'le bağlantıyı devam ettirmek zor ol¬ 
duysa da 1970’te bu engel kaldırıldı. 1971 
yazında Ezher Üniversitesi Rektörü Mu- 
hammed Fahhâm, İran’a gerçekleştirdiği 
uzun bir ziyaret sırasında Meşhed’deki 
Âyetullah Muhammed Hâdî Mîlânî'nin de 
içinde bulunduğu ileri gelen birçok müc- 
tehidle görüştü. Burûcirdî’nin başlattığı 
diğer bir verimli faaliyet de Avrupa’daki 
İranlılar’ın ihtiyaçlarını gidermek ve ilgi¬ 
lenen Avrupalılar’a Şiîliğin tanıtımını yap¬ 
mak üzere Batı Avrupa’ya temsilciler gön¬ 
dermesidir. 

Burûcirdî’nin ölümünün açtığı boşluk¬ 
la lidere ve onun yol göstericiliğine duyu¬ 
lan ihtiyaç da açıkça ortaya çıktı. Burûcir¬ 
dî’nin, derin bir saygı görmesine rağmen 
Musaddık devrinde İran’ı sarsan olaylarda 
dirâyetli bir rehberlik göstermede başa¬ 


rısız olması bir eksiklik olarak hissedildi. 
Böylece artık topluma etkili bir rehberlik 
yapmak ve çağdaş problemlere İslâmî çö¬ 
zümler üretebilmek için geleneksel dinî 
ilimlerde derinleşmiş olmanın yetmediği 
de ortaya çıkmış oldu. Diğer taraftan be¬ 
lirtilen gaye için zaruri görülen birçok özel 
İlmî dalda yetkin hale gelmek bir tek şah¬ 
sın gücünün üstündedir. Bundan dolayı 
bazıları kolektif bir merciin uygun bir çı¬ 
kış olduğu sonucuna ulaştılar. Teklif edilen 
diğer çözümlerle birlikte bu fikirlerin bir¬ 
çoğu, Bahsi der Bâre-yi Merci c iyyet ve 
Rûhâniyyet başlığı ile ilk baskısı 1963’- 
te yapılan ve o zamandan beri ilâve edi¬ 
len materyallerle yeniden basılan kolektif 
bir kitapta ifade edilmektedir. Hem ule¬ 
mâdan hem de dinî olmayan ilimlerle uğ¬ 
raşan uzmanlardan oluşmuş yedi kişinin 
yazdığı bu kitap. Nâînî’nin anayasal hükü¬ 
meti tartışmasından bu yana belki de en 
etkili ve en esaslı dinî eserdi. Ritap taklit, 
ictihad ve velâyet gibi temel kavramları 
(Seyyid Muhammed Hüseyin Tabâtabâî ve 
Murtazâ Mutahharî tarafından ele alınmış¬ 
tır) ve genelde din adamları sınıfının, özel¬ 
de merciin sosyal fonksiyonu (Mehdî Bâ¬ 
zergân ve Seyyid Muhammed Bihiştî me¬ 
seleyi tartıştılar) hakkında kısa fakat sarih 
açıklamaları ihtiva eder. Bu kitabın belki 
de en önemli bölümü, dinî müesseseleri 
devlet ve halkın baskısına karşı korumak 
amacıyla bu müesseselere bağımsız mad¬ 
dî kaynak temin etmenin gerekliliğini sa¬ 
vunan Mutahharî’ye ait bölümle Bâzer- 
gân ve Seyyid Murtazâ Cezâirî’nin ferdî 
olanın yerine kolektif merciin (Cezâirî'nin 
tabiriyle şûrâ-yı fetva) konulmasını savun¬ 
duğu bölümdür. 

Şiîliğe mahsus bu tür meseleleri tartış¬ 
manın yanında, 11. Dünya Savaşı sonrasın¬ 
da İslâm dünyasının başka yerlerinde ya¬ 
zılan modernist eserlerin Farsça’ya tercü¬ 
mesi de İran'daki dinî alana katıldı. Eser¬ 
leri sık sık tercüme edilen yazarlardan ba¬ 
zıları şunlardır: Seyyid Rutub, Muham¬ 
med Rutub, Yûsuf el-Rardâvî ve İhvân-ı 
Müslimîn ile irtibatlı olan diğer yazarlar, 
Pakistan’daki Cemâat-i İslâmî’nin lideri 
Ebü’l-Alâ el-Mevdûdî. Bu çevirilerden et¬ 
kili olan kitaplar arasında Seyyid Rutub'un 
el- c Adâletü '1-ictimâ'iyye îi'l-İslâm adlı 
eseri zikredilmelidir. Bu tercümelerin ih¬ 
tiyaç duyulan yerlerinde Şiîler’in ayrıldığı 
noktalar dipnotlarda belirtilmiştir. 

İran’da modernist literatürde etkili ol¬ 
muş orijinal ve verimli yazarların başında 
adı geçen kolektif esere de katkıda bulu¬ 
nan Mehdî Bâzergân gelir. Bâzergân, bi¬ 
limsel gerçeklikle dinî hakikatin uyuştu¬ 


ğunu akıcı ve ikna edici bir üslûpla anla¬ 
tan bir yazar olarak nitelendirilebilir. İlk 
eseri Mutahhirât der İslâm (Tahran 1322 
hş./1943; daha sonra tekrar basılmıştır), 
İslâmî emirlerde ve ibadetlerde biyolojik 
ve hijyenik temizliğin yerini ve önemini 
anlatmıştır. Daha sonra yayımladığı ‘Işk 
ve Perestiş de (Tahran 1335 hş. / 1956) 
anılmaya değer bir çalışmadır. Du'â 3 (Tah¬ 
ran 1343 hş. /1964) başlıklı eserinde du¬ 
anın psikolojik faydalarından bahseder; 
Ders-i Dindârî (Tahran 1344 hş./1965) 
adlı kitabında ise modern dünyada insa¬ 
nın ve toplumun dine ihtiyacının devam 
ettiğini vurgular. Bâzergân, aynı zaman¬ 
da Rızâ Şah döneminde dinî merkezli Nih- 
dat-i Âzâdî'nin ilham kaynaklarından biri 
ve İslâm devriminden sonra İran İslâm 
Cumhuriyeti’nin ilk başbakanı olarak po¬ 
litik bakımdan da faal bir şahsiyetti. Onun 
bu faaliyetlerindeki arkadaşlarından bi¬ 
ri de Cihâd ve Şehâdet (Tahran 1385/ 
1965) dahil olmak üzere birçok önemli 
eserin yazarı olan ulemâdan Seyyid Mah- 
mûd Tâlikânî’dir. 

Bâzergân ve TâlikânTnin eserlerinin ço¬ 
ğu. Şirket-i İntişâr diye bilinen ve sık sık 
modernist dinî eserler yayımlayan Tah- 
ran’daki bir basımevi tarafından neşre¬ 
dildi. Modern meselelerle ilgili diğer ya¬ 
yınlar arasında Ali Gaffûrî’nin, İslâm'ın 
evrensel insan hakları fikrini daha önce¬ 
den belirlediğini göstermeyi hedefleyen 
İslâm ve İ c lâmiyye-yi Clhânî-yi Hu- 
kük-i Beşer (Tahran 1342 hş. / 1964) adlı 
eseri: Muhammed Takı Şeriatî’nin Rur- 
’an’ın son cüzünü akılcı bir temayülle yo¬ 
rumlayan Tefsîr-i Nüvîn ve Muhammed 
Müctehid ŞebisterTnin İslâm’ın evrensel¬ 
liği ve kardeşliği teşvik eden yönlerini vur¬ 
gulayan Câmih-yı İnsânî-yi İslâm (Tah¬ 
ran 1347 hş. /1969) adlı kitapları sayılabilir. 

Burada zikre değer çok özel dinî litera¬ 
tür alanlarından biri de popüler dinî bi¬ 
yografilerdir. Bu alanın önemli temsilci¬ 
si Zeynelâbidîn Rehnümâ olup onun Hz. 
Peygamber’in biyografisine dair oldukça 
başarılı olan ve ilk baskısı 1937’de yapı¬ 
lan Peyâmber adlı eseri on beşinci bas¬ 
kıyı geçti; eser Fransızca'ya da tercüme 
edildi (Paris 1957). Rehnümâ’nın eserin¬ 
de başarılı bir hikâye tekniği ve kendisi¬ 
nin kurduğu serbest diyalog üslûbu kul¬ 
lanılmıştır. İki cilt halinde yazdığı Zinde- 
gânî-i İmâm Hüseyin (yeni baskısı Tah¬ 
ran 1345 hş. / 1966) adlı eseri de benzeri 
bir popülarite kazanmıştır. 

Şîa’nm özel kimliğini vurgulamak, ba¬ 
zan da Sünnî-Şiîyakınlaşmasına yardımcı 
olmak için sayısız eser yazılmıştır. Bu ka- 
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tegorinin belki de en önemli kitabı Seyyid 
Muhammed Hüseyin Tabâtabâî’nin Şfa 
der İslâm adlı eseridir (Tahran 1347 hş. / 
1969). Hz. Peygamber’in Gadîr-i Hum’da 
Hz. Ali’yi halife olarak tayin ettiği şeklin¬ 
de yorumlanan olayı anlatan ve kısmen 
Farsça’ya çevrilen el-Gadîr adlı Arapça 
hacimli eseri de Şeyh Abdülhüseyin Emi¬ 
ni kaleme almıştır. Bu konuyu daha popü¬ 
ler tarzda ele alan kitap ise kolektif tarz¬ 
da yazılan Hassâsterîn Ferâz-i Târih 
yâ Dâstân-i Gadir dir (Thhran 1347 hş. / 
1969). Diğer bazı eserler de din adamları 
aleyhtarlığı yapan Ahmed-i Kesrevî’nin 
sık sık basılan kitabı Şî'agerî’deki Şiîliğe 
yöneltilen itirazları çürütmek için kale¬ 
me alınmıştır. Bunlar arasında Hâc Sirâc 
Ensârî’nin Şfa çi Mîgûyed (Tahran 1327 
hş. /1948) ve Muhammed Tâki Şeriatî’nin 
Fâ’ide ve Lüzûm-i Din (1965) adli eser¬ 
leri sayılmalıdır. Son olarak daha çok Ba- 
hâîliği reddetmek için yazılan broşür ni¬ 
teliğinde kitaplar da mevcuttur. Kitap¬ 
ların yanında dinî konulara dair vaaz ve 
konferansları içeren sesli yayınlar İran’¬ 
da da çağdaş İslâm düşüncesinin yayılma¬ 
sında önemli rol oynamıştır. Muhammed 
Tâki Felsefî ve Hüseyin Râşid gibi isimler 
meşhur olan vaizlerdir. 

Savaş sonrası dönemdeki bir başka ye¬ 
nilik ise kendisini sesli ve yazılı yayınla di¬ 
nî tebliğe adamış teşkilât ve cemiyetlerin 
kurulmasıdır. Meselâ 1965’te Kum şeh¬ 
rinde, Burûcirdî'nin vasiyetini gerçekleş¬ 
tirmek için diğer önemli bir müctehid olan 
Âyetullah Muhammed Kâzım Şerîatme- 
dârî’nin himayesinde Dârü’t-Teblîğ el-İs- 
Iâmî adında bir müessese kurulmuştur. 
Bu müessese öğrencileri, medreseler gibi 
sadece bilgi vererek değil aynı zamanda 
halk arasında dini yayma fikrini aşılaya¬ 
rak dinî konularda eğitmeyi gaye edin¬ 
mekteydi. Tebliğ faaliyetleri yapmayı 
amaçladığı için İngilizce’nin de okutuldu¬ 
ğu bu müesseselerin kuruluşunun dör¬ 
düncü yılı münasebetiyle çağdaş ya¬ 
zarların katkılarıyla dinî meseleleri ele 
alan Sîmâ-yı İslâm adlı bir kitap basıl¬ 
mıştır. Yine 1965’te Tahran’da kurulan 
Hüseyniyye-yi İrşâd ise seküler eğitim al¬ 
mış genç neslin İslâm’a bağlılığını sağla¬ 
mayı hedefliyordu. Faaliyetleri çok başa¬ 
rılı olan bu kurumun en etkili şahsiyeti 
Ali Şeriatî idi. Köktenci bir yaklaşıma sa¬ 
hip olan Şeriatî’nin İslâm Devrimi’ni ha¬ 
zırlayan yıllarda büyük etkisi oldu. Ken¬ 
disi. geleneksel İran Şiîliği’nin birçok yö¬ 
nünü reddetme hususunda açık seçik bir 
tavra sahipti. Ona göre geleneksel Şiîlik 
asıl Hz. Ali Şiîliği’nden bir sapmaydı ve te¬ 


melleri Safevî hânedanı tarafından atıl¬ 
mıştı. Onun 'Teşeyyıf-i 'Alevî, Teşeyyu'-i 
Safevî (Tahran, ts.) adlı eseri bu konuyu 
işlemektedir. Şeriatî’ye göre Safevî Şîası 
hurafe ve boş bir şekilcilik üzerine. Alevî 
Şîası ise aklîlik ve sosyal şuur üzerine ku¬ 
rulmuştur. Onun yaptığı bir başka ayırım 
kültür olarak İslâm ve ideoloji olarak İs¬ 
lâm ayırımıdır. Şeriatî ilkini faydasız tari¬ 
hî ilâveler dizisi diye reddetmiş, İkincisi¬ 
ni ise gerçek İslâm kabul etmiştir. Sünnî 
dünyadaki birçok ıslah taraftarı gibi Şe¬ 
riatî de din ilimlerinde sağlam bir temel¬ 
den mahrumdu ve onun ulemâya karşı 
tavrı en iyimser yorumla müphemdi. Bu 
yüzden ondan tevarüs edilen fikirlerin İs¬ 
lâm Cumhuriyeti’nde çatışma konusu ol¬ 
ması şaşırtıcı değildir; bunun sebebi, kıs¬ 
men dindar entelektüellerle ulemânın 
söylemleri arasında süregelen rekabet 
problemi gibi daha geniş meselelerle il¬ 
gili bulunmaktadır. Bir müddet Hüseyniy¬ 
ye-yi İrşâd'da faaliyet gösteren Âyetullah 
Murtazâ Mutahharî, çeşitli İslâmî konu¬ 
larda verdiği konferanslar ve kaleme al¬ 
dığı kitaplarla Şeriatî ile aynı yoida çalış¬ 
tıysa da bir din âlimi olması sebebiyle 
eserleri daha kalıcı olmuş, devrimden 
sonra da okunmaya ve okutulmaya de¬ 
vam etmiştir. 

Burûcirdî’nin 1961 'deki ölümünden 
sonra birçok İranlı Şiî tarafından merci-i 
taklîd kabul edilen İmam Humeynî ile fik¬ 
rî ve siyasî mücadelesinde daima onun 
yanında yer alan ve hepsi de ulemâdan 
olan Ali Ekber Hâşimî Rafsancânî, Hücce- 
tülislâm Cevâd Bâhûner, Âyetullah Mur¬ 
tazâ Mutahharî, Âyetullah Seyyid Mu¬ 
hammed Bihiştî, Âyetullah Hüseyin Ali 
Muntazırî, Âyetullah Muhammed Meh- 
devî Kânî, Âyetullah Seyyid Ali Hamaney 
gibi isimlerin İran’da yürüttükleri İlmî, 
İçtimaî ve siyasî faaliyetlerin başarısında 
olduğu gibi Humeynî ve arkadaşlarının 
1962’de temellerini attıkları ve nihayet 
1979’da gerçekleştirdikleri devrimin halk 
tarafından büyük destek görmesinde ve 
İran İslâm Cumhuriyeti’nin kurulmasın¬ 
da da bu ülkenin kendi şartlarına has olup 
bir asra yakın geçmişi bulunan mezkûr 
faaliyetlerin ihmal edilemez bir rolünün 
bulunduğu muhakkaktır (geniş bilgi için 
bk. HUMEYNÎ). 
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İffl Hamid Algar 

C) Hindistan. Hint alt kıtasında (bugün¬ 
kü Bengladeş, Hindistan, Pakistan ve Sri- 
lanka) İslâm’ın yayılmaya başlamasından 
itibaren müslümanlar daima azınlık ola¬ 
rak yaşamak durumunda kalmışlardır. 
Birçok farklı din ve inanışın bulunduğu 
bu çevrede kaçınılmaz olarak gerçekleşen 
karşılıklı etkileşim, bazı gayri İslâmî un¬ 
surların müslümanlar tarafından da be¬ 
nimsenmesine yol açmış, bu durum, za¬ 
man zaman bir kısım ulemâ ve tasavvuf 
erbabını İslâm inancını yabancı unsurlar¬ 
dan temizleme gayretlerine sevketmiş- 
tir. Kaynaklarda bununla ilgili dağınık 
halde epeyce bilgi bulunmakla birlikte 
teknik anlamda Hindistan’da ıslahın baş¬ 
langıcı Şah Veliyyullah’m (ö. 1762) çalış¬ 
malarına dayandırılmaktadır. 

XVIII. yüzyılla birlikte Hindistan’daki Bâ- 
bürlü hâkimiyetinin gerileme ve çöküş sü¬ 
recine girmesi müslümanlar üzerinde de¬ 
rin tesirler bırakmıştır. Müslümanların ta¬ 
rihlerinde ilk defa siyasî hâkimiyeti kay¬ 
betmeleri psikolojik sarsıntılara, bunu 
takip eden İktisadî ve idari güçlükler de 
halkın bâtıl inanışlara, hurafelere ve bazı 
büyüklerin mezarlarından medet umma¬ 
larına yol açmıştır. Genel olarak bunalım 
dönemlerinde birçok toplumda yaşanan 
bu tür gelişmelerin Hindistan’da fazlasıy¬ 
la görülmesi, halkın bu yönelişinden isti¬ 
fade etmek isteyen bazı dinî kisveli şahıs 
ve müesseselerin de ortaya çıkmasına ze- 
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min hazırlamıştı. Bu şartlar çerçevesin¬ 
de, bir Nakşibendî olan ve aynı zamanda 
Medrese-i Rahîmiyye adında bir medre¬ 
sesi bulunan Şah Veliyyullah gerçek İs¬ 
lâmî değerleri ortaya çıkarmak, inancı hu¬ 
rafelerden temizlemek, eğitim ve ahlâk 
seviyesini yükseltmek amacıyla bir ıslah 
hareketi başlatmıştır. Bundan sonra da 
Sir Seyyid Ahmed Han'dan Muhammed 
İkbal'e kadar Hindistan'da görülen bütün 
ıslah önderleri Şah Veliyyullah’ın öğreti¬ 
sinin etkisi altında kalmış, onun yolunu 
takip etmişlerdir. 

Şah Veliyyullah, kendi toplumunun için¬ 
de bulunduğu olumsuz şartlara Kur’an ve 
Sünnet çizgisinde sistemli bir şekilde ça¬ 
re bulmaya çalışan en önemli ilk şahsiyet 
olması bakımından Hindistan İslâm kül¬ 
türünde ayrı bir yer işgal eder. Bu amaç¬ 
la önce Kur'an’ın Farsça meâüni hazırla¬ 
yarak Arapça bilmeyen halkın kutsal ki¬ 
taplarını anlamalarını sağlama yönünde 
ilk defa ciddi bir adım atmıştır. Şah Veiiy- 
yullah’ın gayelerinden biri de müslüman- 
ların saadet ve kurtuluşunu hazırlayacak 
risâlet geleneğinin en güzel şekliyle Kur- 
’an’da yer aldığını göstermektir. Diğer 
dinî kitaplardaki birçok rivayet ve yorum 
sonradan ilâve edilmiş ve sahih hadisler¬ 
le uydurma olanları birbirine karıştırıldı¬ 
ğı için neyin doğru, neyin yanlış olduğu¬ 
nu anlamak çok zor hale gelmiştir. Şah 
Veliyyullah’ın İzâletü'l-hafû 3 ve Hücce- 
tullâhi'l-bâliğa gibi eserleri onun İslâmî 
ilimlerdeki derinliğini ortaya koyduğu gi¬ 
bi halkın gayri İslâmî inanışlara yönelme¬ 
sini önlemede önemli rol oynamıştır. Me¬ 
selâ, Hüccetullâh ’ta inanç, ibadet, tasav¬ 
vuf, aile, cemaat hayatı ve sosyal ilişkiler, 
İktisadî meseleler, devlet idaresi, tebliğ 
ve cihad gibi neredeyse insanla hayat 
arasındaki her türlü mesele ele alınarak 
Kur’an ve Sünnet açısından değerlendiril¬ 
meye çalışılmıştır. Eserin girişindeki uzun 
takdimde Şah Veliyyullah din, insan ta¬ 
biatı, kader, kültürel gelişme gibi birçok 
önemli kavram ve terimle ilgili açıklama¬ 
larda bulunmuştur. Daha sonra toplu¬ 
mun mevcut durumunu ele alarak sûfî- 
leri şeriattan ayrılmakla, ulemâyı dünya¬ 
ya iltifat etmekle, idarecileri de bencillik 
ve zevku safa peşinde koşmakla itham 
ederek eleştirmiştir. Toplumdaki bâtıl ina¬ 
nışlar ve hurafelerle ilgili olarak özellikle 
Hinduizm etkisinin görüldüğü alanlarla 
türbe ve mezarlarda ibadet yapmayı red¬ 
detmiş, İslâm’da kutsal mekân olarak sa¬ 
dece Kâbe, Mescid-i Nebevî ve Mescid-i 
Aksâ’nın ziyaret edilebileceğini, müslü- 
manlarm türbeleri -özellikle sûfıve şeyh¬ 


lerin mezarlarını- kutsal sayarak ziyaret 
etmelerinin günah olduğunu belirtmiştir. 
İslâm düşüncesinin gelişmesi sürecinde 
Muhyiddin İbnü’i-Arabî ile ona karşı ağır 
tenkitler yöneltmiş olmasına rağmen Ta- 
kıyyüddin İbn Teymiyye'nin önemli katkı¬ 
ları bulunduğunu, İbnü'l-Arabî’nin İslâm 
metafizik felsefesini devam ettirdiğini, 
İbn Teymiyye’nin ise Peygamber geleneği 
ve şeriatın yorumlanmasında önemli bir 
isim olduğunu ifade etmiştir. Bu da gös¬ 
teriyor ki Şah Veliyyullah bu iki alanı, yani 
saf tasavvufla şeriatı birlikte ele alan bir 
anlayışı temsil etmektedir. 

Şah Veliyyullah’ın oğlu Şah Abdülazîz 
ed-Dihlevî bu halkanın devamıdır. Baba¬ 
sının özelliklerini tevarüs etmesinin yanı 
sıra onun vazifesine de devam etmiş ve 
kardeşleri Şah Abdülkâdir ile Şah Refîud- 
din’in yardımlarıyla Medrese-i Rahîmiy- 
ye'yi bir ıslah hareketi merkezi haline dö¬ 
nüştürmüştür. Medresedeki eğitim öğre¬ 
tim programında talebelere aklî ve naklî 
ilimler beraberce öğretilmekte, böylece 
zamanın ve toplumun ihtiyaçlarına ger¬ 
çekçi cevaplar verebilecek ve toplumu ah¬ 
lâk bakımından yükseltebilecek bir sevi¬ 
yenin yakalanmasına çalışılmaktaydı. 

Hindistan müslümanları. XIX. yüzyılın 
başlarından itibaren İngiliz hâkimiyetiyle 
birlikte misyonerlik faaliyetlerini de bir 
tehdit olarak hissetmeye başladılar. İngi¬ 
liz görevlilerin koruyup teşvik ettiği mis¬ 
yonerler, eğitimsiz insanların bile anlaya¬ 
bilecekleri kadar sade yazılmış çok sayıda 
kitap ve risâle yardımıyla geniş halk kitle¬ 
lerine ulaşmaya başlamışlardı. Bu risale¬ 
lerde İslâm ve Hinduizm uydurma ve bâ¬ 
tıl dinler olarak gösteriliyordu. Şah Abdü¬ 
lazîz bu tehlikeyi önleyebilmek ve İslâm’ı 
savunabilmek için kardeşi Abdülkâdir’i 
Kur’an'm Urduca meâlini hazırlamaya teş¬ 
vik etti. Şah Abdülazîz, aynı zamanda Şiî 
inancının yayılmasını kontrol etmek ama¬ 
cıyla Tuhfe-i İşnâ Aşeriyye adlı bir eser 
hazırlayarak Sünnî bakış açısından Şiî 
esaslarını inceledi; imâmet fikrinin son¬ 
radan geliştiğini savundu. Yine Şah Abdü- 
lazîz’in verdiği fetvalar da elden ele dola¬ 
şarak halkın şuurlanmasmda etkili oldu. 
Böylesine yoğun bir dönemde ortalıkta 
dolaşan hıristiyan, Şiî ve Sünnî literatür 
farklı inanç ve kültürlerin tanınmasını 
sağladı. 

XIX. yüzyılın ortalarına doğru Şah Ab- 
dülazîz’in yakınlarından ve öğrencilerin¬ 
den olan Seyyid Ahmed Şehîd, Şah Mu¬ 
hammed İsmâil Şehîd ve Mevlânâ Ab- 
dülhay, bir taraftan üstatlarının yolunu 


devam ettirirken diğer taraftan Pencap’- 
taki Sih yönetimine karşı cihad hareketi 
başlattılar. Bunlardan ilk ikisi 1831’de sa¬ 
vaş sırasında vefat etmelerine rağmen 
düşünceleri bütün Hindistan alt kıtasın¬ 
da derin tesirler uyandırdı. Şah İsmâil Şe- 
hîd’in yazdığı Takviyetü'l-îmûn adlı eser, 
cihad hareketinin dayandığı fikrî temel¬ 
leri ve müellifin din anlayışını ihtiva et¬ 
mektedir. Şah İsmâil Vehhâbî öğretisin¬ 
den de etkilenmiş, ancak tasavvuf gele¬ 
neğinden geldiği için tamamen reddet¬ 
mediği tasavvufun şeriat ve sünnete uy¬ 
gun olduğunda ısrar ederek Şah Veliyyul¬ 
lah ile Vehhâbî yaklaşımı arasında bir çe¬ 
şit sentezi hedeflemiştir. 

Hindistan’daki yenilikçi hareket içeri¬ 
sinde Şah Veliyyullah ve öğrencilerinden 
sonra dikkat çeken diğer bir isim de Delhi- 
li Mirza Mazhar Cân-ı Cânân’dır (ö. 1781 ). 
“Saf İslâm” taraftarı olduğunu belirterek 
Hindistan’da çok yaygın olan urs (türbe 
ve mezar başlarında birkaç gün süren bir 
çeşit anma töreni) kutlamalarını reddet¬ 
miş, bunların maksadını aşarak panayır 
haiine dönüştüğünü ve istismar edildiği¬ 
ni söylemiştir. Cân-ı Cânân’ın Hindistan’ın 
birçok yerinde bulunan talebeleri de hem 
toplumdaki gayri İslâmî inanışlara hem 
de Şiî vâizlerin Sünnîlik dışı propaganda¬ 
larına karşı halkı uyarmayı görev bilmiş¬ 
lerdir. Bu öğrencilerden özellikle Şah Gu- 
lâm Ali, Şah Naîmullah ve Mevlânâ Gulâm 
Yahyâ dikkat çekmektedir. Gulâm Ali, 
Hindistan içinde ve dışında çok sayıda ki¬ 
şiyi etkilerken Şah Naîmullah hocasının 
isteği üzerine Şiîler’in yoğun olduğu Bah- 
rayc ve Leknev’de iki hankah kurarak Sün¬ 
nî inancını savunmaya gayret etmiştir. Gu¬ 
lâm Yahyâ ise Kelimetü'l-Hak ve Vah- 
det-i Vücûd adlı bir eser yazarak vah- 
det-i vücûd ile vahdet-i şühûdun aslında 
birbirinden farklı olmadığını söyleyen Şah 
Veliyyullah’ın görüşüne karşı çıkmıştır. 
Gulâm Yahyâ’ya göre sûfîler tarafından 
ortaya atılan bu felsefî kavramlar, her ne 
kadar taraftarlarınca aksi söylense de İs¬ 
lâm'ın özüne ait değildir ve müslümanlar 
şeriat noktainazarından bunlara inanmak 
zorunda değildir. Cân-ı Cânân'ın öğrenci¬ 
leri fiilen tasavvuf erbabı olmamalarına 
rağmen tasavvufun şeriatla uyum içeri¬ 
sinde bulunması üzerinde hassasiyetle 
duruyor, tasavvufun yok edilmesi duru¬ 
munda maddeciliğin hayata hâkim ola¬ 
cağını, bunun da insanları ruhî sefalete 
götürerek sosyal sorumluluklardan uzak¬ 
laştıracağını söylüyorlardı. 

Hindistan’daki İngiliz hâkimiyetine kar¬ 
şı 1857’de başlatılan büyük ayaklanma- 
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nm başarısızlıkla sonuçlanmasının ardın¬ 
dan daha çok müslümanların sorumlu tu¬ 
tularak her alanda güçlüklerle karşılaş¬ 
maları üzerine dinî liderler müslümanla- 
rın varlıklarını koruyabilmek için yeni bir¬ 
takım reform faaliyetlerinin gerekliliğini 
savunmaya başladılar. Bu hareket yeni 
şartlarda aynı amaca yönelik olarak Mev- 
lânâ Nezîr Hüseyin, Mevlânâ Muhammed 
Kasım Nânevtevîve Seyyid Ahmed Han’ın 
önderliğinde olmak üzere üç ayrı şekilde 
ortaya çıktı. Bu üç isim de Medrese-i Rahî- 
miyye ile ortak bağlan olmakla birlikte üç 
farklı reform tavrını benimsemiştir. Mev¬ 
lânâ Nezîr Hüseyin, “ehl-i hadîs” hareke¬ 
ti olarak adlandırılan ekolünde Kur’an ve 
Sünnet'e sıkı sıkıya bağlılığı savunuyor 
ve mevcut mezheplerin herhangi birine 
bağlı olmayı veya onları taklit etmeyi ge¬ 
reksiz buluyordu. Ona göre tasavvuf ve 
şeyhlik müessesesi mevcut haliyle bir bid- 
’attan ibaretti. Muhammed Kasım Nâ- 
nevtevî, Diyûbend Dârülulûmu'nun kuru¬ 
cusu olup daha çok geleneksel kültürü ko¬ 
rumayı amaç edinmiş ve Hanefî mezhe¬ 
bine sıkı sıkıya bağlılığı savunmuştur. Nâ- 
nevtevî ve öğrencileri mübalağaya kaç¬ 
mayan tasavvuf anlayışını kabul ediyor ve 
bizzat yaşıyorlardı. Fakat onlar da türbe- 
başı ibadetleri, urs kutlamaları ve mezar¬ 
lara adak adamak gibi bazı popüler alış¬ 
kanlıkları reddediyorlardı. Diyûbendî men¬ 
supları eğitimde de geleneksel çizgiyi sür¬ 
dürüyor ve Batı tipi modern eğitimi ka¬ 
bul etmiyorlardı. Buna karşılık Seyyid Ah¬ 
med Han farklı bir anlayışı ortaya atarak 
toplumun sosyal, moral ve kültürel açılar¬ 
dan ilerleyebilmesinin öncelikle ekonomik 
refahın gerçekleşmesine bağlı olduğunu 
ileri sürmüştür. Bu çerçevede modern 
Batı tipi eğitimin mutlaka uygulanma¬ 
sı ve Avrupalılarca müslümanlar arasın¬ 
daki güvensizliğin ortadan kaldırılması 
gerektiğini belirten Seyyid Ahmed Han. 
önce bunları sağlamak için İngiliz dilindeki 
modern ilimlerle ilgili eserleri Urduca’ya 
çevirmek üzere İlmî bir dernek (Scientific 
Society) kurdu. Daha sonra 1875’te Ali- 
garh’ta Muhammadan Anglo-Oriental 
College’ı tesis etti. Bu kolej sonraki yıllar¬ 
da çok tutulan bir üniversite haline dö¬ 
nüştü ve Aligarh Müslim University olarak 
modern Hindistan tarihinin en önemli 
eğitim müesseselerinden biri oldu. Sey¬ 
yid Ahmed Han’ın başlattığı Aligarh ha¬ 
reketi, kuruluş amacı çerçevesinde Hin¬ 
distan’da çok etkili ve Hindistan müslü- 
maniarının Batı’ya bakışında, Batı tipi 
eğitimi değerlendirişinde ve onu uygula¬ 
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maya çalışmasında çok başarılı olmuştur. 
Dolayısıyla Hindistan’da Batı’ya yöneliş 
mânasında modernizmin gerçek öncüsü 
Seyyid Ahmed Han’dır. 

Seyyid Ahmed Han dinî düşüncesinde 
Şah Veliyyullah’a dayanmış görünmekte¬ 
dir. İnsan hayatındaki en önemli gerçeğin 
onun dinî fikriyatı olduğunu belirterek 
dinî inancını bütünüyle hayatına aksetti- 
rebilen kişilerin zamanla doğruyu bulabi¬ 
leceği ve kötülüklerden uzaklaşabileceği 
onun özellikle üzerinde durduğu temel 
görüşlerindendir. Mezheplere bakış itiba¬ 
riyle ehl-i hadîs düşüncesini izleyen Ah¬ 
med Han bir taklitçi olmaktan ziyade te¬ 
fekkürü savunuyor ve buna bağlı olarak 
Hanefî mezhebinin anladığı tarzda icmâı 
kabul etmeyerek ictihad için kıyasın daha 
önemli olduğuna inanıyordu. Ana hatla- 
rıyla geleneksel ulemânın tepkisine yol 
açan bu tür fikirler içinde en çok dikkati 
çekeni. Seyyid Ahmed Han’ın akla ve tabi¬ 
at kanunlarına yüklediği mâna ile bunla¬ 
rın nasların değerlendirilmesinde ölçü ka¬ 
bul edilmesi gerektiği iddialarıdır. Buna 
bağlı olarak Seyyid Ahmed Han hadislerin 
sıhhatini tesbit ederken akla uygunluğu 
öncelikli olarak ele almış, mûcizeleri kabul 
etmemiş ve İslâm’ın mükemmel bir din 
ve Hz. Peygamber’in de hikmet sahibi bir 
kişi olduğuna insanları ikna etmek için 
akıl ve mantık ölçülerinden başka bir şe¬ 
ye ihtiyaç duymalarına gerek olmadığını 
savunmuştur. Bir başka deyişle Seyyid 
Ahmed Han, yeni bir ilm-i kelâma ihtiyaç 
duyulduğunu ve bununla ya modern ilim¬ 
lerin reddedilmesi ya da İslâm inancının 
esaslarıyla uyum içerisinde olduğunun 
gösterilmesi gerektiğini söylemiştir. Po¬ 
zitivizm çağında Seyyid Ahmed Han’ın ak¬ 
la bu derece önem vermesinin anlaşıla¬ 
bilir sebepleri olduğu ortadadır. Bu çer¬ 
çevede onun şu ifadeleri düşünce siste¬ 
mini çok iyi açıklamaktadır: “Kur’an Al¬ 
lah'ın kelâmı, tabiat da Allah’ın işidir. Al¬ 
lah’ın kelâmı ile işi arasında bir uygunsuz¬ 
luk söz konusu olamaz”. 

Seyyid Ahmed Han’ın bu alanda en bü¬ 
yük destekçileri arasında Muhsinü’l-Mülk 
ve Çırâğ Ali özellikle anılmalıdır. Muhsi- 
nü’l-Mülk, Seyyid Ahmed Han’ın Aligarh'- 
taki halefi olmasının yanı sıra Mısır’daki 
Menâr grubu ile de irtibatta bulunmuş ve 
eğitim alanında radikal görüşleri temsil 
etmiştir. Çırâğ Ali ise İslâmî ilimlerde de¬ 
rinliği olmamasına rağmen araştırmacılı¬ 
ğı ve görüşlerindeki ısrarlı tutumu saye¬ 
sinde kendisinden sonra gelen modernist 
aydınlar üzerinde hadis, fıkıh ve özellikle 


kadının konumuna dair fikirleriyle etkili 
olmuştur. Ona göre hadis külliyatı zaman¬ 
la art niyetli kişilerin ihtirasları yüzünden 
bir kaos denizine dönüşmüş ve Hz. Pey¬ 
gamber şahsî arzular, beklentiler ve men¬ 
faatler uğruna mevzû hadislerle istismar 
edilmiştir. Fıkıh ise statik hale getirilerek 
neredeyse imanla eşdeğer olmuştur. Çı- 
râğ Ali, kadın konusunda taaddüd-i zev- 
câtın Kur’an’m genel çerçevesinde yasak 
edildiği fikriyle kendi şartlarında oldukça 
cesur bir tavır ortaya koymuştur. 

Bu çizgide dikkat çeken bir diğer isim 
Doğu Bengal’de yetişmiş olan Kerâmet 
Ali’dir (ö. 1873). Eğitim konusunda Sey¬ 
yid Ahmed’le aynı düşünceyi paylaşması¬ 
nın yanı sıra Me > âhizü'l- C ulûm adlı ese¬ 
rinde Kur’an’dan ilham alan müslüman- 
ların başlangıçta ilme çok büyük katkıla¬ 
rının olduğunu ve esasen Avrupalılaşın 
müsbet ilimleri İspanya müslümanlarm- 
dan öğrendiğini ileri sürmüştür. Aynı şe¬ 
kilde Seyyid Emîr Ali de bir sosyal reform¬ 
cu ve siyasî lider olarak Hindistan müslü- 
manları üzerinde ciddi tesirler bırakmış¬ 
tır. Diğer birçok kişinin aksine Seyyid Emîr 
Ali, genellikle İngilizce yazarak daha çok 
Avrupa kamuoyundaki yanlış İslâm ve 
müslüman imajlarının düzeltilmesi ve 
şarkiyatçıların yanlış kanaatlerinin orta¬ 
ya konması için gayret göstermiştir. Öte 
yandan Emîr Ali’nin The Ethics ol İslam, 
The Life and the Teachings olMoham- 
mad ve The Spirit ol İslam gibi eserle¬ 
ri, Avrupa'nın ilim ve teknolojideki üstün¬ 
lüğü dolayısıyla komplekse düşmüş bir¬ 
çok genç Hindistanlı’nm inançlarıyla tat¬ 
min olup kendilerine güvenmelerine yar¬ 
dımcı olmuştur. Emîr Ali genel olarak di¬ 
nî polemiğe girmek yerine İslâm’a bir me¬ 
deniyet olarak bakarak geçmişteki iyi ör¬ 
neklerin müslümanların daha güzel bir 
geleceği için ilham teşkil etmesi gerekti¬ 
ğine inanmakta ve İslâm'ın gelişmeye en¬ 
gel olması bir yana bizzat kendisinin bir 
terakki olduğunu savunmaktaydı. 

XIX. yüzyılda dikkat çeken bir başka 
isim, Diyûbend gelenekselliğiyle Seyyid 
Ahmed Han’ın modernizmi arasında or¬ 
ta bir yol tutulmasını savunan Mevlânâ 
Şiblî Nu’mânî’dir. Kendisinin bu amaçla 
1894’te kurucuları arasına katıldığı Ned- 
vetü’l-ulemâ, farklı anlayışlardaki ulemâ 
arasında yakınlaşmayı sağlayarak Hindis¬ 
tan İslâm kültürünün gelişmesine katkı¬ 
da bulunan müesseselerden biri olmuş¬ 
tur. Batı medeniyeti ve değerlerine İslâm 
noktainazarından bakılması gerektiğini 
söylemiş, fakat geleneksel medrese eğiti- 
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mi ve ders programını tenkit ederek ye¬ 
ni bir müfredat geliştirilmesini hedefle¬ 
miştir. 

XIX. yüzyılın ikinci yarısında görülen bu 
farklı anlayışlar, kendi etki alanlarında 
özellikle XX. yüzyılın başlarında Hindis¬ 
tan’da ortaya çıkmış Muhammed İkbal, 
Ebü’l-Kelâm Âzâd ve Mevdûdî gibi fikir 
adamı ve düşünürlerin yetişmesine ze¬ 
min hazırlamıştır. Muhammed İkbal, eği¬ 
tim için gittiği Avrupa'da Batı'nm ilim ve 
teknolojideki üstünlüğü ile karşılaştıktan 
sonra Cemâleddîn-i Efgânî ve Muham¬ 
med Abduh gibi simaların düşüncelerin¬ 
den etkilenerek İslâm toplumlarının için¬ 
de bulunduğu durum hakkında fikir üret¬ 
meye başlamıştır. Önceleri mevcut duru¬ 
mu daha da kötüleştiren faktörler arası¬ 
na âhirete çok fazla vurgu yapan tasav¬ 
vuf anlayışını da dahi! ederken daha son¬ 
ra bu kanaati değişmiş ve İbnü'l-Arabî ile 
Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî'nin felsefesi¬ 
ni benimsemiştir. Yazı ve şiirleriyle daima 
toplumu dinamik olmaya çağırmış ve in¬ 
sanın Allah’ın yarattığı en üstün varlık 
olarak sınırsız kapasite ve kabiliyeti bu¬ 
lunduğunu vurgulamıştır. Bu anlayışın 
tabii bir sonucu olarak İkbal de ictihad 
üzerinde duruyor ve İslâm hukukunda 
yeniden ictihad geleneğinin başlatılma¬ 
sını istiyordu. 

Ebü'l-KelâmÂzâd ise gazetecilik, ilim 
ve siyaset arasında geçen çok hareket¬ 
li bir hayat içerisinde nevi şahsına mün¬ 
hasır bir mücadele insanı olarak dikkat 
çekmektedir. Geleneksel medrese usu¬ 
lünden yetişmiş olmasına rağmen za¬ 
manın şartlarını çabuk kavrayabilen bir 
anlayışa sahipti. Şiblî Nu'mânî’nin etkisiy¬ 
le bir Kur’an tefsirine başlamış ve bunda 
özellikle millî duyguların meşruiyeti üze¬ 
rinde durmuştur. Yüzyılın başlarında çı¬ 
kardığı el-Hilâl adlı dergiyle bilhassa Os¬ 
manlI hilâfeti taraftan ve bağımsızlık yan¬ 
lısı yayınlarıyla zaman zaman İngilizler ta¬ 
rafından tutuklanan Âzâd 1920’lerden 
sonra bütün mesaisini siyasî mücadeleye 
vermiş ve Hindistan Kongre Partisi (Indian 
National Congress) içerisinde en etkili isim¬ 
lerden biri olmuştur. 

Sonuç olarak Hindistan İslâm kültürün¬ 
de ıslah kavramı içerisinde değerlendirile¬ 
bilecek eğilimler genel olarak eğitim üze¬ 
rinde yoğunlaşmış ve XX. yüzyıla gelindi¬ 
ğinde aydınların büyük bir kısmı müslü- 
manların kültürel gelişmesinin modern 
eğitim metotlarına öncelik verilmesiy¬ 
le mümkün olabileceğinde fikir birliğine 
varmıştı. Buna bağlı olarak başta Aligarh 
ve Delhi olmak üzere birçok şehirde kız 


ve erkeklerin eğitimi için yeni kolejler açıl¬ 
mış ve büyük mesafeler katedilmiştir. An¬ 
cak bunun yanı sıra geleneksel eğitim 
müesseseleri de varlıklarını korumuş ve 
yeni şartlara kendilerini adapte ederek 
toplumun eğitim ve kültür seviyesinin 
yükselmesine katkıda bulunmuştur. 
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IS I. H. Siddiqui 

D) Tataristan, Azerbaycan ve Orta 
Asya. Tataristan. XIX. yüzyıldaki ıslah ha¬ 
reketlerinden biri. Kazan Tatarları arasın¬ 
da ortaya çıkan ve gelenekle modernizmi 
uzlaştırmaya çalışan Cedîdcilik akımıdır. 
1800’lerin başlarında küçük bir ulemâ 
grubunun İslâm dinini yeniden yorumla¬ 
ması şeklinde başlayan Tatar ıslah hare¬ 
keti 1880-1890’larda yoğun bir eğitim 
ve kültür faaliyeti şeklinde devam etmiş, 
1905’ten itibaren daha da genişleyerek 
siyasî alana yayılmıştır. Bütün Rusya 
müslümanlarına önderlik eden Tatar re¬ 
formcuları, 1905-1917 yılları arasında 
mutedil olarak tanımlanabilecek siyasî gi¬ 
rişimleriyle müslümanların Rusya siya¬ 
setine katılmalarını ve bu yolda gelişme 
kaydetmelerini sağlamışlardır. 

Rusya müslümanları arasında ıslah ha¬ 
reketinin Kazan Tatarları tarafından baş¬ 
latılmış olmasının özel sebepleri vardır. 


Volga Tatarları veya eski isimleriyle İdil 
Bulgarları Türk kavimleri arasında yerle¬ 
şik hayata ilk geçenlerdendi. Ayrıca kök¬ 
lü bir ticaret geleneğine sahip oldukların¬ 
dan Rus İmparatorluğu’nda ve Orta As¬ 
ya'da yaşayan müslümanlara göre daha 
yüksek bir hayat standardına ulaşmışlar¬ 
dı. Özellikle XVIII. yüzyıl sonundan itiba¬ 
ren Rusya ile Orta Asya arasındaki tica¬ 
rette aracılık rolünü üstlenmiş, Volga bo¬ 
yunca ticaret yaparak zenginleşmiş Ta¬ 
tarlar vardı. Bunlar, yine ticarî amaçlarla 
İslâm dünyasının birçok yerine (bu arada 
İstanbul ve Mekke'ye) seyahat imkânı bu¬ 
luyor, bu sayede pek çok Tatar İslâm dün¬ 
yasındaki gelişmelerden haberdar oluyor¬ 
du. 

Tatarlar’ın müslüman bir topluluk ola¬ 
rak Ortodoks Ruslar'la yan yana yaşamak 
zorunda olmaları, onların kimlik bilinci ka¬ 
zanmalarına ve İslâmiyet’e daha sıkı sa¬ 
rılmalarına yol açarken Batı kültürüyle de 
erkenden tanışmalarını ve bu kültürden 
daha fazla yararlanmalarını sağlamıştır. 
Tatar hayatındaki bu zenginlik, onların 
müslüman ve hıristiyan dünyaları arasın¬ 
daki gelişmişlik farkını anlamalarını ko¬ 
laylaştırmış, bu da onlarda farkı kapatma 
arzusunu uyandırmış olmalıdır. Sonuçta 
en güçlü ıslahçılar, XIX. yüzyılda son de¬ 
rece muhafazakâr müslüman bir toplu¬ 
luk olan Tatarlar arasından çıkmıştır. 

Tatar ıslah hareketini “tecdîd" ve “ce- 
dîd" şeklinde iki değişik safhada ele al¬ 
mak daha doğrudur. Abdünnâsır Kursavî 
(ö. 1812), Şehâbeddin Mercânî. Rızâed- 
din Fahreddin ve Mûsâ Cârullah Bigi gibi 
aydınlar, hem müslüman kalmayı hem 
de Batı fikirlerini benimsemeyi mümkün 
kılacak bir ideoloji oluşturmak çabasın- 
daydılar. Tatar reformunun babası olarak 
kabul edilen Kursavî, aslında klasik İslâm 
âlimlerinin bazı düşüncelerini yeniden or¬ 
taya koyuyordu. Bu düşünceler arasında 
en çok tartışılanı kelâm karşıtı olanıydı. 
Kursavî kelâm ilminin müslümanların ka¬ 
falarını karıştırdığına, akidelerini bozdu¬ 
ğuna ve dolayısıyla faydadan çok zarar 
getirdiğine inanıyordu. Daha sonraki Ta¬ 
tar reformcularının hemen hepsi (Âlim- 
can Barudî hariç) kelâm konusunda aynı 
düşünceyi paylaştılar. Onlar ayrıca kelâmı 
çağın ihtiyaçlarına hitap etmeyen, zama¬ 
nı geçmiş bir ilim olarak görüyorlardı. 
Halbuki medrese müfredatında kelâm 
ilmi öylesine geniş bir yer kaplıyordu ki bu 
yüzden sadece fen bilimleri değil diğer 
İslâmî ilimlerin öğretimi bile neredeyse 
ortadan kalkmıştı. Buhara’daki medrese 
müfredatı ile tatmin olmayarak kütüp- 
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hanelerdeki eski kitaplara yönelmesi ve 
muhtemelen Türkistan’a Hindistan’dan 
gelen reform fikirlerinden etkilenmiş ol¬ 
ması Kursavî'yi farklı kılmış, özellikle Is¬ 
lâm düşünce tarihinde eskiden beri var 
olan bazı konuları yeniden gündeme taşı¬ 
ması onu ister istemez diğer ulemâ ile 
karşı karşıya getirmişti. O dönemde Bu¬ 
hara ulemâsı çok güçlü bir konuma sahip 
olduğu için Kursavî burada tutunamaya- 
rak kendi memleketine dönmek zorun¬ 
da kaldı. 

Kursavî’den sonra ıslah hareketinin en 
tanınmış şahsiyeti yine Kazanlı bir molla 
ailesinden gelen Şehâbeddin Mercânî’- 
dir. Mercânî de Kursavî gibi Buhara’da 
tahsil gördü, fakat ondan farklı olarak Bu¬ 
hara ulemâsı ile iyi geçindi. Ancak mem¬ 
leketi olan Kazan’a döndüğünde o da ke¬ 
lâm ilmini ve medreselerdeki eğitim sis¬ 
temini eleştirdi. Bu eleştiriler gelenekçi 
ulemânın tepkisine yol açtıysa da Kazan’- 
daki durum Buhara’ya göre daha serbest 
olduğundan Mercânî bu tepkilerden faz¬ 
la etkilenmedi. Mercânî’nin ve daha son¬ 
raki dinî reformcuların ortak vasfı, İs¬ 
lâm’ın orijinal kaynaklarına dönülmesinin 
gerekliliğini savunmalarıdır. Tatar ıslah- 
çıları, bu kaynakların ilk asırlardaki akîde- 
vî berraklığının sonradan karışan yabancı 
düşüncelerle bulandırıldığını, İslâm dün¬ 
yasındaki mevcut çöküntü halinin de bu 
bozulmanın sonucu olduğunu, dolayısıy¬ 
la kurtuluş için öze dönülmesi gerektiği¬ 
ni savunuyorlardı. 

Tataristan’da kuvvetli bir sûfî gelene¬ 
ğinin bulunması da İhtar ıslah hareketi¬ 
ni özgün bir hâle getirmiştir. Islahçıların 
hemen hepsinde sûfî muhabbeti görül¬ 
mektedir. Kazan Tatarlarından Mûsâ Câ- 
rullah Bigi hem İbn Teymiyye'ye hem de 
İbnü’l-Arabî’ye hayranlık duyuyordu. Ta¬ 
tarlar arasında ve Orta Asya'da kökleri 
çok eskilere dayanan bu sûfî geleneği için¬ 
de Nakşibendîlik önemli bir yer tutuyor¬ 
du. Nakşibendîliğin ıslahçı kolu olan Mü- 
ceddidiyye hem Orta Asya’da hem de Hin¬ 
distan’da yaygındı. Kursavî’nin şeyhi İşan 
Niyaz Kulı et-Türkmânî bir Müceddidî- 
Nakşibendî şeyhiydi. Mercânî'nin de şeyh¬ 
lere muhabbeti ve hatta bağlılığı vardı. 
Başkırtlar’ın meşhur Nakşibendî şeyhi 
Zeynullah Resûlî, bizzat ıslahçı sayılmasa 
bile ıslahçılara yakınlık duyduğu gibi ken¬ 
di medresesini de usûl-i cedîd üzere ter¬ 
tip etmişti. Yine meşhur cedîdci Âlimcan 
Barudî aynı zamanda bir şeyh idi. 

Tâtar ıslahçılarının bir diğer özelliği ye¬ 
niliğe açık olmalarıdır. Onlar Vehhâbîler 
gibi her yeniliği bid’at saymıyor, Batı’dan 
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gelen her şeye de karşı çıkmıyorlardı, ih¬ 
tar ıslahçıları çok evlilik, erkeklerin kadın¬ 
ları kolayca boşayabilmesi ve kadınların 
geri planda bırakılması noktalarında Or¬ 
todoks misyonerlerinin İslâmiyet’e yönelt¬ 
tikleri eleştiriler karşısında İslâmiyet’i sa¬ 
vunmak için basın da dahil olmak üzere 
her vasıtaya başvuruyorlar, Tatar zengin¬ 
leri de din gayretiyle ulemâya, refomcu- 
lara maddî destek sağlıyor, matbaa ve 
okul açmalarına yardımcı oluyorlardı. 

1804’te Kazan Üniversitesi’nin açılma¬ 
sı, buradaki matbaada Arapça ve Tatar¬ 
ca eserlerin basılması zaman içinde etki¬ 
sini gösterdi. Medrese talebeleri, yirmi yıl 
kadar Arap diliyle uğraştıktan sonra bile 
doğru dürüst Arapça öğrenemezken şar¬ 
kiyatçıların kurduğu okullarda bu dil iki 
yıl gibi kısa bir sürede öğretiliyor, ıslahçı 
ulemâ buradaki etkili eğitimi takdirle 
karşılıyordu. Mercânî, Rus şarkiyatçıları 
ile dostça ilişkiye giren ilk müslüman mol¬ 
lalardandır. Böylece başlangıçta daha çok 
dinî konularda yoğunlaşan ıslah hareketi, 
zamanla müslümanların Rusya'daki mo¬ 
dern gelişmelerden etkilenmeleri sonu¬ 
cunda yeni bir aşamaya girdi. 1880’lerde 
başlayan bu yeni dönemdeki aydınların 
modernist bir yöne sahip oldukları görül¬ 
mektedir. 

Kırım Tatarı İsmâil Gaspıralı’nın Cedîd- 
cilik çerçevesinde 1880’lerde başlattığı 
eğitim faaliyetleri Rusya Türkleri’nin ta¬ 
rihinde yeni bir sayfa açtı. Gaspıralı'nın 
bir eğitim reformu anlayışı içinde kurduğu 
yeni mektepler eğitim alanında önemli bir 
çığır açtı. Ayrıca yine onun kurduğu Ter¬ 
cüman gazetesi (1 883- 191 8), Rusya müs- 
lümanlarının en uzun süren ve çok geniş 
bir coğrafyada okuyucu bulan bir iletişim 
aracı olma özelliği taşıyordu. 

Azerbaycan. Tataristan, Başkırdistan 
ve Kırım'da önceleri dinî mahiyette baş¬ 
layıp zamanla modernist eğilimlerin de 
katıldığı türden bir yenileşme olurken 
Kafkaslar’da modernist yönü ağır basan 
bir yenileşme tecrübesi yaşanmaktaydı. 
Azerbaycan’daki hızlı dönüşüm, XIX. yüz¬ 
yılın başında Rusiar'ın Kuzey Azerbaycan’a 
nüfuz etmesiyle yakından ilgilidir. Yeni 
oluşan tüccar sınıfının ve Rusya’nın birta¬ 
kım imtiyazlar vermek suretiyle kendisi¬ 
ne bağladığı aristokrat kesimin çocukları 
Kafkasya’da yeni açılan Rus okullarında 
okuyarak Avrupa fikirlerinden haberdar 
oldular. Böylece XIX. yüzyılın ikinci yarısın¬ 
da Batı kültür geleneğinde yetişen bir 
aydın sınıfı ortaya çıktı. Ancak geniş halk 
kitlesi hâlâ geleneksel aydın tipinin tem¬ 
silcileri olan Şiî ulemânın tesiri altındaydı. 


Ulemâ sınıfı geniş halk kitlesinden başka 
eski geleneğe sadık beyler ve hanların 
desteğine sahipti. Bundan sonra Azerî 
kültür hayatı, toplumu Batı’daki gelişme¬ 
ler doğrultusunda değiştirmeye çalışan 
az sayıdaki yenilikçi aydın sınıfı ile gele¬ 
nekçi ulemâ arasındaki mücadelelere sah¬ 
ne oldu. 

Yenilikçilerle gelenekçiler arasındaki 
tartışmaların en önemlisi müslüman okul¬ 
larının geleceği konusundaydı. Çarlık yö¬ 
netiminin eğitim sistemini ıslah etme ko¬ 
nusundaki girişimleri yenilikçilerin fikirle¬ 
riyle uyuşuyordu. Hükümet, böylece Rus¬ 
ça’yı yaygınlaştırmayı planlıyordu. Mirza 
Feth Ali Ahundzâde (Ahundov), Hasanbey 
Melikzâde Zerdâbî ve Hacı Seyyid Azim 
Şirvânî gibi aydınlar Rusça öğrenmenin 
gerekliliğine inanıyordu. Rusça öğrenmek, 
müslümanların hem modern meslekler 
edinmelerini kolaylaştıracak hem de on¬ 
ların dış dünyadan haberdar olmalarını 
sağlayacaktı. Gelenekçi ulemâ ise Rusça 
konusundaki tavırları yüzünden yenilik ta¬ 
raftarlarını Ruslaşmaya alet olmakla suç¬ 
luyordu. Ayrıca yenilik taraftarlarının kla¬ 
sik İran edebiyatı yerine Türkçe'ye ağırlık 
vermeleri de İran kökenli AzerbaycanlI 
Şiîler’in tepkisine yol açıyordu. 

Yenilik taraftarlarının en önemli isim¬ 
leri arasında Mirza Kâzım Bey, Abbas Kulı 
Ağa Bâkihanlı, Mirza Şefî Vâzıh ve İsmâil 
Bey Gutgaşınlı gibi şahsiyetler bulunmak¬ 
taydı. XIX. yüzyılın başlarında etkili olan 
bu kişiler Azerî uyanışının öncüleri sayılır. 
Ancak Azerbaycan’daki asıl aydınlanma 
hareketi genellikle Mirza Feth Ali Ahund¬ 
zâde ile başlatılır. Bundan sonraki önemli 
şahsiyetler Hasanbey Zerdâbî, Ali Bey Hü- 
seyinzâde ve Ahmet Ağaoğlu’dur. Ahund¬ 
zâde 1850-1855 yılları arasında Azerî top- 
lumunun kusurlu yönlerini, cahil molla¬ 
ları, çok evliliğin zararlarını, İranlı devlet 
adamlarının âcizliklerini, cimri tüccar tip¬ 
lerini mizahî bir dille eleştiren komediler 
yazdı. 0 gün anlaşılan ve uygulanan biçi¬ 
miyle dini, toplumun ilerlemesi yolu üze¬ 
rinde en büyük engel olarak gören Ahund¬ 
zâde, İslâm dininin çağın ihtiyaçlarına uy¬ 
gun bir reforma ihtiyacı olduğu kanaa- 
tindeydi. Ancak ona göre bu reform din 
adamları tarafından değil filozoflar ve 
ilim adamları tarafından yapılmalıydı. Çe¬ 
lişkili bir kimliğe sahip olan Ahundzâde, 
çarın sadık bir memuru olmakla birlikte 
kendisini İranlı hissediyordu. İslâm önce¬ 
si İran kültürünü övmesine ve İranlı kim¬ 
liğine rağmen ana dili olan Azerî Türkçe- 
si'ni canlandırmaya çalışmış, böylece Aze¬ 
rî kimliğinin oluşmasında önemli katkı- 
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larda bulunmuştur. Ayrıca eserleriyle mo¬ 
dern Azerî edebiyatının temellerini at¬ 
mıştır. 

Azerbaycan’ı Rusya içlerine bağlayan 
demiryolunun yapılması, bu sayede tica¬ 
rî ilişkilerin artması ve petrol sanayimde¬ 
ki ilerlemeler Azerbaycan’ı Batı kültürü¬ 
ne yaklaştırmıştı. Eğitim, basın ve tiyat¬ 
ro konusunda yerli petrol zenginlerinin 
yaptıkları hayır faaliyetleri de bu geliş¬ 
melere önemli katkılarda bulunmuştur. 
Bunlardan özellikle gazetecilik ve tiyatro 
Azerbaycan’daki edebî canlanışa vesile 
olmuştur. Gazete ve dergiler, millî dilin 
gelişmesi için önemli vasıta olmalarının 
yanı sıra siyasî ve sosyal reformlar için 
de bir ekol vazifesi görmekteydi. 

Azerbaycan’ın fikir hayatı XIX. yüzyılın 
sonunda diğer Rusya müslümanlarından 
da etkilenmekteydi. Özellikle Kırımlı İs- 
mâil Gaspıralı’nın açtığı usûl-i cedîd okul¬ 
ları ve yine onun çıkardığı Tercüman ga¬ 
zetesi Rusya Türkleri’nin modernleşme¬ 
si yolunda önemli katkılarda bulunuyor, 
Türkler arasında birlik ve dayanışmanın 
sağlanmasında hayli etkili oluyordu. Mil¬ 
liyetçi aydın sınıfının yoğun kültür faali¬ 
yetleri XX. yüzyılın başında Âzerîler ara¬ 
sında siyasî bilincin gelişmesini hazırladı. 

Orta Asya. Bazı yönlerden Azerbaycan’- 
dakine benzeyen bir modernleşme tecrü¬ 
besi XIX. yüzyılın ikinci yarısında Kazak¬ 
lar arasında da başladı. Kazaklar’m Batı 
kültürüne açılması, diğer bölgelere göre 
daha belirgin bir şekilde Rus tesiri altın¬ 
da olmuştur. Kazakistan'a sürülen önemli 
sayıdaki Rus entelektüelinin bu yeni olu¬ 
şumda büyük katkıları vardır. Rus sür¬ 
günlerinden birçoğu Kazak halkına sem¬ 
pati beslemiş, onların kültürüne ilgi duy¬ 
muş ve Kazak düşüncesini derinden et¬ 
kilemiştir. 

Bu yeni gelişmelerden ilk etkilenenler, 
Rus desteğini sürdürmeyi çıkarları için 
uygun gören Kazak aristokratları oldu. 
Çarlık hükümeti yüksek askerî rütbeler 
ve maaş vermek suretiyle onları kendisi¬ 
ne bağlamıştı. Çar idaresi, aynı zamanda 
Kazak aristokrasisinin çocuklarını Rus 
okullarında okutmaları için teşvik ediyor¬ 
du. Çok geçmeden Rus eğitimi Kazak ha¬ 
yatında önemli değişikliklere sebep ola¬ 
cak sonuçları doğurdu. Soylu kişilikleri se¬ 
bebiyle esasen halk kitlesinden uzak olan 
aristokrat sınıfı aldıkları Rus eğitimiyle 
halktan iyice koptu. 

XVIII. yüzyılın sonlarından itibaren Ka¬ 
zakistan’da açılan Rus okullarından yeti¬ 
şen Kazak aydın sınıfı kendi yerli kültü¬ 


rünü, hatta birçoğu ana dilini bile iyi bil¬ 
miyordu. Batıcı eğilime sahip olan bu ilk 
aydınlar, geleneksel Kazak toplumunun 
değer ve alışkanlıklarını modern bir top¬ 
lum sürecine geçişte engel olarak görü¬ 
yorlardı. Bunların en tipik örneği Çokan 
Velihanov’dur. O aynı zamanda Batı dü¬ 
şüncesinin kapısını açan ilk Kazak’tır. Ve- 
lihanov’un fikrî oluşumu, Rus liberalizmi 
ve Rus-Alman şarkiyatçıları muhitinde 
gelişti. Onun İlmî çalışmaları Kazak millî 
kültürünün gelişmesinde, Kazak yazılı 
edebiyatının oluşmasında önemli katkı¬ 
lar sağlamıştır. Velihanov ülkesindeki Rus 
işgalini sempatiyle karşılamış ve çok de¬ 
fa kendisini Kazak halkından ziyade Rus- 
lar’a yakın bulmuştu. Ancak sonunda Rus 
ordusuyla birlikte Evliyâata'ya girerken 
Ruslar’ın bir Kazak kadınını öldürmeleri¬ 
ne tahammül edemediği için asker üni¬ 
formasını çıkarıp çöle çekilmişti. 

Kazakistan'da XIX. yüzyılın ikinci yarı¬ 
sında bu yabancılaşmış aydın grubu ile 
geniş halk kitlesi arasındaki kopukluk da¬ 
ha ılımlı bir aydın grubu tarafından gide¬ 
rilmeye başlandı. Bu kişiler, Rus okulların¬ 
da eğitim gördükten sonra tercümanlık 
ve öğretmenlik gibi görevlerle hükümet 
hizmetine giriyorlardı. Batı ve Kazak kül¬ 
türlerini ilk defa birleştirmeye çalışan bu 
grubun en tipik örneği İbray Altınsarın’- 
dır. Rus-Kazak öğretmen okulunu bitiren 
Altınsarın iyi bir pedagogdu ve Kazak- 
lar’ı aydınlatmayı kendine görev bilmişti. 
1887’de kadınların eğitim görmesi için 
girişim yaptıysa da hükümetten destek 
görmedi. Ruslar’a yakın olmakla beraber 
İslâmiyet’le bağını koparmamış, hatta 
1883’te Kazaklar için bir ilmihal kitabı 
yazmıştır. 

Kazak, İslâm ve Batı kültürlerinin sen¬ 
tezini yapmaya, Batı kültürünü takdim 
ederken Kazak kültürünü de korumaya 
çalışan diğer bir Kazak aydını Abay Ku- 
nanbay’dır. Aristokrat bir aileden gelen 
Kunanbay, Rus düşünürlerinden etkilen¬ 
mekle birlikte Semipalatinsk’te medrese 
tahsili gördüğü için İslâm kültürüne de 
âşinâ idi. Ruslar’ın baskıcı politikalarına 
karşı çıktı; fakat aydınlatman çabaları 
Ruslar’ın hoşuna gitmediği gibi kendi 
halkından da takdir görmedi. 

XIX. yüzyılın sonuna doğru Kazak aydın¬ 
ları arasında milliyetçilik eğilimi bir eko! 
olarak kendini göstermeye başladı. Tesli¬ 
miyetçi bir tavır sergileyen Batıcılar’dan 
farklı olarak Kazak milliyetçileri daha zi¬ 
yade Çağatay edebiyatına ve geleneksel 
Kazak folkloruna ilgi duyuyor, Rus kültü¬ 
rünü reddediyordu. Ayrıca milliyetçiler. 


Batı düşüncesinin etkisini dengelemek 
için Doğu-müslüman edebiyatından ter¬ 
cümeler yapıyorlardı. Kazak milliyetçile¬ 
rinin önde gelenleri arasında Alihan Bu- 
keyhanulı, Ahmed Baytursunov, Mîr Ca- 
kıb Devletuli ve Magcan Cumabayuii (Cu- 
mabayev) gibi isimler vardır. 1905’te Rus 
olmayan milliyetler üzerindeki sınırlama¬ 
ların büyük oranda kaldırılmasıyla milli¬ 
yetçi eğilim daha belirgin bir şekilde ken¬ 
dini ifade etme imkânı buldu. Bu arada 
Batıcılarla milliyetçiler arasındaki ayrılık 
da arttı. 1917 Ekim İhtilâli olduğunda 
Batıcılar devrimin bazı kısımlarını kabul 
ederken milliyetçiler bunun Batı tarafın¬ 
dan bir dayatma olduğunu ve halkın millî 
geleneklerine ters düştüğünü söyleyerek 
yeni rejimi reddetmişlerdir. 

Türkistan’ın Buhara, Hîve ve Hokand 
hanlıkları XIX. yüzyılın ikinci yarısına ka¬ 
dar Rus işgali görmemişti. Bunlardan Bu¬ 
hara Hanlığı’nm kuzeybatısında yer alan 
Hîve Hanlığı yenileşme yolunda Buhara’- 
ya göre farklılık gösterir. XİX. yüzyılda Hî- 
ve’de eski Hârizm’in serbest düşünce ge¬ 
leneği devam ediyordu. Rus döneminde 
de Hîve hanları Buhara’ya göre daha ge- 
lişmeci idiler. Hîve Hanı Muhammed Ra¬ 
him Han zamanın ihtiyaçlarını anlamış bir 
kimseydi. Hîve'de taşbaskı sistemi Rus 
işgalinden önce kurulmuştu. Hîve Hanı İs- 
fendiyar Han Rusça bilen, Rus yayınlarını 
takip eden, şarkiyatçılarla ilişkide olan 
bir kimseydi. Memleketin ilerlemesi için 
usûl-i cedîd mektepleri açtırdı ve bunlar 
için Tatar muallimler getirtti. 

Türkistan hanlıkları içinde en önemlisi 
olan Buhara Hanlığı’nda ise reform daha 
geç başlamış (XIX. yüzyılın sonunda), kül¬ 
türel ve siyasî boyutlardaki gelişmesi Ta- 
taristan ve Azerbaycan’a kıyasla daha za¬ 
yıf olmuştur. Buradaki yenileşme fikrinin 
gelişmesinde Kırım, Kafkasya ve Kazan’- 
dan gelen tesirler etkili olmuştur. Orta 
Asya’ya tesir eden diğer bir fikir kaynağı 
da Hindistan idi. Kültürel, tarihî ve coğ¬ 
rafî yakınlık sebebiyle Hindistan’daki ıs- 
lahçı akımlar Türkistan’ı da etkilemiştir. 
XIX. yüzyılda bu etki hâlâ gelişme aşa- 
masmdaydı. Hindistan’da Seyyid Ahmed 
Han'ın fikirleri İslâm’ın modern dünyaya 
uyarlanması konusunda önemli tesirler 
yapmıştı. Orta Asya’daki Hint tesirinin 
derecesi ve ağırlığı konusunda kesin bir 
hüküm vermek güç olmakla birlikte Hin¬ 
distan’da basılan kitapların Buhara ve 
Hokand pazarlarına oldukça önemli mik¬ 
tarda ulaştığı, Şah Veliyyullah’m ve Ah- 
med-i Birîlvî’nin fikirlerinin Buhara Han- 
lığı’nda ilgiyle karşılandığı bilinmektedir. 
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Özellikle XIX. yüzyılın sonunda Hindistan’¬ 
daki düşünce hareketlerinin tesirleri Tür¬ 
kistan’ı etkiliyordu. Bu temaslar ve etki¬ 
leşim daha çok medrese talebeleri vası¬ 
tasıyla oluyordu. 

Ruslar’ın Türkistan'ı işgalinden sonra 
Orta Asya’da modernleşme büyük bir hız 
kazandı. İlk Batıklaşan Türkistanlılar ço¬ 
ğunlukla Ruslar’a yakınlaşan varlıklı aile¬ 
lerden gelenlerdi. Kazakistan dışındaki 
Türkistan’a Rus eğitimi daha geç gelmiş¬ 
tir. XIX. yüzyılın sonuna kadar Türkistan’¬ 
da eğitim tamamen dinî mahiyetteydi. 
Buradaki okullar, İslâm dünyasının diğer 
yerlerinde olduğu gibi mektepler ve med¬ 
reselerden oluşuyordu. Mektepler genel¬ 
likle camilerde bulunurdu ve şahısların 
veya halkın maddî katkılarıyla yaşardı. 
Eğitimciler imam veya müezzindi. İki üç 
yıl süren bu eğitimden sonra buradan 
mezun olanların çok az bir kısmı medre¬ 
selere giderdi. Medreseler vakıflar veya 
zenginler tarafından desteklenir, bir mü¬ 
tevelli heyeti tarafından idare edilirdi. 
Medresede okutulan dersler daha çok 
Arapça ve dinî bilgilerden ibaretti. Bura¬ 
dan mezun olanlar müderris olur veya di¬ 
nî bir görev üstlenirlerdi. 

Batı Türkistan'da ilk “Rus-yerli okulu" 
Şartlar için (bu tabir Türkistan'ın şehirli 
halkı için kullanılırdı) Çimkent şehrinde 
1874’te açılmıştı. Özbek zenginlerinden 
biri 1884’te Taşkent’te Özbekler için bir 
Rus ilkokulu açtı. 188S’te üç, 1886’da on 
dört okul daha faaliyete başladı. ISüB’da 
Siriderya bölgesinde on dört okul vardı. 
Ancak çocuklarını Ruslar’a teslim etmek 
istemeyen müslüman halk bu okullara 
pek rağbet etmiyordu. Halkı ısındırmak 
için hükümet öğretmenlere halkın inanç¬ 
larına saygılı davranmaları konusunda tâ- 
limat verdi; ayrıca bazı mollalar işe alına¬ 
rak Arap harflerini ve İslâm dinini öğre¬ 
ten dersler vermeleri sağlandı. Yine de 
yerli halktan çok az sayıda kişi bu okullar¬ 
da öğrenim görmüştür. 

XIX. yüzyılda Türkistan’da ortaya çıkan 
yeni gelişmeler çok geçmeden tesirlerini 
göstermeye başladı. Az sayıda da olsa Rus 
hayatı ve düşüncesiyle yüz yüze gelen bir 
aydın sınıfı doğdu. Bu aydınlar içinde en 
önemlisi, Türkistan’daki Cedîdciler’in ön¬ 
cüsü olan Ahmed Mahdum Dâniştir. Bu- 
hara’da bir imamın oğlu olarak doğup 
mektep ve medrese tahsili gören Dâniş, 
Emîr Muzafferüddin’in müneccimliği ma¬ 
kamına kadar yükseldi. 1856,1860,1870 
yıllarında emîrin elçilik heyeti içinde Mos¬ 
kova ve Petersburg’a gitti. Bu geziler so¬ 
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nucunda Rus sosyal hayatından etkilen¬ 
di. Rus liberal düşüncesinin temsilcilerin¬ 
den haberdar oldu. Böylece Buhara’daki 
geriliği farketti ve bunun sebepleri üze¬ 
rinde düşündü. Buhara Hanlığı’ndaki sos¬ 
yal düzeni büyük bir cesaretle kıyasıyla 
sorguladı. Dâniş ülkesinin yine eski bü¬ 
yüklüğüne erişmesini istiyordu. Ancak ül¬ 
kesini işgal eden RuslarT reddetmek fik¬ 
rinde de değildi. Bundan dolayı özellikle 
kendilerini Rus etkisine kapayan soydaş¬ 
larını eleştiriyordu. Zira Avrupa’nın dina¬ 
mik kültürüne ve maddî başarılarına ulaş¬ 
manın yolunun Rusya hayatını öğrenmek¬ 
ten geçtiği kanaatindeydi. 

Rusya'ya seyahatleri sonunda Rus sem¬ 
patizanı ve reform savunucusu olan Dâ¬ 
niş, Ortaçağ yapısındaki müslüman dev¬ 
letler çökerken Rusya’nın gelişmekte ol¬ 
duğunu gözlemledi. Nevûdirü'l-vekayi' 
adlı eserinde Buhara'da ıslahat yapılma¬ 
sı gerektiğini savundu. XIX. yüzyılın ikin¬ 
ci yarısında Buhara Hanlığı’nm İçtimaî ve 
siyasî hayatını ele aldı ve Rusya’nın aske¬ 
rî gücü hakkında bilgi verdi. Tercüme-i 
Ahvâl-i Emîrârı-ı Buhârâ-yı Şerif adlı 
eserinde ise büyük bir cesaretle eleştir¬ 
diği dönemin Buhara Hanlığı’ndaki bozul¬ 
mayı dile getirdi. Mollalardan çoğunun 
İslâmiyet’i yanlış yorumladığını savunan 
Dâniş eğitimin yaygınlaştırılması, kadın¬ 
ların durumlarının ve aile hayatının ıslah 
edilmesi gerektiğini belirtti. Ahmed Dâ¬ 
niş İslâmiyet’le birlikte o dönemde Batı’- 
yı sarmaya başlayan fikir hareketleri hak¬ 
kında da kafa yormuştu. Kendi ülkesinin 
zayıflığı konusunda düşünürken gelenek¬ 
sel İslâm düşüncesi içinde çareler ara¬ 
makla kalmamış, 1860’larda Rusya'da 
yeşeren hayalci sosyalizmle de ilgilenmiş. 
Herzen, Belinsky, Çerniçevsky ve Dobrol- 
yubov’un fikirlerine merak sarmıştır. 

Ahmed Dâniş kadar orijinal olmasa da 
aynı dönemdeki diğer bir reformcu da Zâ- 
kircan Furkat'tır. Rusya’nın yeni ele geçir¬ 
diği Hokand bölgesinden olan Furkat da 
İslâm dünyasının gerilemesine eski emîr- 
lerin kötü yönetiminin, halkı sömürmele¬ 
rinin sebep olduğunu düşündü; çağdaş 
uygarlığı yakalamak için Rusya tecrübe¬ 
sinden yararlanmak gerektiğini ileri sür¬ 
dü. 1904 Rus-Japon Savaşı'ndan sonra İn¬ 
giliz sömürgecilerinin Hindistan’da yap¬ 
tıklarını şiddetle eleştirdi. Rusya’nın müs- 
lümanlara karşı takip ettiği siyasetten 
dolayı hayal kırıklığına uğrayan Furkat’ın 
Rusya’ya güveni sarsıldı. Yine de kendi 
toplumunun kurtuluşu için üzerinde dur¬ 
duğu iki nokta Rusça’nın öğrenilmesi ve 
eğitim reformuna gidilmesiydi. 


XX. yüzyılın başında Orta Asya’nın Ce- 
dîdciler’i içinde en tanınmışı Mahmud Ho¬ 
ca BehbûdTdir. Semerkantiı bir molla aile¬ 
sine mensup olan Behbûdî, burada mek¬ 
tep ve medrese tahsili gördükten sonra 
Buhara’da öğrenimine devam etti. Kendi 
gayretiyle Rusça öğrendi. Türkistan’¬ 
daki cehaletin zararlarını konu alan ilk 
dram eserini yazdı (Pederküş, 1912). 
1913-1915 arasında Âyine adlı dergiyi, 
ardından Semerkant’ta Sadâ-yı Türkis¬ 
tan adlı gazeteyi çıkardı. 1917 İhtilâli’n- 
den sonra siyasî hayatta önemli faaliyet¬ 
lerde bulundu. Türkistan Millî Merkezî Şû- 
rası’nın üyesiydi. 

Eserlerini tamamen İslâm dünyasındaki 
bunalım konusunda yoğunlaştıran diğer 
bir aydın, Buharalı küçük bir tüccar aile¬ 
sinden gelen Abdürraûf Fıtrat’tır. Ona gö¬ 
re Buhara Hanlığı’nın gerilemesinin se¬ 
beplerinden biri ulemânın durumu idi; 
ulemâ Peygamber’in getirdiği dini dina¬ 
mizme ve gelişmeye düşman, hareketsiz, 
kemikleştirilmiş bir din haline dönüştür¬ 
müştü. Bu sebeple diğer ıslahçılar gibi o 
da dinî otoriteye körü körüne itaati red¬ 
detti. 

Halkın aydınlatılması için uğraşan ay¬ 
dınlardan biri olan Münevver Kârî Abdür- 
reşîd. Buhara Medresesi’nde okuduktan 
sonra Taşkent’te imamlığa başladı. 1901'- 
de yeni usuldeki okullardan ilkini Taşkent’¬ 
te açtı. İstanbul ve Azerbaycan’a talebe 
göndermek ve diğer eğitim ihtiyaçlarını 
temin etmek için yardım dernekleri oluş¬ 
turdu. Hurşid adlı bir gazete çıkararak 
mektep ve medreselerdeki ıslah mese¬ 
lesiyle ortak dil oluşturma konularında 
yoğunlaşan yazılar yayımladı. Kârî, 1917 
İhtilâli’nden sonra Şûrâ-yı İslâm adlı bir 
teşkilât kurdu. Milliyetçi teşkilâtlardaki 
çalışmalarını Sovyet döneminde de sür¬ 
dürdü. 1921’de hükümet kendisini ve 
arkadaşlarını tutukladı. Belli aralıklarla 
birkaç defa daha tutuklandıktan sonra 
1933’te kurşuna dizildi. 

Türkistan’da yenilik hareketinin güç¬ 
lenmesi, aydınların örgütlenmesi 1905’i 
takip eden yıllarda, özellikle 1908 Genç 
Türk İhtilâli’nden sonra mümkün oldu. 
1910’da yenilik taraftarı aydınlar bir ara¬ 
ya gelerek Buhara Neşr-i Maârif Derneği’- 
ni kurdular (Bunun mensupları daha son¬ 
ra Genç Buharalılar adıyla anılmaya baş¬ 
lanacaktır). Savaş yılları sırasında Cedîd- 
ciler gizlice örgütlenme fırsatı buldular. 
Bunlar arasında iki akım ortaya çıktı. Ge¬ 
nellikle yaşlı kimselerden oluşan ve sınır¬ 
lı bir reform taraftarı olan ılımlı Cedîdci- 
ler medenî haklar, vergilerin azaltılması 
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ve fanatizmin engellenmesi gibi konular 
üzerinde durdular. Radikal Cedîdciler ise 
Genç Türkler gibi daha köklü reformlar is¬ 
tiyorlardı. Bunlar 1916 yılında Genç Buha- 
ralılar adlı bir gizli örgüt kurdular. 1917 
Bolşevik İhtilâli onların açıktan faaliyet 
göstermelerine müsaade etti. Bunlar ara¬ 
sında Abdülvâhid Burhanov, Abdürraûf 
Fıtrat ve Osman Hocaoğlu (Hocayev) bulu¬ 
nuyordu. 

XIX. yüzyılın sonu ve XX. yüzyılın başı 
İslâm dünyasında bir değişim döneminin 
de başlangıcıydı. Panislâmizm fikri Tatar- 
lar’a bu dönemde Ortadoğu aydınları va¬ 
sıtasıyla ulaşmıştı. Meselâ Abdurrahman 
el-Kevâkibî gibi Suriyeli bir ıslahçınm, yö¬ 
neticilerin despotluğunu bertaraf etmek 
ve müslümanları birleştirmek amacıyla 
toplantılar düzenlenmesi hakkındaki fi¬ 
kirleri Rusya müslümanları arasında yan¬ 
kı buluyordu. En azından Kırımlı İsmâil 
Gaspıralı, Kazanlı Mûsâ Cârullah ve Ziyâ- 
eddin Kemâlî, Kevâkibî’nin fikirlerinden 
haberdardılar. Bunlardan Mûsâ Cârullah’a 
göre Kevâkibî’nin Ümmü'l-kurâ adlı ki¬ 
tabı müslümanları birleştirmek için büyük 
bir konferans düzenlenmesini teklif edi¬ 
yordu ve bu fikir Rusya’daki müslüman 
entelektüeller arasında bir hareket uyan¬ 
dırmıştı. 

Millet ve milliyetçilik gibi modern kav¬ 
ramların bölge müslümanlarının günde¬ 
mine girmesi ise daha çok Rusya yoluyla 
olmuştur. Bazı araştırmacıların iddiasına 
göre panslavizm fikri pantürkizm fikri için 
bir model oluşturmuştur. Diğer bir ifadey¬ 
le Rusya müslümanları arasındaki pan¬ 
türkizm fikri panslavizme bir tepki olarak 
ortaya çıkmıştır. 

Rusya müslümanlarının 1904-1917yıl¬ 
lan arasındaki faaliyetleri o derece yoğun 
ve hızlı geçmiştir ki bu süre içinde Rusya 
müslümanları Rus çarına sadık bir tebaa 
olmak durumundan otonomi iddia eden 
bir toplum konumuna gelmişlerdir. Yine 
bu dönemde Rusya müslümanlarının ay¬ 
dınları tarihlerinde ilk defa ortak mese¬ 
lelerini tartıştıkları toplantılar tertip et¬ 
mişler, Rusya’da tek bir Türk dili ve di¬ 
nî liderlik oluşturma konusunda önemli 
adımlar atmışlardır (ayrıca bk. CEDÎDCİ- 
LİK). 
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Ifi Ahmet Kanlidere 

E) Endonezya ve Malezya. Endonezya 
ve Malezya’da ıslah hareketleri XIX. yüz¬ 
yılın sonlarından itibaren görülmeye baş¬ 
landı. Sömürge yönetimlerinin beraberin¬ 
de getirdiği Batılı kültürel değerlerden 
ve hıristiyan misyoner teşkilâtlarının yo¬ 
ğun faaliyetlerinden rahatsız olan birçok 
EndonezyalI ve MalezyalI müslüman âlim 
bunlarla mücadele etmenin yollarını ara¬ 
dı. Bu âlimler, hem geçmişin dinî mirasını 
keşfederek hem de Batıklar tarafından 
bölgeye getirilen modern metotları uygu¬ 
lamaya koyarak toplumda değişim yapıl¬ 
ması gerektiğine inanıyorlardı. Bunda, İs¬ 
lâm dünyasının diğer taraflarında ortaya 
çıkan yenilikçi dinî akımların tesiri de bü¬ 
yüktür. 

XIX. yüzyılın ortalarından itibaren ge¬ 
rek hac ibadeti gerekse dinî tahsil sebe¬ 
biyle bölgedeki adalarla İslâm kültürünün 
merkezi sayılan Ortadoğu İslâm ülkeleri 
arasındaki temas hızlanmıştı. Ulaşım ve 
haberleşmedeki gelişmeler sonucu her yıl 
binlerce EndonezyalI ve MalezyalI müslü¬ 
man hac ibadetini ifa etmek üzere Mek¬ 
ke ve Medine’ye gidiyor, bunların bir kıs¬ 
mı tahsil amacıyla Hicaz’da kalıyor, bu ara¬ 
da diğer İslâm ülkelerinden gelen müslü- 
manlarla fikir alışverişinde bulunuyordu. 
Kahire’deki Ezher Üniversitesi’nde tahsil 
gören ve çağdaş gelişmelerden etkilenen 
EndonezyalI ve MalezyalI öğrenciler de 
ülkelerine döndüklerinde yenilikçi dinî fi¬ 
kirlerin gelişmesine ön ayak oldular. Ay¬ 
rıca XIX. yüzyılda başta Cava ve Singapur 
olmak üzere adalara gelip yerleşen Had- 
ramut kökenli Araplar, kendi ülkelerin¬ 
den getirdikleri yeni fikir ve akımları böl¬ 
ge halkı arasında yaymaya çalışıyorlardı. 
Bütün bu faktörler, XIX. yüzyılın sonların¬ 
da bölgede bir İslâmî uyanış ve yenilik ha¬ 
reketinin doğmasına zemin hazırlamıştır. 

Endonezya. Endonezya’daki ıslah hare¬ 
ketlerinin başlangıcını XIX. yüzyıl başla¬ 
rına kadar götürmek mümkündür. 1802 
yılında Hacı Miskin, Hacı Muhammed Ârif, 
Hacı Abdurrahman adlarındaki üç Endo¬ 
nezyalI, Mekke’de bir süre kaldıktan son¬ 
ra doğup büyüdükleri yer olan Sumatra’- 
nın Minangkabau bölgesine Arabistan’¬ 
da o dönemlerde ortaya çıkan Vehhâbî 
hareketinden etkilenmiş olarak dönmüş 
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ve İslâmiyet'i bid'at ve hurafelerden arın¬ 
dırmak iddiasıyla faaliyete başlamıştı. Bu 
tür faaliyetler, zamanla toplumda gelişe¬ 
rek halk arasında “Kaum Adat” diye ad¬ 
landırılan geleneksel çevrelerle çatışma¬ 
ya yol açtı. Târihe Pedri hareketi (1821- 
1837) adıyla geçen bu mücadele, esas iti¬ 
bariyle bölgedeki yenilikçi din âlimleriyle 
Hollanda taraftarı geleneksel kabile reis¬ 
leri arasında cereyan etmekteydi. Hollan- 
dalılar’ın müdahale etmesiyle hareketin 
önderliğini yürüten Tuanku İmam Bonjol 
1835 yılında teslim oldu. Bunun ardın¬ 
dan bölge doğrudan Hollanda sömürge 
yönetiminin altına girdi. 

XIX. yüzyılın sonlarında Cemâleddîn-i 
Efgânî ve Muhammed Abduh gibi isim¬ 
lerin doğrudan etkisi görülmeye başlandı. 
İslah hareketlerinin doğuşu başlangıçta 
büyük ölçüde dış etkenlere bağlı olmakla 
birlikte bu hareketlerin daha sonra geliş¬ 
mesinde bölgenin sosyal, kültürel ve si¬ 
yasî şartlarına uygun yeni İslâmî yorum¬ 
lar yapabilen modernist eğilimli müslü- 
man aydınların büyük katkısı oldu. Bilhas¬ 
sa Sumatra'nın Minangkabau bölgesin¬ 
de doğan ve uzun süre Mekke’de kaldık¬ 
tan sonra Mescid-i Harâm imamlığına ka¬ 
dar yükselen Şeyh Ahmed Hatîb Minang¬ 
kabau ve onun yetiştirdiği Şeyh Muham¬ 
med Tâhir Celâleddin Ezherî, Şeyh Mu¬ 
hammed Cemîl Cambek, Hacı Resul adıy¬ 
la tanınan Hacı Abdülkerîm Emrullah ve 
Hacı Abdullah Ahmed gibi bazıları Ezher 
Üniversitesi’nde tahsil görmüş olan Mi- 
nangkabaulu âlimler bu bölgede İslâm 
modernizminin ilk öncüleri oldular ve ül¬ 
kelerine döndükleri zaman İslâmiyet’i çe¬ 
şitli bid’at ve hurafelerden arındırmak 
için tebliğ faaliyetlerine giriştiler. 

Bunlardan Şeyh Muhammed Tâhir, hem 
Sumatra’da hem Singapur adasında fa¬ 
aliyet gösterirken diğerleri 1909 yılından 
itibaren Minangkabau bölgesinde dinî 
derslerin yanında tarih, coğrafya ve ma¬ 
tematik gibi derslerin de okutulduğu 
Adabiyah (edebiyye) adlı modern medre¬ 
selerin yanında 1918’de Sumatra Tavâlib 
adıyla bir eğitim teşkilâtı kurarak faaliye¬ 
te başladılar. Ancak daha sonra Persatuan 
Muslimin Indonesia-Permi’ye dönüşen 
Sumatra Tavâlib, bağımsızlık hareketle¬ 
rini destekleyen siyasî faaliyetlere de ka¬ 
tılması üzerine 1933’te Hollanda-Hindis¬ 
tan hükümeti tarafından kapatıldı. Adı 
geçen âlimler, 1911-1916 yılları arasında 
Batı Sumatra’nın Padang şehrinde el- 
Münîr adlı İslâmî bir dergi çıkararak ye¬ 
nilikçi düşüncelerini yaymaya çalıştılar. 
Bu dergi birçok bakımdan Mısır’da neş¬ 
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redilen el-Menâr dergisine benziyordu. 
Bu âlimlerin ve teşkilâtlarının savundu¬ 
ğu yenilikçi fikirler kısa zamanda tesirini 
göstererek bölgedeki müslüman toplu¬ 
mun Kaum Tua (eski nesil) ve Kaum Muda 
(yeni nesil) olmak üzere iki gruba ayrılma¬ 
sına yol açtı. Kaum Tua grubu yerleşik 
dinî gelenek ve göreneklerin devamını, 
mutlaka bir mezhebe bağlılığı sürdürme¬ 
yi ve ictihad kapısının kapandığını savu¬ 
nurken Kaum Muda bu alanda reform 
yapılmasını ve müslüman halkın İçtimaî 
ve dinî hayatının geliştirilmesini hedefle¬ 
mekteydi. 

Aynı dönemlerde Cava adasında da ye¬ 
nilikçi fikirleri savunan hareketler ortaya 
çıkmaya başladı. Bu yöndeki ilk teşebbüs, 
Arap asıllı EndonezyalIlar tarafından 1905 
yılında Cakarta’da dinî eğitimin gelişme¬ 
sini sağlamak için Cem’iyyetü’l-hayr adın¬ 
da bir cemiyetin kurulmasıdır. Daha son¬ 
ra Cakarta’da bir okul açan ve aynı za¬ 
manda İstanbul'a da öğrenci gönderen 
bu cemiyet, faaliyetlerini dinî derslerin 
yanında diğer kültür derslerinin de oku¬ 
tulduğu modern okullar açarak sürdür¬ 
dü. Hareketin liderlerinden Sudan asıllı 
Şeyh Ahmed Surkatî, “seyyid” unvanı ta¬ 
şıyan Arap arkadaşlarıyla fikrî anlaşmaz¬ 
lığa düşünce 1915’te Cem’iyyetü’l-ısiah 
ve’l-irşâd adıyla ayrı bir cemiyet kurdu. 
Bu cemiyet de Cava’nm çeşitli şehirlerin¬ 
de Endonezyaca, Arapça ve Hollandaca 
eğitim veren modern medrese tipinde 
okullar açtı. 

Cavalılar arasındaki ilk yenilikçi hareket, 
pesantren eğitimini tamamladıktan son¬ 
ra üç yıl Mekke'de tahsil gören Hacı Ab- 
dülhalim’in 1911'de Batı Cava’nın Maca- 
lengka şehrinde, daha sonra Persyarika- 
tan Ulama’ya (ulemâ birliği) dönüşen Hâce- 
tü’i-kulûb adında bir cemiyet kurmasıyla 
başladı. Bölgedeki birçok âlimi bünyesin¬ 
de toplayan bu cemiyet, yenilikçi dinî dü¬ 
şünce ile gelenekçi düşünce akımları ara¬ 
sında orta bir yol takip etti. Batı Cava’da 
kurulan diğer önemli bir cemiyet de 1923 
yılında Hacı Zemzem ve Hacı Muhammed 
Yûnus gibi tüccarların öncülüğünde oluş¬ 
turulan ve bilhassa Bandung ve çevresin¬ 
de faaliyet gösteren Persatuan İslam idi. 
Bu hareket doğrudan Kur'an ve Sünnet'e 
dönüşü savunmaktaydı. Âyet ve hadisler 
yeni şartlara uygun olarak yorumlanabi¬ 
lir ve yetkili âlimler tarafından yeni icti- 
hadlar yapılabilirdi. Persatuan İslam mus¬ 
ka kullanımı, tedavi için sihire başvurma, 
evliyadan şefaat dileme ve onların türbe¬ 
lerine karşı aşırı tazim gibi anlayış ve uy¬ 
gulamaları reddetti. Hareket davetçi ve 


tebliğci yetiştirmek amacıyla çeşitli kolej¬ 
ler açtı ve Pembela İslam adlı bir dergi 
ile birçok risâle ve kitap yayımladı. Ayrıca 
çalışma gruplan oluşturarak müslüman 
toplumun İslâmî yönden bilinçlenmesini 
sağlamaya gayret etti. 

1912’de kurulan ve Endonezya’nın ilk 
millî hareketi sayılan Sarekat İslam adın¬ 
daki teşkilât da dinî bakımdan yenilikçi 
bir çizgi takip etmekteydi. Sömürge hü¬ 
kümetince başlangıçta sadece Yogyakar- 
ta bölgesinde faaliyet yapmasına izin ve¬ 
rilen Sarekat İslam, 1916 yılından sonra 
mahallî bir teşkilât olmaktan çıkıp ülke 
çapında faaliyet gösteren siyasî bir teş¬ 
kilâta dönüştü ve 2 milyon üyesi olduğu¬ 
nu ileri süren bir halk hareketi haline gel¬ 
di. Ayrıca ilk defa Endonezya için muhta¬ 
riyet fikrini ortaya atarak HollandalIlarla 
iş birliği yapmama politikasını benimse¬ 
di; zamanla tam bir siyasî parti hüviyeti 
kazanıp faaliyetlerini bu alanda yoğunlaş¬ 
tırdı. 

Fakat Cava’da yenilikçi dinî düşüncenin 
iyice kökleşmesinde ve bütün Endonezya 
adalarında gelişmesinde en önemli rolü, 
1912 yılında Kiai Hacı Ahmed Dahlân ta¬ 
rafından Orta Cava'nın Yogyakarta şeh¬ 
rinde kurulan Muhammediyye adlı teşki¬ 
lât oynadı. Bir din görevlisinin oğlu olan 
Ahmed Dahlân, iki defa gittiği Mekke’de 
kaldığı süre zarfında özellikle İbn Teymiy- 
ye ve İbn Kayyim el-Cevziyye gibi Hanbelî 
âlimlerinin fikirlerinden etkilendi; aynı 
zamanda o dönemde Mısır ve Hindistan’¬ 
da ortaya çıkan yenilikçi fikirlerin tesiri 
altında kalarak Endonezya Müslümanlı¬ 
ğını dış tesirlerden, İslâm’ın özüne aykırı 
yerli örf ve âdetlerden korumak, İslâm 
akidesini modern düşüncenin ışığında ye¬ 
niden düzenlemek ve din eğitiminde kök¬ 
lü değişiklikler yapmak amacıyla faaliyete 
başladı. Ancak onun bu faaliyetleri baş¬ 
langıçta muhafazakâr çevrelerin muha¬ 
lefetiyle karşılaştı. Buna rağmen kendini 
yavaş yavaş kabul ettiren Ahmed Dahlân, 
geleneksel dinî eğitim kurumlarının Batı 
tipi sömürge okullarıyla rekabet edeme¬ 
yeceğini görerek 1911 yılında Yogyakar- 
ta’da dinî ilimlerin yanı sıra tarih, coğraf¬ 
ya, matematik, biyoloji, felsefe gibi ders¬ 
lerin de okutulduğu Muhammediyye Med- 
resesi’ni açtı. Ayrıca misyoner teşkilâtla¬ 
rının müslümanlar üzerindeki olumsuz 
etkilerini gidermek üzere ertesi yıl bir 
grup arkadaşıyla birlikte Muhammediy¬ 
ye teşkilâtını kurdu. Teşkilâtın geniş bir 
alanda faaliyet gösterme arzusundan te¬ 
dirgin olan Hollanda sömürge hükümeti, 
22 Ağustos 1914 tarihinde Muhamme- 
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diyye’nin kuruluşunu resmen tanımasına 
rağmen faaliyet alanını Yogyakarta bölge¬ 
siyle sınırlandırdı. Teşkilât bütün Endo¬ 
nezya adalarında faaliyet gösterme izni¬ 
ni ancak 1920’de alabildi. Bundan sonra 
faaliyetlerini Cava’nın dışındaki adalara 
da yayan Muhammediyye, ortak İslâmî 
miras vasıtasıyla farklı bölgelerin insan¬ 
larını birleştirerek sadece Cava’da değil 
bütün Endonezya'da faaliyet gösteren 
millî bir teşkilât haline geldi. Ahmed Dah- 
lân 23 Şubat 1923’te öldüğü zaman Mu¬ 
hammediyye, kendisini dinî hayatın yeni¬ 
leşmesine ve müslüman toplumun sos¬ 
yal bakımdan gelişmesine adayan moder- 
nist bir İslâmî hareket olarak toplumda 
güçlü bir şekilde yerleşmişti. Nitekim Ah¬ 
med Dahlân’ın vefatı sırasında teşkilâtın 
Cava’daki şube sayısı on beşe, üye sayısı 
da 3346’ya ulaşmıştı. 

Muhammediyye’nin bünyesinde za¬ 
manla çeşitli sosyal alanları kapsayan 
birçok alt birim kurulmuştur. Teşkilâtın 
önemli bir faaliyeti de modern eğitim araç 
ve gereçlerini kullanan çağdaş dinî eğitim 
kurumlan açması idi. Muhammediyye 
okullarında temel dinî ilimlerin yanı sıra 
Arapça, Hollandaca, İslâm tarihi, mate¬ 
matik ve felsefe gibi dersler okutulmak¬ 
taydı. Böylece modern eğitim araçlarının 
kullanıldığı, kitap geçme yerine sınıf geç¬ 
me sisteminin uygulandığı, ezbercilik ye¬ 
rine akıl yürütmeyi esas alan bir eğitim 
ve öğretim metodu başlatıldı. 

İslâm dünyasının çeşitli yerlerinde or¬ 
taya çıkan ıslah hareketleri gibi Muham¬ 
mediyye de İslâmiyet'in Kur’an ve Sün- 
net'te yer alan iman ve ibadetle ilgili te¬ 
mel prensiplerine sıkı sıkıya bağlılığı sa¬ 
vunmuş, eğitim ve sosyal alanlarda çağın 
gereklerine uygun yeni kurumların oluş¬ 
turulmasını hedeflemiştir. Bu çerçevede 
tevhid inancına vurgu yaparak animizm, 
Budizm ve Hinduizm gibi daha önce böl¬ 
gede etkisini gösteren diğer dinlerden 
gelen hurafelerle mücadele etmeyi teme! 
görevlerinden biri saymıştır. Allah’tan 
başka varlıklara tâzimde bulunmayı ve 
onlardan yardım beklemeyi, bazı mahallî 
halk doktorlarının tedavi yöntemlerini, 
falcılık, sihirbazlık, muskacılık ve büyücü¬ 
lüğü şiddetle reddetmiş, ölenin ardından 
mezarın üzerinde yapılan telkini bid'at 
kabul etmiş, doğum, ölüm ve düğün yıl¬ 
dönümlerinde icra edilen geleneksel tö¬ 
renlere karşı çıkmıştır. Muhafazakârla¬ 
rın dört mezhebin koyduğu fıkhî hüküm¬ 
lerde ısrar etmesini de tenkit eden Mu¬ 
hammediyye bu yöndeki katı tutumları 
benimsememiştir. Taklidi reddederek iç¬ 


tihadı savunmuş ve dinî ilimlerde yeterli 
bilgi sahibi olmuş her müslümanm icti- 
had yapabileceğini, müslümanların İs¬ 
lâm’ın temel kaynakları olan Kur’an ve 
Sünnet’i dönemin ve çağın gereklerine 
uygun olarak tekrar yorumlamaları ge¬ 
rektiği fikrini savunmuştur. Nitekim 
“Kur'an ve Sünnet’e dönüş” Muhamme¬ 
diyye’nin temel sloganlarından biridir. 

Diğer hareket ve teşkilâtların çoğu et¬ 
kilerini zamanla kaybederken Muhamme¬ 
diyye daha çok dinî. İçtimaî ve eğitimle 
ilgili alanlara ağırlık veren modernist eği¬ 
limli İslâmî bir hareket olarak bugün ül¬ 
kenin çeşitli yerlerinde camileri, mescid- 
leri, okulları, üniversiteleri, çocuk yuvala¬ 
rı, klinik ve hastahaneleri, yurtlan, büro 
ve toplantı salonları bulunan bir gönüllü 
kuruluş şeklinde faaliyetlerine devam et¬ 
mektedir. 

Malezya. Malezya’da XIX. yüzyılın son¬ 
larına doğru İngiliz sömürge yönetiminin 
tam olarak yerleşmesi yeni ekonomik fa¬ 
aliyet şekilleri, şehirleşme ve yaygın eği¬ 
timin başlaması gibi hususların uygula¬ 
maya konmasıyla birlikte Malaylar arasın¬ 
da bir şuurlanma hareketinin ortaya çık¬ 
masına sebep oldu. Diğer taraftan XX. 
yüzyılın ilk otuz yılında çok hızlı ve yoğun 
biçimde ülkeye gelip yerleşen birkaç mil¬ 
yon Çinli ve Hintli göçmenin zamanla ba¬ 
zı bölgelerde nüfus çoğunluğuna sahip 
olması, başlangıçta işçi olarak çalışan bu 
göçmenlerin ticarete atılarak zengin bir 
toplum haline gelmeleri Malaylar arasın¬ 
da büyük bir rahatsızlık meydana getirdi 
ve bu toprakların gerçek sahiplerinin ken¬ 
dileri olduğu bilincine varmalarını sağla¬ 
dı. Malaylar’ı hem geri kalmışlıktan hem 
de dinî değerlerin erozyonundan kurtar¬ 
mak için ıslahat taraftarı müslüman ay¬ 
dınlar çeşitli girişimler başlattılar. Müs¬ 
lüman aydınlar, gelişmenin ancak mo¬ 
dern eğitim sistemiyle mümkün olabile¬ 
ceğini savunuyor, dinî ve İçtimaî alanlar¬ 
da yenilik yapılarak geleneksel anlayışın 
ve hurafelerin terkedilmesi ve İslâmi¬ 
yet’in ilk kaynakları olan Kur’an ve Sün¬ 
net’e dönülmesi çağrısında bulunuyorlar¬ 
dı. Bu anlayış, muhafazakâr ulemâ kesi¬ 
minin ve geleneksel din eğitimi kurum- 
larının muhalefetiyle karşılaşmasına rağ¬ 
men bilhassa eğitim görmüş genç nesil¬ 
ler üzerinde etkili olmaktaydı. 

Malezya’da yenilikçi İslâmî düşüncenin 
geliştiği en önemli bölge Malaka, Penang 
ve Singapur’dan oluşan Boğazlar bölge- 
siydi. 1867 yılında İngilizler tarafından 
kurulan Boğazlar bölgesi, işçi ve serma¬ 
ye akımının yanı sıra modern düşüncele¬ 


rin Malay yarımadasına girmesinde bir 
kapı vazifesi görmüştür. İngiliz yönetimi 
altındaki Singapur, Holiandalılar’ın hacca 
getirdikleri kısıtlamalar sonucunda XIX. 
yüzyılın ikinci yarısında EndonezyalI hacı¬ 
lar için hac limanlarından biri haline gel¬ 
mişti. Singapur aynı zamanda önemli di¬ 
nî eğitim merkezlerinden biriydi ve bu 
önemini XX. yüzyılın ilk çeyreğine kadar 
sürdürdü. Malaylar arasında özel bir sta¬ 
tüye sahip olan ve kendilerine daima hür¬ 
met edilen Hadramutlu şeyhler ve sey- 
yidler de din eğitimi alanındaki faaliyet¬ 
leri ve inşa ettirdikleri camilerle dinî ha¬ 
yata canlılık getiriyorlardı. Takımadalar¬ 
dan, Ortadoğu ve Hindistan’dan gelen 
müslümanlar yeni fikirleri tartışmakta, 
Arapça dinî eserleri Malayca’ya tercüme 
etmekte, dergi, kitap ve gazete basımı¬ 
na büyük önem vermekteydiler. Böylece 
ilk olarak Singapur’da gelişmeye başla¬ 
yan yenilikçi hareketler ticaret, hac ve 
eğitim yoluyla ülkenin diğer yerlerine de 
yayıldı. 

Yenilikçi dinî düşünce akımının gelişme¬ 
sinde, bilhassa aslen Sumatralı olan Şeyh 
Muhammed Tâhir Celâleddin Ezherî’nin 
büyük rolü vardır. Sumatra’nın Bukitting- 
gi şehrine bağlı Ampek Angkok kasaba¬ 
sında doğan Şeyh Tâhir, ilk tahsilini mem¬ 
leketinde yaptıktan sonra öğrenim ama¬ 
cıyla Mekke’ye gitti. 1900 yılında Mekke’¬ 
den dönüşünde Malezya'ya yerleşti. Bu 
arada İslâm dünyasının önemli merkez¬ 
lerini ve bazı Batı ülkelerinin başşehirle¬ 
rini ziyaret ederek bilgisini ve kültürünü 
geliştirdi. Singapur’da 1906-1908 yılları 
arasında Malay dilinde yayımladığı el- 
İmâm adlı dergi geleneksel İslâm’ı sü¬ 
rekli sorgulayan bir yayın organı idi. Der¬ 
gi dünyadaki önemli olaylar ve güncel ko¬ 
nular, özellikle İslâm dünyasındaki geliş¬ 
meler, sosyal, kültürel ve dinî meseleler 
hakkında yazılar ihtiva etmekteydi. Dinle 
ilgili olan hususlarda dergi genellikle Mu¬ 
hammed Abduh’un görüşlerinden ve el- 
Menâr dergisinden alıntılar yaparak çö¬ 
züm yolu önermekteydi. Hatta Şeyh Tâ¬ 
hir, Ezher’e karşı duyduğu sevgi ve bağ¬ 
lılıktan dolayı ismine “Ezherî" nisbesini 
eklemişti. Daha çok şehirlerdeki eğitim 
görmüş kişiler arasında okunmasına rağ¬ 
men dergi, modern programlara sahip 
medreselerin açılmasıyla geniş halk kit¬ 
leleri üzerinde de etkili oldu; aynı zaman¬ 
da Endonezya'da da büyük bir okuyucu 
kitlesi buldu. Şeyh Tâhir, Singapur'da 
1908 yılında Raca Hacı Ali b. Ahmed adın¬ 
daki Arap asıllı bir müsiümanla birlikte el- 
İkbâlü’l-İslâmiyye adıyla bir okul açtı. Fa- 
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kat bu okul, malî zorluklar sebebiyle bir¬ 
kaç yıl sonra Endonezya’nın Riau adasına 
taşındı ve burada Şeyh Tâhir'in katılımı 
olmaksızın eğitim faaliyetlerine bir süre 
daha devam etti. 

Islahçı eğilime sahip diğer bir âlim de 
el-İmâm dergisinin yazarlarından Seyyid 
Ahmed el-Hâdî’dir. Penanglı Arap asıllı bir 
aileden gelen Seyyid Ahmed, Muhammed 
Abduh ile Cemâleddîn-i Efgânî’ye karşı 
büyük bir hayranlık duymaktaydı. Malaylı 
müslüman kadınların haklarının savunu¬ 
culuğunu da yapan Hâdî, 1926’da çağdaş 
fikirleri savunan el-İhvân adlı Malayca 
bir dergi çıkarmaya başladı. Bu dergide¬ 
ki yazıların bir kısmı İslâm birliği, Malay 
birliği ve sömürge aleyhtarlığı gibi konu¬ 
ları işlerken bazıları da Arapça’dan Ma¬ 
layca’ya çevrilmiş dinî muhtevalı maka¬ 
lelerdi. 

Bu dergilerin özellikle federal Malay 
eyaletlerinde temsilciler bulundurması 
ve bir kısım din âlimlerinin yenilikçi müs¬ 
lüman aydınların açtıkları okullara ilgi 
göstermesi sonucunda yeni İslâmî fikir 
ve görüşler şehirlerin dışında da taraftar 
buldu. Sultanlıkla yönetilen eyaletlerde 
ise daha çok geleneksel dinî anlayış güç¬ 
lü idi. İslâm diniyle ilgili bütün işlerden so¬ 
rumlu olan sultanlar, yenilikçi fikirlerin 
yayılmasını önlemek amacıyla dinî muh¬ 
tevalı yayınların kendi eyaletlerine girme¬ 
sini yasaklıyor, yabancı eğitimcilere zor¬ 
luklar çıkarıyorlardı. Bu arada sürekli se¬ 
yahat eden tüccarlarla memleketlerine 
yeni fikirlerden etkilenmiş olarak dönen 
Malaylı öğrenciler mahallî din görevlileri¬ 
ne ve tarikat şeyhlerine karşı bir tavır al¬ 
mışlardı. Sumatra adasında olduğu gibi 
Malay yarımadasında da yenilikçi dinî 
düşünceleri yaymaya çalışanlar zamanla 
Kaum Muda, muhafazakâr kesimler ise 
Kaum Tua olarak adlandırıldı. 

1920’li yılların sonlarına doğru Kaum 
Muda taraftarı aydınlar İslâm birliği, Ma¬ 
lay birliği gibi siyasî ve millî konuları gün¬ 
deme getirerek sömürge aleyhtarlığı fi¬ 
kirleri de toplumda işlemeye başladılar. 
1930’lu yıllarda Kaum Muda, sömürge 
yönetimine karşı okumuş kesimlerin millî 
ve dinî duygularını uyandıran bir muha¬ 
lefet hareketini simgelemekteydi. Ancak 
daha sonraki yıllarda Batı eğitimi almış 
Malaylı aydın çevrelerin sayısının artma¬ 
sıyla birlikte siyasî ve millî niteliğe sahip 
teşkilâtlar kurulmaya başlandı. Yenilikçi 
müslüman aydınların bazıları bu teşkilât¬ 
lar içerisinde görev alırken bazıları da ba¬ 
ğımsızlık sonrasında modernist eğilimli 
çeşitli dinî teşekküller oluşturdular. 
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ISLAHAT 

(Ob-M^l) 

Özellikle Osmaniılar’da 
çeşitli alanlarda yeniden yapılanma, 
bozulan kurumlan 
çağdaş ihtiyaçlara göre 
eski haline getirme ve yenileme 
faaliyet ve düşüncelerini 

ifade eden terim. ^ 

OsmanlI devlet teşkilâtı ve kuruluların¬ 
da yapılan ıslahat (reform) faaliyetlerini iki 
dönemde incelemek mümkündür. Bun¬ 
lardan biri yaygın olarak bilinen, XVIII. 
yüzyılın ikinci yarısından itibaren ve özel¬ 
likle XIX. yüzyılda Avrupa ön planda tu¬ 
tularak girişilen ıslahat çalışmaları, diğe¬ 
ri ise o döneme kadar OsmanlI Devieti’nin 
kendi değer ve dinamikleri çerçevesinde 
genel olarak Türk-İslâm geleneği çizgi¬ 
sindeki faaliyetlerdir. 


Osmanlı Devleti'nin yükselme ve olgun¬ 
luk döneminde esas yapısı, eski Türk tö¬ 
resiyle İslâm devlet ve medeniyet gelene¬ 
ğinin terkibi sonucunda oluşmuştur. Bu¬ 
rada padişah merkez olmak üzere divan 
teşkilâtı ile devletin idare, hukuk, maliye 
ve bürokrasisini teşkil eden dört rükün 
(erkân-ı erbaa) anlayışı esastır. Osmanlı ge¬ 
leneğinde bu zümreler “seyfiye, ilmiye, 
kalemiye” terimleriyle ifade edilmiş, ay¬ 
rıca bunlar değişik yetki ve sorumluluk¬ 
ları açısından “ehl-i örf” ve “ehl-i şer‘” ta¬ 
birleriyle metinlerde yer almıştır. Ziraat, 
ticaret ve sanatla meşgul reâyâ karşısın¬ 
da yönetici zümreyi ifade eden “askerî” 
terimi, bu dönem Osmanlı teşkilâtının 
üzerinde çok durulan bir kavramı olmuş¬ 
tur. Ancak bu temel yapıda zaman za¬ 
man birtakım aksamalar görülmüşse de 
esaslı bir ıslahat anlayışı ve düşüncesi 
XVII. yüzyıldan itibaren etkili olmaya baş¬ 
lamıştır. Klasik devir olarak adlandırılan 
dönemdeki teşebbüsler belirli kurum ve¬ 
ya alanları kapsamış, genel bir nitelik ka¬ 
zanmamıştır. 

İlk devre ıslahatının mahiyeti hakkında 
fikir vermek açısından Fâtih Sultan Meh- 
med’in uygulamaları örnek olarak göste¬ 
rilebilir. Fâtih Sultan Mehmed’in, kendi¬ 
sinden önceki Osmanlı sultanları tarafın¬ 
dan çeşitli sebeplerle ileri gelenlere tem¬ 
lik edilerek mülk ve vakfa dönüşen mîrî 
araziyi, askerin malî kaynak ve gücünün 
zayıfladığı gerekçesiyle yeniden eski ha¬ 
line getirtmesi önemli bir ıslahat idi. An¬ 
cak vakıf ve mülkleri ellerinden alınan ço¬ 
ğu ulemâ, şeyh menşeli etkili zümre Ba- 
yezid’in taht mücadelesinde bu hususu 
pazarlık konusu yaparak yeniden eski top¬ 
raklarını elde etmişlerdi. Aynı konuda da¬ 
ha küçük çaplı olmak üzere Yavuz Sultan 
Selim (1512-1520) ve Kanûnî Sultan Süley¬ 
man döneminde de (1520-1566) bazı yeni 
tedbirler alınmıştı. Benzer münferit bir 
uygulama ise İlmiyede olmuş, bu mes¬ 
leğin temel ilkesi olan mülâzemet siste¬ 
minin bozulması ve yanlış uygulanması 
danişmendlerin toplu şikâyetlerine yol 
açmış, Kanûnî, 944’te (1537) çıkardığı 
fermanla o sırada kazasker olan Ebüs- 
suûd Efendi'den sistemi yeniden düze¬ 
ne koymasını istemiştir. Bu dönemde bo¬ 
zulma olmasa bile yanlış veya eksik bir 
teamülün yerine daha mükemmelinin 
konulması da bir ıslahat kabul edilebilir. 
Nitekim XVI. yüzyıl ortalarında Nevba- 
harzâde defterdar olunca divan teşri¬ 
fatına göre defterdarın nişancıya “ta- 
saddur” etmesi gerekirken o sırada ni¬ 
şancı olan hocası Celâlzâde Mustafa Çe- 
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lebi'nin önüne teşrifatı çiğnemek paha¬ 
sına da olsa oturamayacağını söyleme¬ 
si üzerine çıkarılan bir fermanla bundan 
böyle defterdar ve nişancıdan hangisi kı¬ 
demli ise onun divan protokolünde önde 
gelmesi ilkesi benimsenmiştir. 

Erken dönemde Osmanlı devlet teşki¬ 
lâtının başka alanlarında da yeni düzen¬ 
lemeler yapıldığı bilinmektedir. Özellikle 
XVI. yüzyılda kazâ sisteminde Rumeli'de 
dokuz, Anadolu’da on ve Mısır’da altı ol¬ 
mak üzere tamamıyla Osmanlılar’a has 
dereceler teşkil edildiği gibi, üç ve beş 
dereceli iken yeni gelişmeler dikkate alı¬ 
narak biraz daha sonra on iki dereceli 
medrese teşkilâtı geliştirilmiş ve bunlar 
arasında yatay geçişleri de düzene koyan 
entegre bir yapı oluşturulmuştu. 

Diğer taraftan Osmanlı teşkilâtında bu 
düzenlemeler yapılırken devletin karşı 
karşıya kaldığı yeni iç ve dış gelişmeler 
dolayısıyla XVII. yüzyıl başlarından itiba¬ 
ren İdarî, İktisadî ve İlmî hayatta bir de¬ 
ğişme, yozlaşma farkedilmiştir. Devrin 
ıslahat risâlelerinde hep eski özlemi dile 
getirilmiş, XVIII ve XIX. yüzyılların aksine 
ıslah modelleri yine kendi bünyesi içinde 
aranmışsa da bu değişim sebebiyle yeni¬ 
den eski seviyeye ulaşma tavsiyeleri ge¬ 
çersiz bir bakış açısı halinde kalmıştır. Bu¬ 
nunla beraber SelânikTnin “hasbihal”, “ha- 
vâdis-i rüzgâr” başlığı altında yaptığı de¬ 
ğerlendirmelerde karamsar fıtratı ile bir 
daha eski seviyenin yakalanamayacağı- 
nın üzüntüsünü yaşamakta olması da dik¬ 
kat çekicidir. Bu dönemde Osmanlı İktisa¬ 
dî ve İçtimaî yapısındaki bazı gelişmeler 
geleneksel müesseseleri temelden sars¬ 
mıştır. XVI. yüzyıl başlarından itibaren 
hissedilen ve asrın sonunda hızlanan nü¬ 
fus artışına karşılık özellikle ziraî ekono¬ 
minin aynı oranda büyümemesi. Şehza¬ 
de Bayezid olayında şehzadenin etrafında 
oluşan saruca ve sekban taifesinin daha 
sonra başı bozuk, işsiz yurtsuz bir duruma 
düşmesi, aslında ilimle alâkası olmayan 
bazı gençlerin bir yolunu bularak Anado¬ 
lu medreselerine suhte olarak kaydolma¬ 
ları gibi Osmanlı geleneğinde daha önce 
bilinmeyen olayların yaşanması büyük ka¬ 
rışıklık yaratmıştır. İlmiye mesleğinde ay¬ 
rıca dejenerasyona sebep olan hususların 
başında II. Murad’m Molla Fenârî evlâdı¬ 
na verdiği, daha sonra bütün ulemâ ço¬ 
cuklarına “mevâlîzâde kanunu” adıyla ta¬ 
nınan ayrıcalıkların geldiği bilindiği hal¬ 
de cesaretle üzerine gidip kaldırılamamış 
ve bu uygulama ilmiye mesleğinin gide¬ 
rek artan bir şekilde kanayan yarası ol¬ 
muştur. 


İçteki bunalım yanında doğuda Safevî, 
batıda Habsburg ile yapılan uzun süreli, 
birçok yerde gereksiz savaşlar Osmanlı 
mâliyesini büyük sıkıntıya düşürmüş, ay¬ 
rıca Osmanlı piyasasına akan ucuz Ame¬ 
rikan gümüşü ekonomiyi etkilemiş ve da¬ 
ha önce Osmanlı toplumunun asker ve 
reâyâ olarak bilmediği bir enflasyon pa¬ 
niğine sebep olmuş, fiyatlarda büyük ar¬ 
tışlar meydana gelmişti. Selânikî’nin bu 
sıralarda 1008'de (1600) görgü şahidi 
olarak belirttiğine göre yiyecek ve giye¬ 
ceğe güç yetmez olmuş, halk şiddetli ih¬ 
tiyaç içinde kıvranmaya başlamış, ahlâk 
bozulmuş, arpanın kilesi 60 akçeye, etin 
okkası 20 akçeye, pabuç 100, çizme 200 
akçeye satılır olmuş, yetkililerin koyduğu 
narh kimse tarafından dinlenmemiştir. 
Hatta daha da kötüsü, akçe tağşîşi sebe¬ 
biyle esnaf akçeyi kabul etmeyip ancak 
altın ve kuruş ile alışveriş eder olmuştu 
{Târih, s. 853). 

Bir taraftan sabit gelirli reâyâ ve asker 
zümresi aldığı mallara daha fazla para 
öderken devlet masrafları için yeni gelir 
kaynakları aramaya koyulup fevkalâde 
dönem vergisi olan avârız türü vergileri 
düzenli hale getirmişti. Bütün bu vergi¬ 
leri ödeyemeyen halk kitleleri çiftbozan 
olarak bağlı olduğu toprağı terke başla¬ 
mış, böylece etrafta korkunç zararlar ve 
ziyanlar yapan muazzam bir aylaklar züm¬ 
resi oluşmuştu. Ehl-i örf zümresi masraf¬ 
larını karşılamak için kanunnâme sınırla¬ 
rını zorlayarak reâyâdan cebrî paralar al¬ 
maya, Anadolu’da Şehzade Bayezid ola¬ 
yından beri sayıları giderek artan yeniçe¬ 
ri, sipahi, saruca ve sekbanlar daha önce 
tamamen yabancı oldukları ticaret, vergi 
tahsildarlığı, mültezimlik gibi işler yap¬ 
maya ve temsil ettikleri gücü kullanarak 
halkı ezmeye başlamışlardı. Reâyâdan kit¬ 
leler halinde gelen şikâyetler karşısında 
devlet “adaletnâme” denilen reâyâyı ko¬ 
ruyucu sert fermanlar çıkarttı. Bu durum 
devlet-sipahi-reâyâ âhenginin bozulması 
ve temel ilke olan “dâire-i adâlet” kavra¬ 
mının tersine dönmesi olarak yorumlan¬ 
mıştır. Her biri başlı başına birer çökün¬ 
tü sebebi olarak takdim edilen bu olum¬ 
suz gelişmeler şeklen aynen devam eden 
devlet müesseselerini de derinden etki¬ 
lemişti. 

Diğer taraftan bu dâhilî sebepler ya¬ 
nında dışarıda oluşan siyasî ve İktisadî se¬ 
bepler de bulunmaktadır. Gelişmelere Os¬ 
manlI-Avrupa mukayesesi penceresinden 
bakıldığında 1S66-1593 arasında Avrupa 
ile uzun bir barış dönemine girilmiş, bu 
dönemde Avusturya önemli ölçüde topar¬ 


lanma, askerini yeniden düzenleme ve 
ateşli silâhlar ve harp teknolojisinde 
kendisini yenileme imkânı bulurken Os¬ 
manlI Devleti, İran’la savaş sebebiyle 
toparlanma bir tarafa sosyal ve eko¬ 
nomik bakımdan büsbütün yıpranmıştır. 
Bu durum 1593-1606 arasındaki Uzun 
Harp döneminde Osmanlı tarafının ba¬ 
riz bir şekilde ateşli silâhların kullanı¬ 
mında geri kalışı olarak kendini göster¬ 
miştir. Bunu bizzat savaş meydanında 
gözlemleyen Haşan Kâfî Akhisârî yana 
yakıla bu geri kalmışlığı dile getirmiştir. 
Öte yandan Portekiz, Hollanda ve İngiliz- 
ler’in okyanuslarda ticareti geliştirmesiy¬ 
le OsmanlılarTn hâkim oldukları gelenek¬ 
sel ticaret yollarının önemini tedricen 
kaybetmesinin İktisadî ve İçtimaî hayatı 
etkilediği; ayrıca İran’da Şah Abbas, İs- 
panya’da II. Philip, İngiltere’de 1. Eliza- 
beth gibi hükümdarlar ülkelerinde köklü 
reformlar ve kalkınmalar kaydederken 
Osmanlı Devleti’nde III. Mehmed'den iti¬ 
baren genç, hatta çocuk yaşta hüküm¬ 
darların iş başına gelmesiyle devlet oto¬ 
ritesinin saray mensubu kadınların, ocak 
ağalarının ve onlarla iş birliği içinde olan 
bazı ulemânın eline geçmesine yol açtığı 
üzerinde de durulur ve bunlar diğer se¬ 
beplerle birlikte bozulmanın âmilleri ola¬ 
rak öne sürülür. 

Devlet Kanûnî’nin saltanatının sonla¬ 
rından itibaren farkettiği, ancak teşhis¬ 
te zaman zaman yanıldığı türlü olumsuz¬ 
lukları gidermek için yeni hukukî ve İda¬ 
rî düzenlemelere gitmeye başladı. III. 
Murad (1574-1595),111. Mehmed (1595- 
1603), I. Ahmed (1603-1617) dönemlerin¬ 
de peş peşe çıkarılan, çok ayrıntılı bir şe¬ 
kilde konuları ele alan adaletnâmeler dev¬ 
letin bu ıslahat girişiminin sonucu idi. 
Devlet şer’-i şerif ve kanun hâkimiyetini 
sağlama, askerin sayısını ve yetki dışı fa¬ 
aliyetlerini sınırlandırma, sadrazamın oto¬ 
ritesini güçlendirme ve bilhassa reâyâyı 
koruma hedefini güdüyordu. Bunun ya¬ 
nında devlet İlmiyeyi, seyfıyeyi nizam al¬ 
tına almak için başka ferman ve kanun¬ 
lar da çıkarıyordu. İlmiyede mülâzemet 
sistemini ve mevâlîzâde kanununu yeni 
baştan düzenleme gayretleri, artan talep 
karşısında memuriyet sürelerinin sınır¬ 
landırılması, pâye sisteminin kapsamının 
genişletilerek daha yaygın kullanılması 
ve bürokraside yeni kalem ve bürolar ih¬ 
dası gibi düzenlemeler yapıyordu. Başlı 
başına bir muamma olan vakıf sistemin¬ 
de yeni nezâretler ihdas ederek denetimi 
daha etkin hale getirmeye çalışıyordu. 
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OsmanlI sisteminde çok önemli yeri 
olup bu kargaşadan en çok etkilenen ti- 
mar ve toprak düzeninin ıslahı için sık sık 
yoklamalar yapılıyor, defterler kontrolden 
geçiriliyordu. Sadrazam Kuyucu Murad 
Paşa, devlet teşkilâtında uzun yıllar çalış¬ 
mış Ayn Ali Efendi'yi defter eminliği gö¬ 
revine getirmiş, Ayn Ali, toprak ve timar 
sistemiyle ilgili ünlü eseri Kavânîn-i Âl-i 
Osman der Hulâsa-i Mezâmîn-i Def- 
ter-i Dîvân’ ı yazarak I. Ahmed’e takdim 
etmişti. Bu eserdeki teklif ve çareler dik¬ 
kate alınarak timar sisteminde ıslahata 
girişildi. Bundan bir süre sonra Osmanlı 
toprak sistemi ve problemleriyle ilgili ola¬ 
rak Avni Ömer Efendi Kânûn-ı Osmânî 
Mefhûm-ı Defter-i Hâkânî adlı eserini 
yazarak devrin padişahı IV. Murad’a tak¬ 
dim etmiştir. Osmanlı toprak sistemini 
yirmi beş ayrı statüde inceleyen ve muh¬ 
temelen Sultan Murad’ın isteği üzerine 
yazılan eser hükümdarın toprak ve ti- 
marla ilgili düzenlemelerinde yardımcı 
olmuştur. Devlet yetkilileri yanında dev¬ 
rin bazı ilim ve fikir adamları, kalem er¬ 
babı da bu olumsuzlukları tesbit, ıslah 
ve ortadan kaldırmak için irili ufaklı birçok 
risâle kaleme alıyorlardı. Esasen bunlar 
birbirinden ayrı olmayıp devletin ıslahat 
teşebbüslerinde Ayn Ali, Koçi Bey ve Avni 
Ömer Efendi örneklerinde olduğu gibi ka¬ 
lem erbabının yazdıkları çok defa devle¬ 
tin ıslahat girişimlerine temel teşkil edi¬ 
yordu. 

Erken dönemdeki ıslahatla ilgili fer¬ 
manlarda mutlaka birtakım gerekçeler 
belirtilmiş olmakla birlikte bu dönemde 
geleneksel anlamda ıslahat risâlesi yazıl¬ 
ması âdeti henüz yerleşmemiş, ancak XVI. 
yüzyılın ikinci yarısından itibaren ıslahat 
risâleleri kaleme alınmaya başlanmıştır. 
Bu dönemde Lutfî Paşa'nın Âsafnûme’- 
si, en yetkili kalemden çıkmış muhtasar 
fakat gerçekçi bir ıslahat risâlesidir. Pa¬ 
şa risâlenin yazılış sebebini, "... bu haki¬ 
re vezîriâzamlık mansıbın ferman buyur¬ 
duklarında zamanede bazı âdâb u erkân 
ve kânûn-ı dîvânîyi evvel gördüklerime 
muhalif ve perişan gördüğüm için ... bu 
risâleyi telif edip...” ifadesiyle bunun bir 
ıslahat risâlesi olduğunu ifade etmiştir. 
Eser bir giriş ve dört bölüm halinde dü¬ 
zenlenmiş, bölümler içerisinde vezîriâza- 
mın yetki, sorumluluk ve münasebetleri, 
daha sonra kara ve deniz seferleri, hazi¬ 
ne ve maliye meseleleri, reâyâ ve seyyid- 
şerif gibi bazı imtiyazlı zümrelerin duru¬ 
mu vâkıfane değerlendirilmiştir. Burada¬ 
ki tesbitler, çare ve teklifler daha sonra 
Nahîfî’nin Nasîhatü'l-vüzerâ'sı, Defter¬ 
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dar Sarı Mehmed Paşa’nın Nesâyihu’l- 
vüzerâ ve'l-ümera sı gibi eserlere önem¬ 
li ölçüde malzeme teşkil etmiştir. Sarı Ab¬ 
dullah Efendi de IV. Mehmed adına Na- 
sîhatü’l-mülûk tergıben li-hüsni's-sü- 
lûk adıyla bir risâle yazmış, iki bölümden 
oluşan eser daha sonra Osmanzâde Ah- 
med Tâib tarafından Telhîsü ’n-nesâyih 
adıyla ihtisar edilerek basılmıştır (İstan¬ 
bul 1283). 

Gelibolulu Mustafa Âlî’nin 1581 yılında 
kaleme aldığı Nushatü's-selâtîn ise si- 
yasetnâme türünün bu dönemde gerçek 
bir örneğini teşkil etmektedir. Oldukça 
kapsamlı olan eser, Osmanlı hânedanı ve 
padişahlarından bahseden girişten son¬ 
ra dört bölüm ve bir sonuç olarak düzen¬ 
lenmiş, ilk üç bölümde sultanların yetki 
sorumlulukları, kanuna aykırı ortaya çı¬ 
kan konular, devlete zarar veren hususlar 
ele alınmış, son bölümde kendi hayatı ve 
olaylar karşısındaki hissiyat ve müşahe¬ 
deleri dile getirilmiştir. Sonuç kısmı tav¬ 
siye ve temennileri ihtiva etmektedir. 
Âlî’nin Mevâidü'n-nefâis tî kavâidi'l- 
mecâlis’ i de benzer türden bir deneme 
olmakla birlikte ele aldığı konular itiba¬ 
riyle toplumsa! ağırlıklı bir muhtevaya sa¬ 
hiptir. Nitekim sosyal konulara, toplum¬ 
sal gelişmelere çok önem veren müellif 
Kahire’de bulunduğu sırada oraların örf 
ve âdetlerini, halkını Hâlâtü’l-Kâhire 
mine'l-âdâti’z-zâhire adlı çalışmasında 
tahlil ve tasvir etmiştir. 

Bu dönemdeki ıslahat çalışmalarını sa¬ 
dece müstakil olarak yazılmış risâlelerden 
ibaret saymak yanlış olacaktır. Aynı dö¬ 
nemlerde yazılmış Osmanlı tarihlerinde 
siyasî, askerî ve İçtimaî olaylar anlatılırken 
münasebet düştükçe her tarihçi kendi 
düşünce ve anlayışı çerçevesinde geliş¬ 
meleri teşhis edip bozuklukları gidermek 
için önerilerde bulunmuştur. Âlî'nin Kiin- 
hü’l-ahbâf daki dikkate değer gözlemle¬ 
ri yanında çağdaşı Selânikî Mustafa Efen¬ 
di, XVI. yüzyılın ikinci yarısına ait tarihin¬ 
de bir risâle hacmini hayli aşacak ölçüde 
oldukça sıhhatli tesbitlerde bulunmuş¬ 
tur. Selânikî, ulemânın aslî görevi olan 
emir bi’l-ma’rûf nehiy ani’l-münker gö¬ 
revini yapmadığını, protokol ve israfa 
düşkün hale geldiğini, ümerânın gayre¬ 
tini yitirip mal toplama hırsına düştüğü¬ 
nü, hediye, câize ve bahşiş adıyla rüşvet 
aldıklarını, mansıpların para ile alınıp sa¬ 
tılır olduğunu anlatır. Bu nevi ahlâkî de¬ 
ğerlendirmeler yanında Selânikî saltanat 
ve hilâfet telakkilerinde değişim, vezâret 
ve beylerbeyilik sayısındaki artışın kötü 
sonuçları, devlet erkânı arasındaki reka¬ 


betin idarede açtığı yaralar, kardeş katli¬ 
nin nasıl yozlaştırıldığı, birtakım şahsî he¬ 
saplarla lüzumsuz yere ve hazırlıksız ola¬ 
rak girilen İran savaşlarının sonuçları, re- 
âyânm ihmali gibi konulan yalın ifadeler¬ 
le yana yakıla anlatmakta, bunların ıslahı 
için bazı teklifler sunmakla birlikte gele¬ 
cek için pek ümitli olmadığı intibaını ver¬ 
mektedir. Selânikî tenkitlerinde insafı el¬ 
den bırakmamış, nitekim bozuklukların 
ortaya çıkışında dönüm noktası kabul et¬ 
tiği III. Murad dönemini şiddetle eleştirir¬ 
ken padişahın “kaht-ı ricâl” ve diğer konu¬ 
lardaki çaresizliğini ve samimi yakınma¬ 
sını etraflıca vermiştir (Târih, s. 425-432). 

Daha sınırlı olmakla birlikte Peçuylu 
İbrâhim, Hasanbeyzâde Ahmed Paşa ve 
Topçular Kâtibi Abdülkadir Efendi’nin 
XVII. yüzyıl ortalarına kadar gelen tarih¬ 
lerinde de aksaklıklar ve alınacak tedbir¬ 
lerle ilgili benzer pasajlar bulmak müm¬ 
kündür. Bu açıdan, Kâtib Çelebi’nin daha 
sonra temas edilecek ıslahat risâleleri dı¬ 
şında Fezleke’ si ve bilhassa Naîmâ’nın 
tarihi çok keskin gözlemler, değerlendir¬ 
meler içermektedir. 

İslahat risâleleri arasında haklı bir şöh¬ 
reti olan Koçi Bey Risâlesi, muhtevası¬ 
nın zenginliği yanında eserin önemini art¬ 
tıran asıl nokta buradaki fikir ve önerile¬ 
rin arzlar halinde IV. Murad ve Sultan İb¬ 
rahim’e sunulmuş olması ve bizzat pa¬ 
dişah tarafından uygulanmasıdır. Eserin 
muhtevası başlıca yönleriyle rüşvet, sad¬ 
razamın bağımsızlığı, saray nüfuzunun 
kaldırılması veya asgariye indirilmesi, ule¬ 
mânın sadece liyakat esas alınarak yük¬ 
seltilmesi, haksız ve sık azlin önlenmesi, 
timar tevcihlerinin liyakate göre yapıl¬ 
ması, timar topraklarının her ne şekilde 
olursa olsun vakıf, mülk, paşmaklık hali¬ 
ne getirilmemesi, beylerbeyilerin yokla¬ 
malarını düzenli yaparak timarları lâyık 
olanlara vermeleri, cebelü sayısının art¬ 
tırılarak merkez ve eyalet birlikleri ara¬ 
sında denge sağlanması, kapıkulu konu¬ 
sunda “kânûn-ı kadîm"e aykırı bid’at uy¬ 
gulamaların lağvedilmesi, saraydan çık¬ 
maların yedi yılda bir düzenli yapılması 
gibi müşahhas ve gerçekçi önerilerdir. 

Diğer taraftan geleneksel teşhisin öte¬ 
sinde konuya gerçekçi yaklaşan yazarlar 
da bulunmaktadır. İlmiye mesleğinden 
gelen Haşan Kâfi Akhisârî (ö. 1024/1615) 
çeşitli medreselerde müderrisliklerde bu¬ 
lunmuş, birçok eser telif etmiştir. Devlet 
düzenine dair önce Arapça yazdığı, daha 
sonra çok beğenilmesi üzerine 111. Meh- 
med’in buyruğu ile Türkçe’ye tercüme 
ettiği Usûlü'l-hikem fî nizâmi’l-âlem’i 
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girişten sonra bir mukaddime, dört bö¬ 
lüm ve sonuç halinde düzenlemiş, girişte 
geleneksel tasnife uyarak toplumu üme¬ 
râ, ulemâ, ziraat erbabı (reâyâ) ve ticaret - 
sanat erbabı olarak dört sınıfa ayırmıştır. 
Dört bölüm içerisinde ise devlet nizamıy¬ 
la ve yöneticilikle ilgili vasıflar, istişare ve 
re'yin önemi, harp aletlerinin kullanılma¬ 
sının lüzum ve önemi, zafer ve hezimetin 
sebepleriyle ilgili konular işlenmiş, sonuç¬ 
ta ise barış ve antlaşma konusu değer¬ 
lendirilmiştir. Yazıldığı dönemden itiba¬ 
ren ilgi çeken ve daha sonraları çeşitli 
Batı ve Balkan dillerine tercüme edilmiş 
olan eserde ateşli silâhlar ve harp tekno¬ 
lojisiyle ilgili gözlemler çok dikkat çekici¬ 
dir. Haşan Kâfî, düşmanların yeni silâhla¬ 
rı yapıp kullanmakta çok ileri gittiklerini 
ve bu yeni toplar, tüfeklerle savaştıkları¬ 
nı, Osmanlı ordusunun ise o tür yeni silâh¬ 
ları. hatta geleneksel harp aletlerini bile 
kullanmada çok ihmalkâr olduğunu ve bu¬ 
nun sonucu olarak cenge dayanamayıp 
savaştan kaçtığını anlatmaktadır (İpşir- 
li, TED, sy. 10-1111981 ], s. 268). Haşan Kâ¬ 
fî, asker ve silâh adedinin zaman zaman 
yoklanmasının önemli olduğunu söyle¬ 
mekte, çok defa ibret verici örneklerini 
Osmanlı öncesi İslâm dünyasından ver¬ 
mektedir. 

XVII. yüzyılın ilk yarısında kaleme alı¬ 
nan ve muhtemelen Kemankeş Mustafa 
Paşa'ya sunulan anonim Kitâbü Mesdii- 
hi'l-müslimîrı ve menâfiiT-mü'minîn, 
şekil ve muhteva özellikleriyle geleneksel 
ıslahat risâlelerinden ayrılmaktadır. Elli 
iki başlık altında düzenlenmiş olan eseri 
başlıca ilmiye, seyfiye ve kalemiye ile ilgi¬ 
li konular, malî, İçtimaî-İktisadî mevzu¬ 
lar ve bunlara dair yorumlar olmak üzere 
birkaç ana konuda toplamak mümkün¬ 
dür. Çağdaşı diğer risâlelerin aksine bura¬ 
da eski özlemi olmadığı gibi kânûn-ı ka¬ 
dîm yerine yeni düzenlemeler önerilmek¬ 
tedir (Osmanlı Devlet Teşkilatına Dair 
Kaynaklar, s. 93-94, 111). Birçok konuda 
farklı yaklaşımıyla dikkat çeken eserde, 
özellikle ilim erbabına dinî ve hukukî gö¬ 
rev imkânı olmadığında bunların taşra¬ 
da timarlı sipahi zümresine ilhak edilme¬ 
lerinin hem kendilerine iş imkânı olması, 
hem de asker ve timar erbabının eğitim 
seviyesinin yükselmesine yardımcı olaca¬ 
ğı gibi Osmanlı sistemini temelden etki¬ 
leyebilecek bir görüş de yer almaktadır. 
Aslında bu geleneksel timar sisteminin 
tasfiyesi anlamına gelmektedir. 

XVII. yüzyıl ortalarında Kâtib Çelebi, İl¬ 
mî çalışmaları ve eserleri yanında çok 
yönlü ıslahatçı kişiliğiyle de dikkati çek¬ 


mektedir. Onun değişik alanlardaki ısla¬ 
hat önerilerini ayrı ayrı kitap ve risâleler 
halinde toplamış olması, o devri bir görgü 
şahidi ve yorumcunun kaleminden tanı¬ 
maya vesile olmuştur. Kâtib Çelebi’nin, 
Mîz ûnü’l-hak fî ihtiyâri'l-ehakk’ı ağır¬ 
lıklı olarak sosyal içerikli bir eserdir. XVII. 
yüzyıl Osmanlı toplumunda çatışmalara 
kadar varan, büyük sosyal çalkantılara se¬ 
bep olan yirmi bir konu ele alınmış, bizzat 
görgü şahidi olarak tahlil edilmiştir. Di¬ 
ğer taraftan Kâtib Çelebi, ilmiye ve med¬ 
rese eğitimi konusunda gözlenen gerile¬ 
me ve bozulmanın sebepleri konusunda 
daha önceki tesbitlerden oldukça farklı 
bir yorum yapmaktadır. Ona göre “felse- 
fiyattır” gerekçesiyle mevâkıf derslerinin 
ve aklî ilimlerin kaldırılması medreseleri 
büyük bir gerilemenin içine sokmuştur. 
Kâtib Çelebi kendi dönemindeki dinî ve 
İçtimaî karışıklık ve tartışmalara şahit ol¬ 
muş, çok sathî ve basit bilgilerle toplu¬ 
mun yaşadığı kargaşayı ve medrese me¬ 
zunlarının bunlar karşısında çok yeter¬ 
siz kaldığını, çözüm getiremediğini gör¬ 
müş, bunun üzerinde düşünmüş, med¬ 
resenin bir çözüm üretememesini tahlil 
etmiş ve düşünceye, yoruma, felsefeye 
ağırlıklı olarak yer veren bir programın 
eskiden bulunduğu halde artık uygulan¬ 
mamasının buna sebep olduğunu tesbit 
etmiş ve bunu etraflı bir şekilde örnek¬ 
lerle ispat etmeye çalışmıştır. Fikrî plan¬ 
daki gerileme ve ıslahat ihtiyacı Mîzâri- 
da müşahhas olarak tasvir edilmiştir. Kâ¬ 
tib Çelebi'nin burada Osmanlı ilim hayatı 
için yaptığı tahliller çok realist görünmek¬ 
tedir. Eser kendi çağında değişik yorum¬ 
lara yol açmış, bunun üzerine Şeyhülislâm 
Hoca Abdürrahim Efendi’den mütalaa 
sorulmuş, o da bu kitapla ilgili fetvasında, 
“Allah müellifine en güzel mükâfatı ver¬ 
sin, bu risâlede halkın ahvali için uzlaştır¬ 
ma, irşad ve itidal vardır” şeklinde kana¬ 
atini ifade etmiştir. 

Kâtib Çelebi bir mukaddime, üç fasıl 
halinde düzenlediği diğer eseri Dilstû- 
rüT-amel li-ıslâhi'l-halel' in mukaddi¬ 
mesinde tavırlar nazariyesini, bölümler¬ 
de ise reâyâyı, asker ahvalini ve hâzineyi 
değerlendirmiş, devlet idaresi ve toplum¬ 
sal barışın esası olarak bu tür eserlerde 
daima ön plana çıkarılan “dâire-i adâlet" 
formülüne vurgu yapmıştır. Kâtib Çele¬ 
bi, derya ahvali ve deniz seferlerine dair 
fikirlerini denizcilik tarihiyle ilgili Tuhte- 
tü'l-kibâr fî esfâri'l-bihâr adlı eserinde 
dile getirmiş, çeşitli denizlere, sahillere, 
adalara hâkim olan Osmanlı Devleti için 
denizin önemini, “Hafî olmaya ki bu Dev¬ 


let-i Aliyye'de rükn-i a'zam ve şanına ta- 
kayyüd ü ihtimâm elzem olan umûr der- 
yâ ahvâlidir” ifadesiyle belirtip bunun ge¬ 
rekçelerini saymıştır. Eserin son bölümü 
olan yedinci bölümde kaptan ve korsan¬ 
lar için kırk öğüt sıralamıştır. 

Devrin aydınlarının siyaset ve bürokra¬ 
si kadrolarının tesbit ve önerilerinin ne 
ölçüde gerçekçi ve isabetli olduğu sorusu 
önemle üzerinde durulması gereken bir 
husustur. Muhteva açısından tahlil yapıl¬ 
dığında kendi dönemlerinde aydınların 
her zaman derinlemesine analiz ve sen¬ 
tezler yapamadıkları, bozulma sebepleri 
ve bunları gidermek için ileri sürdükleri 
çarelerin esas itibariyle geleneksel “siya- 
setnâme”, “nasîhatü’l-mülûk”, “nasîha- 
tü’I-vüzerâ” edebiyatında anlatılanlara 
birçok bakımdan benzediği gözlenmekte¬ 
dir. Geleneksel olarak hassasiyetle vurgu¬ 
lanan rüşvet ve zulmün yaygınlaşması, 
adalet kavramının sarsılması, müessese- 
lerin iyi işlememesi, yetki ve sorumluluk 
sahibi kimselerin ihmal veya menfaat se¬ 
bebiyle bunun gereğini yerine getirme¬ 
meleri, askerin disiplinsizliği ve kalite¬ 
sinin düşmesi gibi sebepler müelliflerin 
müştereken saydıkları konulardır. 

İslahat konusunda yöneticilerin irade¬ 
si yanında ulemâ ve askerin durumu ve 
tutumu, bunların ayrı ayrı tavırları kadar 
ittifak ve ihtilâfları da önemlidir. Ulemâ¬ 
nın bu konularda verdiği fetvalar başta 
olmak üzere eğitim ve kazâ alanlarındaki 
rolleri ve padişah hocası ve müşavir ola¬ 
rak ifa ettikleri hizmetler, müesseselerin 
teşkilinde ve ıslahındaki rolleri önemlidir. 
Islahat ve yeniliklerdeki öncü konumları 
XIX. yüzyıl da dahil olmak üzere Cumhu¬ 
riyet dönemine kadar devam etmiştir. Ye¬ 
nilik ve ıslahatın meşruiyet kazanması ve 
kamuoyu oluşturularak halka mal olması 
açısından ulemânın desteğine daima ih¬ 
tiyaç duyulmuştur. Ancak muhalefet eden 
ve bu yönde kamuoyu oluşturan ulemâ 
da daima görülmüştür. 

Askerin durumu ise daha farklıdır. Os¬ 
manlI Devleti’nin bir gazâ devleti olarak 
kurulmuş olması askerilik vasfını ön plana 
çıkarmış, bu durum ıslahata ilk defa as¬ 
kerî kurumlardan başlanmasına, gerile¬ 
me ve Batılılaşma dönemlerinde yapılan 
ilk ıslahatların da bu alanda olmasına se¬ 
bebiyet vermiştir. Ancak bu uygulama¬ 
lar çok defa askerin muhalefetine yol aç¬ 
mış, bu yüzden 11. Osman meselesi, Pat¬ 
rona Halil ve Kabakçı Mustafa ayaklanma¬ 
larında olduğu gibi kanlı olaylar yaşan¬ 
mıştır. 
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Mühtedî ve yabancı uzmanların ıslahat 
konusundaki katkı ve yardımları üzerin¬ 
de de durmak gerekir. Başlangıçtan beri 
OsmanlI Devleti ve toplumunda çok de¬ 
ğişik konularda Batılı ve Balkan kökenli 
mühtedîlerden yararlanılmıştır. Nitekim 
Kâtib Çelebi’nin bazı eserlerinin hazırlan¬ 
masında Latince ve Yunanca eserlerden. 
Batı ve Hıristiyanlık hakkında bilgi edin¬ 
mede Fransız asıllı papaz Şeyh Mehmed 
İhlâsî Efendi’den faydalanması, Macar 
asıllı mühtedî İbrâhim Müteferrika’nın 
başta matbaa olmak üzere yeni kurum- 
ların ve bilgilerin OsmanlI’ya aktarılması, 
Humbaracı Ahmed Paşa ve benzeri uz¬ 
manların orduya yaptıkları hizmetler ilk 
planda zikredilebilecek hususlardır. 

Sonuç olarak Osmanlı Devleti’nin yük¬ 
selme ve olgunluk dönemlerinde oluşan 
aksaklıkların tesbiti, bunların sebepleri 
ve çareleri konusu o dönemlerin yazarları 
kadar bugünün aydınlarının da çok farklı 
görüş ve fikir ileri sürdüğü sosyal ve en¬ 
telektüel tarihin önemli bir konusudur. 
Risâle sahiplerinin realist tesbitleri yanın¬ 
da birçok defa geleneksel ifadelerin dışı¬ 
na çıkamadıkları, hâricî gelişmeleri ye¬ 
teri kadar değerlendiremedikleri, yaşa¬ 
dıkları olayların tesiri altında fazlaca kal¬ 
dıkları anlaşılmaktadır. Lutfî Paşa ve Ko- 
çi Bey'in İstanbul’a geldiklerinde her şe¬ 
yin daha iyi olduğunu, aradan geçen bir¬ 
kaç yıl zarfında ise değişip bozulduğunu 
söylemeleri bu yanlış algının tipik iki örne¬ 
ğidir. Yönetimin ağır sorumluluğunu üst¬ 
lenmiş devlet adamı ve idareci kadronun 
ise daha realist ve pragmatik bir yaklaşım 
içinde olduğu, Batı ve Doğu'daki dış ge¬ 
lişmelerin bütünüyle değilse de önemli 
ölçüde farkına vardıkları, gerek bu ülkele¬ 
re gerekse stratejik konuma sahip sınır 
eyaletlerine gönderilen fermanlardaki 
tesbitlerden ortaya çıkmaktadır. 
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XVIII. Yüzyıldan Tanzimat’a Kadar. 
XVIII. yüzyıldan itibaren Tanzimat devri¬ 
ne kadar gelecek yenilenme ve yeniden 
yapılanma girişimlerinin itici gücünün, 
savaşın reformlarının motoru olduğu söy¬ 
lenen Büyük Petro örneğinde olduğu gi¬ 
bi öncelikli olarak savaşlardaki başarısız¬ 
lıklarda ve toprak kayıplarında yattığını 
ileri sürmek yanlış değildir. Yenilenme za¬ 
ruretinin bu noktada yoğunluk kazanma¬ 
sı, yapılmak istenilenlerin genelde askerî 
sahaya inhisar etmesini kaçınılmaz kılmış 
olmakla beraber giderek yenilenmenin 
genel bir yeniden yapılanma safhasına 
intikal ettiği dikkati çeker. 

Köprülüler devrinde veya Halil Hamîd 
Paşa örneklerinde olduğu gibi askerî sa¬ 
ha dışında da genel bir iyileştirme düşün¬ 
cesi sıkça görülmektedir. Savaşın başarılı 
bir şekilde sürdürülmesi için özellikle malî 
durumun ıslahına ağırlık veren ve devlet 
gelirlerinin arttırılmasına çalışan Fâzıl 
Mustafa Paşa reâyânın durumunu iyileş¬ 
tirici tedbirler almış, genel af ve vergi 
muafiyetiyle Sırbistan ve Bosna'da yerin¬ 
den kaçan reâyânın geri dönmesini temin 
etmiştir. Nizâm-ı cedîd tabiri genel icra¬ 
atını niteleyen bir tanımlama olarak ilk 
defa ortaya çıkar. Ordunun ve özellikle 
yeni bir kanunnâme ile donanmanın ıs¬ 


lahına Amcazâde Hüseyin Paşa zamanın¬ 
da başarı ile devam edilmiştir. Şehid Ali 
Paşa’nın kapitülasyonların kaldırılmasını 
düşündüğü ise bilinmektedir. Halil Hamîd 
Paşa genel bir değişimi arzular: Ziraata 
önem verilerek millî gelirin arttırılması, 
idaredeki her türlü kötü uygulamaların 
önlenmesi, yeniçerilerin disiplin altına 
alınması, Fransıziar’ın yardımı ile ordu¬ 
nun, İsveç’in desteğiyle donanmanın çağ¬ 
daş bir yapıya kavuşturulması. Karade¬ 
niz’in bütün devletlere açılarak Rusya’nın 
yeni elde ettiği geniş ticarî imtiyazlarına 
bir darbe vurulması düşünülür. 

1768’de başlayarak Küçük Kaynarca ile 
(1774) sona eren ve kısa fâsılalarla araya 
giren, ancak mütareke olarak algılanan 
barış dönemlerine rağmen savaş hazırlığı 
ve özellikle Kırım krizi ve ilhakının baskısı 
altında geçen, nihayet 1787-1788’de baş¬ 
layarak 1791-1792 Ziştovi ve Yaş antlaş¬ 
maları ile yirmi dört yıl sürmüş olarak so¬ 
na eren büyük Rus ve Avusturya savaşla¬ 
rı devri, devletin bütün müesseseleriyle 
yeniden yapılanma zaruretini açıkça göz¬ 
ler önüne serer. 1699 Karlofça Antlaşma¬ 
sı ile başlatılması yaygın hale gelen genel 
zafiyetin bir doruk ve dönüm noktası ol¬ 
duğu yargısı muhakkak ki gözden geçiril¬ 
meye muhtaçtır ve bu anlamda yeni bir 
devrin ve idrakin tam bir teslimiyetle ka¬ 
bul edildiği dönemeç Küçük Kaynarca ile 
başlatılmalıdır. 

Kırım’ın Osmanlı Devleti'nden ayrılma¬ 
sı ve nihayet Rusya tarafından ilhak edil¬ 
mesi (1 783), 2 milyona varan bir müslü- 
man nüfus barındırması açısından genel 
amme vicdanında kolayca sineye çeki¬ 
lecek bir kayıp olarak algılanmamış ve 
özellikle bu mesele ile ilgili olarak ağırlı¬ 
ğı kuvvetli bir şekilde hissedilmeye başla¬ 
nan ve Kırım’ın Rusya’ya terkedilmesine 
karşı devlet ricâlini genel bir ayaklanma 
ve padişahın tahttan indirilmesiyle tehdit 
eden ulemânın -bu konuda sadrazamla 
tartışan ve takip ettiği yumuşak siyase¬ 
tini tekdir derecelerinde sert bir şekilde 
tenkit eden Şeyhülislâm İvazpaşazâde İb¬ 
râhim örneğinde olduğu gibi (Vâsıf, Târih 
|İlgürel], s. 234)- şiddetli tepkisiyle karşı¬ 
laşılmıştı. Böyle olmakla beraber Rusya’¬ 
ya karşı savaş hazırlıklarının sürdürülme¬ 
si için girişilen reform teşebbüslerinin 
malî kaynaklarının temini hususunda, 
bilhassa Halil Hamîd Paşa’nın icraatının 
bu çevrelerce desteklendiğini ve ulemâ¬ 
nın devletin yenilenme zaruretini idrak 
ve gerekenlerin yapılması istikametinde 
belirli bir programa sahip olduğunu ileri 
sürmek de mümkün değildir. Kırım ile il- 


174 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 



ISLAHAT 


gili olarak genelde şeyhülislâm konakla¬ 
rında icra edilen meşveret meclislerinin, 
ulemânın Kırım ile ilgili hassasiyetini açı¬ 
ğa vurmakla ve siyasî gelişmelere uygun 
gerçekçi bir politika takip etmek isteyen 
sivil politikalarla tam bir uzlaşı içinde ol¬ 
mamakla beraber çıkış yollarını gösteren 
bir işarette bulunmak kabiliyetini de gös¬ 
teremediği bir gerçektir. Askerî ıslahat ve 
düzenlemelere karşı yeniçerilerin çeşitli 
sebeplerden ötürü duymakta oldukları 
rahatsızlık, ulemânın bu hassasiyetiyle 
birleşerek köklü reform teşebbüslerinin 
karşısında bir engel teşkil edecektir. Özel¬ 
likle ağır askerî harcamalar için yapılma¬ 
sı düşünülen malî reformların bu her iki 
kesimin sürdüregeldiği imtiyazlarını ve 
bilhassa vakıf gelirleri üzerindeki kont¬ 
rollerini ve paylaşımlarını tehdit edebile¬ 
cek ve suistimallerine son verebilecek 
boyutlar taşıması bu direnişi daha da ka¬ 
tılaştırmaktaydı. Dârendeli Mehmed Pa- 
şa’nın kısa süren sadâretinde (1777-1778) 
bu istikamette atılan adımlar, özellikle 
ulemânın nüfuzunun kırılmasına ve dev¬ 
letin vakıf gelirlerinden istifade etmesine 
çalışılması tepki ve direnişle karşılanmış¬ 
tır. Köprülü Mehmed Paşa zamanında ya¬ 
pıldığı gibi, ekonomik gücü kırılarak siyasî 
etkinliğinin kısıtlanması türünden teşeb¬ 
büslerden olmak üzere tasarruflarında 
bulunan zengin kaynakların bilhassa sa¬ 
vaş hazırlıkları masraflarında kullanılması 
amacıyla ellerinden alınması hedef ola¬ 
rak gösterilmiş olmakla beraber Rusya'ya 
karşı takip edilen siyaseti yumuşak bulan 
ulemânın savaşçı bir siyaset için gereken 
parasal kaynakların temini için bu anlam¬ 
da bir fedakârlığa yanaşmayı kabul etme¬ 
mesi daha ilerideki yıllarda da kendini 
gösterecektir. Dârendeli, Rumeli Kazas¬ 
keri Murad Molla gibi nâfiz şahsiyetleri 
sürgüne yollamayı başarmakla beraber 
düşündüğü reforma ciddi bir atılımda bu- 
lunamadan ve neticede hem büyük zen¬ 
ginlikler içeren vakıflara hem de ulemâ¬ 
ya tahsis edilen yüklü arpalıklara doku- 
namadan azledildi. Ulemânın kontrolün¬ 
de bulunan gelirlere ve sonsuz zenginlik¬ 
lere sahip vakıfları cihad gayesiyle dahi 
kullanmayı başaramayan devletin savaş 
içinde “ecânibden istikrâz” teşebbüsle¬ 
rinde bulunması ve bu arada müttefiki 
Prusya’dan da borç para istemesi karşı¬ 
sında (1790) kralın, ölüm kalım mücade¬ 
lesi vermekte olan bir devletin akılcı bir 
işletme ile semeresinden istifade ede¬ 
mediği ve belirli bir kesimin elinde heba 
edilmekte olan bu sonsuz zenginliklere el 
atamamasını acı bir şekilde tenkit ettiği 
bilinmektedir (Zinkeisen, VI, 769). Ancak 


II. Mahmud devrinde (1808-1839) ger¬ 
çekleşecek ve Yeniçeri Ocağı’nın ilgasın¬ 
dan hemen sonra kurulan yeni ordunun 
masraflarını karşılamak üzere, dolayısıy¬ 
la cihad amacıyla vakıf zenginliklerinden 
istifade edileceği ve bunun için bir neza¬ 
retin kurulacağı ana gelinceye kadar bu 
durumda pek fazla bir değişiklik olma¬ 
mıştır. 

Yenilenmenin özellikle merkezde Yeni¬ 
çeri Ocağı tarafından muhalefetle karşı¬ 
landığı, ancak ordunun Avrupa tarzında 
eğitim ve teşkilâtlandırılmasının boyu¬ 
tunun merkez dışı diğer askerî kuvvetle¬ 
re de teşmil edilmesi gerektiği görülmek¬ 
teydi. Bilhassa teknik hizmet veren sınıf¬ 
ların eğitilmesi hayatî bir konu idi. Disip¬ 
lin ve tâlim, ocakların insan yapısı ve eko¬ 
nomik dayanaklarının değişmesiyle de il¬ 
gili olarak zayıflamış ve zamanla yeni çağ¬ 
daş eğitim usullerini benimsememeleri 
yanında eski usullerle yapılan eğitimlere 
de yanaşmaz olmuşlardı. Bu konulardaki 
zafiyet halleri, son büyük Rus ve Avustur¬ 
ya savaşlarında çeşitli kesimlerce yeterli 
bir açıklıkla dile getirilmiştir. Ordu ile se¬ 
fere çıkan Sâdullah Enverî ve Ahmed Vâ¬ 
sıf gibi devrin tarih yazıcılarının veya olay¬ 
ları İstanbul’da zapteden Ahmed Câvid’in 
kayıtları, Canikli Ali Paşa'nın aynı zaman¬ 
da eski tarz nasihatnâmelerin son örneği¬ 
ni veren Tedâbîrü'l-gazavât’ ı (telif tarihi 
1776) yanında devlet ricâli arasında fikir 
ve kalem adamı kimliğiyle önemli bir yer 
tutan Ahmed Resmî Efendi gibi, devri 
olaylar içinde bizzat yaşayarak gerçek du¬ 
ruma vâkıf olmuş olanlar, yenilenmenin 
özellikle askerî sahada başlaması gerek¬ 
tiği hususunda hemfikir idiler. Koca Râ- 
gıb Paşa gibi devletin genel zafiyetini id¬ 
rak ile savaşlardan kaçınan bir siyaset ta¬ 
kip etmeyi akılcı bulan veya III. Mustafa 
gibi bütün bu zafiyet noktalarını hissedip 
“cihanın yıkılmasının kendi devrinde baş¬ 
lamadığını” ifade ile teselli bulan teslimi¬ 
yetçi bir düşünüşün, savaşlarla yoğrulmuş 
olan bir devrin ricâi ve düşünürlerine ve¬ 
rebileceği fazla bir şey yoktur. Yenilenme 
ile ilgili fikir beyanı, edebî bir kalem dene¬ 
mesinin çok ötesinde genelde daha tat¬ 
bik safhasına gelemeden müellifleri için 
hayatî bir tehlike taşımaktaydı. 

Ahmed Resmî, savaş içinde hazırladığı 
lâyihalarla (1769,1772) aksaklıklara ve ya¬ 
pılması gerekenlere temas etmiş ve Kay¬ 
narca sonrası kaleme aldığı özellikle Hu- 
lâsatü'l-i’tibâr adlı eseriyle de (telif tari¬ 
hi 1783) yakın geçmişi hemen unutmuş 
görünerek yapılan haksız tenkitlere ce¬ 
vap vermeye, dolayısıyla bu antlaşmanın 


mimarı ve imzacısı olarak bir noktada 
kendini müdafaa etmeye çalışmıştır. Sad¬ 
razam Halil Paşa’ya sunduğu ilk lâyiha¬ 
sında on üç madde halinde genelde iâşe 
ve asker toplama sisteminin tamamen 
çökmüş olduğunu dile getirmekte, esâ- 
me yolsuzluklarına, disiplinsizlik ve eği¬ 
timsizliğe değinmekte, savaşın bu ilk se¬ 
nesi içinde alınması gereken tedbirlere 
olumsuzlukları vurgulamak suretiyle işa¬ 
ret etmekteydi. Söylediklerinin ileride III. 
Selim'in girişeceği büyük düzenlemelerin 
ana konularını teşkil etmesi bir rastlantı 
değildir. Ele aldığı konuları cesur, yalın 
ve açık bir dille ve tenkit öğesi yüksek bir 
tarzda ifade etmesi, OsmanlI siyasî litera¬ 
türünde yepyeni bir devrin başladığının da 
delili sayılır ve basmakalıp görüşlerden, 
padişahı merkez alan fazilet ve adalet 
söylemlerinden kopuşu temsil eder (Ak¬ 
san, s. 192). III. Selim devrinde(1789-1807) 
takdim edilen lâyihaların, hatta muhte¬ 
va zafiyetlerini daha da açığa çıkartan bir 
yalınlık içindeki genel üslûbu, Zebîre-i 
Kuşmanı ve özellikle Sekbanbaşı Ri- 
sâlesi olarak bilinen metnin pervasız ve 
yer yer saldırgan ifadesi, bu tür metin¬ 
lerdeki üslûp değişikliğinin artık yerleşti¬ 
ğinin bir göstergesidir. Nitekim Rus kuv¬ 
vetlerine karşı hücuma geçirilmek iste¬ 
nen askerin perişan halini tasvir ile düş¬ 
man karşısında sebat etmeleri için son 
bir defa daha uyarılmasını hedef alan ve 
orduda bulunan Vâsıf’m kaleminden (Hır- 
sova, 6 Temmuz 1791), dolayısıyla resmî 
bir elden çıkan “Sâniha” metni (bk. Vâsıf, 
vr. 93 a - 96 a ; Cevdet, V, 122-126) kullandığı 
sert ve alışılmamış -veya artık alışılmaya 
başlanmış olan- ifade kalıpları itibariyle, 
eğer kendi kaleminin de katkısı olmamış¬ 
sa, daha sonraları (1803) telif edilen Sek- 
banbaşı Risalesi ile büyük bir benzer¬ 
lik içindedir. Bu tür metinlerin daha ev¬ 
velki yüzyıllardakinden ayrılan âdâb dışı 
yeni ifade tarzı ve sertliği, yenilenme za¬ 
rureti ve bunun idrakindeki inatçılığın 
sebebiyet verdiği bir sinirlilik halini ifşa 
eder. Nitekim devrin yenilikçi genel gö¬ 
rüşlerine uyumsuzluk sağlayarak aksi 
davranışlarda bulunan veya aykırı fikirler 
ileri sürmeye cüret edenlerin en hafif ta¬ 
biriyle “ahmak ve eşek” azarlamalarına 
mâruz kalmakta olduklarının belirtilmiş 
olması (Ömer Fâik, vr. 4 a ), "eşek”, hatta 
"pek eşek herif” olma hali ile sıfatlandır¬ 
manın Paris’te bulunan Seyyid Ali (1797- 
1802) ve Abdürrahim Muhib Efendi (1806- 
1811) örneklerinde olduğu gibi artık biz¬ 
zat padişah lisanında dahi yerleşik bir alış¬ 
kanlık haline gelmesi (Kara), Selim W’ün 
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Hatt-ı Hümayunları, s. 179, 182) bu husu¬ 
su ayrıca teyit eder. 

Ahmed Resmî'nin 1772’de Bükreş'te 
mütareke görüşmeleri sürerken kaleme 
alarak Sadrazam Muhsinzâde Mehmed 
Paşa’ya sunduğu ikinci lâyihası genelde 
Avrupa ilişkileriyle ilgili görüşler içerir. Ah¬ 
med Resmî’nin, Çariçe II. Katharina’nın 
çevresindekilere kıyasen Osmanlı ricâlinin 
ve askerinin yeteneksizliği ve yetersizli¬ 
ği hakkmdaki tenkitleri artık fazla bir öz¬ 
günlük taşımamaktadır. Ancak aşırı ge¬ 
nişlemenin getirdiği sakıncalar, tabii sı¬ 
nırlar içinde istikrar, Avrupa devletler den¬ 
gesine katılma ve hıristiyan devletlerle ye¬ 
ni ve çağdaş ihtiyaçları karşılayabilecek 
biçimde ilişkiler kurma gereğine işaret 
etmesi çarpıcıdır. Özellikle Hulâsatü'l- 
i'tibâr' da dile getirdiği barışın gerekliliği 
ve yararları, eski gazâ telakkisiyle düş¬ 
manlara karşı durulamayacağı, aklın ve 
devlet çıkarlarının doğrultusunda politi¬ 
kalar takip edilmesi hususundaki tesbit- 
leri önemlidir ve bu görüşleri itibariyle 
Ahmed Resmî’yi Nizâm-ı Cedîd devri uy¬ 
gulamaları ve fikirlerinin öncüleri arasın¬ 
da görmek gerekir. 

Nizâm-ı Cedîd Lâyihalarında Islahat 
Düşünceleri. Prusya ile yapılan ittifakın 
yardımıyla Avusturya cephesinde savaşın 
fiilen sona ermesi ve Rusya ile sürmekte 
olan mücadeleye başarı ile devam ederek 
Kırım’ın da geri alınması azminde olan 
111. Selim'in cephedeki ordu ricaline karşı 
inatla sürdürdüğü baskı nihayet Maçin 
sahrasındaki genel meşverette (13 Ağus¬ 
tos 1791) direnişle karşılanmış ve aske¬ 
rin disiplinsizliği ve bu durumda nizamlı 
düşman kuvvetleri karşısında kıyamete 
dek başarılı olunamayacağının itirafı ile 
barışa karar verilmesi talebi umumi bir 
mahzar ile padişaha duyurulmuştur (Cev¬ 
det, V, 122-125; mahzar metni için bk. Meh¬ 
med Edib, vr. 1 i 0 a -112 a ). Ordunun padi¬ 
şah emrine rağmen savaşılmayacağım 
ifade eden ve Osmanlı tarihinde emsali 
bulunmayan bu genel boykot hadisesi, 
askerî sistemin çöktüğünün tartışmasız 
bir delili olarak başlatılacak askerî düzen¬ 
lemelerin zaruretini ifade eden bir kanıt 
niteliğinde kullanılacak ve daha sonrala¬ 
rı, meselâ Sekbanbaşı ve Kuşmânî risâle- 
lerinde yapıldığı gibi (Koca Sekbanbaşı 
Risalesi, s. 61; Dihkânîzâde Ubeydullah 
Kuşmânî, vr. 24 a , 32 a ) bu düzenlemelere 
karşı muhalefet edeceklerin de daima 
yüzlerine vurulacaktır. Böylece askerin 
Avrupa orduları tarzında eğitilmesi, III. 
Selim’in bütün sahalarda yenilenmeyi ön¬ 
gören düşüncelerin serdedilmesi istika¬ 
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metindeki talebine rağmen en önde ge¬ 
len bir mesele olarak bu amaçla hazırla¬ 
tılan lâyihaların ana konusunu teşkil et¬ 
ti. Ricâl ve ulemâdan, hizmete alınmış ya¬ 
bancılardan, yabancı devlet elçisi veya el¬ 
çilik mensupları dahil olmak üzere çeşitli 
kesim ve kimselerden talep edilen ve sa¬ 
yıları şimdiye kadar belirtilenlerden daha 
fazla olduğu tesbit edilen lâyihalar, ya¬ 
pılması gerekenler hakkında değişik fikir¬ 
ler içermekle beraber genelde askerî re¬ 
formlar ve bunların malî kaynakları hak¬ 
kında ortak bir yoğunluk arzeder. Düşün¬ 
celer, özellikle Yeniçeri Ocağı ve dolayısıy¬ 
la eski askerî kurumların nasıl ıslah edi¬ 
lebileceği ve bunlara çağdaş Avrupa dü¬ 
zeyinde bir reformun nasıl kabul ettirile¬ 
ceği noktasında farklı tedbirler öne sür¬ 
mekle birlikte bunların çağın ihtiyaçlarına 
cevap verme yeteneğini kaybetmiş olduk¬ 
ları hususunda ittifak halindedir. Yeniçe¬ 
ri Ocağı’nın kaldırılması mümkün görül¬ 
mezse de çağdaş bir düzenlemeye yana¬ 
şabileceklerine de ihtimal verilmez. Bu 
durumda ayrı bir ordu teşkili tek seçenek 
olarak ortaya çıkmıştır. Ancak, bu yeni 
ordunun nasıl tertip edilmesi gerektiği, 
insan ve malî kaynaklarının nasıl sağlan¬ 
ması icap ettiği hakkında genelde sağ¬ 
lam bir fikir belirmez. Yapılacak reform¬ 
larla Kanûnî Sultan Süleyman devrindeki 
parlaklığa erişileceği görüşü bizzat padi¬ 
şahın kaleminde ifadesini bulmakla be¬ 
raber (BA, HH, nr. 9410) mânevîbir itici 
güç ve heyecan aşılamak isteyen bir ide¬ 
al olmaktan fazla bir kıymet taşımaz. 

Lâyihalarda, Avrupa’da tatbik edilme¬ 
ye başlanan yaygın askerlik uygulamasını 
andırır bir fikir Koca Yûsuf Paşa dışında 
pek temsil edilmez. Genelde devşirme 
usulü ile bilhassa Anadolu’da belki de 
son savaşların ortaya çıkardığı çok sayıda¬ 
ki yetim ve kimsesiz, fakir halk tabakası¬ 
nın çocuklarının toplanması (özellikle Ab¬ 
dullah Birrî) teklif olarak ileri sürülür ve 
geçerlilik kazanır. Toplanacak bu gibilere 
eski ocak mensupları ile temas imkânı 
verilmeden, dolayısıyla onların kötü huy¬ 
larından etkilenerek zamanla tâlim ter¬ 
biye ve disiplin dışına çıkmalarına yol aç¬ 
mamak için şehrin o zamana göre boş, 
ücra ve sapa olarak tanımlanan mahalle¬ 
rinde inşa edilecek kışlalarda barındırıl¬ 
ması ve eğitilmesi önemli bir husus ola¬ 
rak öngörülür. Nitekim bu amaçla kuru¬ 
lacak kışlaların (Hasköy Lağımcı ve Hum- 
baracı kışlaları, Taksim ve Levent kışlala¬ 
rı, Üsküdar ve Selimiye kışlaları) yerleri¬ 
nin tesbitinde bu görüşlerin etken oldu¬ 
ğu ve yine Hasköy’deki kışlalar bünyesin¬ 


de açılan Mühendishâne’nin yer seçimin¬ 
de Ebûbekir Râtib Efendi’nin (Büyük Lâ¬ 
yiha, vr. 24 b ) ve Ignatius d’Ohsson’un 
(Beydilli, TD, XXXIV 11984], s. 268; a.mlf., 
Türk Bilim ue Matbaacılık Tarihinde Mü- 
hendishâne, s. 30, 36-45) tavsiyeleri doğ¬ 
rultusunda hareket edildiği anlaşılmak¬ 
tadır. 

Avrupa tarzındaki bir eğitimin nasıl ya¬ 
pılacağı ve özellikle eski kurumlara bunun 
nasıl tatbik edileceği, eski usulleriyle bile 
tâlimlere yanaşmayan yeniçerilere bunun 
nasıl kabul ettirileceği zihinleri en çok iş¬ 
gal eden bir konu olmuştur. Yeni usuller¬ 
deki eğitimin Kanûnî Sultan Süleyman 
devrine kadar dayanan eski tarz eğitimin 
bir uzantısı olduğu söylemiyle yeniçeri¬ 
lerin ikna edilmesi, ileri sürülen teklifler 
arasında önemli bir yer tutmakla beraber 
bu açık kandırmacaya yanaşılacağına da 
pek ihtimal verilmemekteydi. Bu durum¬ 
da, III. Selim devri askerî ıslahatının II. 
Mahmud devrinde yapılacak olanlara kı- 
yasen mümeyyiz vasfını teşkil eden uygu¬ 
lamaya, dolayısıyla ilgası mümkün görü¬ 
lemediğinden şimdilik eski ocakları ken¬ 
di haline terk ile ileride bunların varlıkla¬ 
rına son verilebileceği ümidiyle düzenli bir 
askerî kuvvet oluşturulması yoluna zorun¬ 
lu olarak sapılmıştır. Eski askerî ocakların 
varlıklarının devamına izin verilmesi ise 
reformların sonuçsuz kalmasına yol aça¬ 
cak gelişmeleri olgunlaştıracaktır. Avru¬ 
pa ordularının, Osmanlı ordularının eski 
alışkanlıklarının aksine yaz ve kış ayların¬ 
da cepheleri terketmeyerek savaşı sür¬ 
dürmeleri, son savaşlarda acı tecrübele¬ 
riyle gözlenen bir husus olduğundan bu¬ 
nun önlenmesi için yapılan teklifler. Avru¬ 
pa'daki ordu teşkilâtlanmalarından bilgi 
düzeyi itibariyle ne kadar uzak kalındığı¬ 
nın başka bir örneğini verir. 

Bununla beraber lâyihalar işe yarar ve 
isabetli fikirlerden de tamamen yoksun 
değildir. Özellikle Rus cephesinin takviye¬ 
si önem arzettiğinden Dobruca bölgesi¬ 
nin Anadolu’dan “şecâati ile mâruf” aşi¬ 
retlerin nakledilerek iskânı ve Rumeli’de¬ 
ki Tatarlar'ın örgütlenmesi gibi uygulan¬ 
ması zor da olsa yerinde sayılacak öner¬ 
meler yanında, ilk hamlede oluşturulacak 
tâiimli askerle önce Rumeli’nin mütegal- 
libe ve eşkıya elinden kurtarılması için 
yeniden fethini ve tanzimini, asayişin te¬ 
mini suretiyle ahalinin nefes alıp ekono¬ 
mik durumunun düzeleceği ve bu halin 
gelir artışına yol açacağından askerî har¬ 
camalara kaynak yaratılmış olacağı, do¬ 
layısıyla askerî ıslahata kolaylık geleceği 
hususundaki görüşleriyle Nizâm-ı Cedîd 
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devrinin önde gelen simalarından, tâlim- 
li asker nâzın ve irâd-ı cedidin ilk defter¬ 
darı olacak olan Çelebi Mustafa Reşid 
Efendi ayrıca dikkati çekmektedir. 

Avrupa’dan askerin eğitilmesi amacıyla 
uzmanlar getirtilmesi, tâlimnâmelerin ve 
teknik kitapların tercümesi, gereken alet 
ve edevatın tedariki, Avrupa’ya birinin 
gönderilerek tâlimli asker hususunu in¬ 
celemesi ve disiplinin nasıl sağlanmakta 
olduğunun araştırılması uygulamaya ko¬ 
nulacak tekliflerdendir ve eğitimli asker 
ve disiplinin sağlanması yanında Avrupa’¬ 
daki bu konularla ilgili olarak bütün kate- 
dilen gelişmeler ve yapılmış olanlar, Ebû- 
bekir Râtib Efendi'nin büyük lâyihasının 
konusunu teşkil etmiştir. 

Son savaş esnasındaki malî sıkıntı se¬ 
bebiyle gündeme gelen, vakıf zenginlik¬ 
lerinden cihad amacıyla istifade edilmesi 
düşünceleri Defterdar Şerif ve Tatarcık 
Abdullah Efendi lâyihalarında yer bulur. 
Şerif Efendi’nin defterdar sıfatıyla bu 
noktaya parmak basmasını tabii karşıla¬ 
makla beraber askerî işlerin tanziminde 
büyük katkıları görülen Abdullah Efen¬ 
di’nin ulemâ kimliğiyle böyle bir konuyu 
dile getirilmiş olması anlamlıdır. Abdullah 
Efendi, askerî masrafların “zevâid-i evkaf 
ve şâir itlâfâttan” karşılanabileceğini. Şe¬ 
rif Efendi ise yine önce evkafın tahrir ve 
zaptını ve suistimalin önlenmesini ve böy- 
lece evkaf zevâidinin meydana çıkartılma¬ 
sını, ancak bunların devlet tarafından el 
konulmayarak ihtiyaç duyulduğunda ve 
daha sonra geri ödenmek şartıyla borç 
alınarak “istikrâzen umûr-ı cihâdiyyeye 
sarfolunmasmf teklif etmektedir ki kısa 
bir dönem öncesinin bu netameli konusu¬ 
nun böylece dile getirilmiş olması önem¬ 
lidir. 

Yapılacak reformlarla ilgili olarak ya¬ 
bancı uzman subayların fikirlerinden de 
istifade edildiği bilinmektedir. Altı ay sü¬ 
reli temel eğitim ve silâh sistemleri üze¬ 
rinde önerilerde bulunan Brentano yanın¬ 
da (Öğreten, s. 95-98; ayrıca, TSMA, nr. E 
447/2), isimleri bilinen lâyiha sahipleri 
arasına girmemiş başkaca Fransız uz¬ 
manların da varlığı tesbit edilebilmekte¬ 
dir ve bu danışma sürecinin ilerideki se¬ 
nelerde de devam ettiği anlaşılmaktadır. 
Nitekim Prusya elçisi Knobelsdorf, 1802’- 
de yukarıda adı anılan ve bu tarihte reî- 
sülküttâb olan Mustafa Reşid Efendi’nin 
talebi üzerine bir lâyiha hazırlamıştır. El¬ 
çi, Avrupa tarzında disiplinli ve eğitilmiş 
bir ordunun mevcudiyetini hayatî bir za¬ 
ruret olarak görmekte ve bunu içeride 
asayişin, dışarıda da saygınlığın sağlan¬ 


masının tek vasıtası olarak kabul etmek¬ 
teydi. 

Risalelerdeki Islahat Düşünceleri. Nİ- 
zâm-ı Cedîd ıslahatını tanıtıcı, müdafaa 
edici ve tamamlayıcı mahiyetteki risâle- 
ler sayıca fazla olmamakla beraber içer¬ 
dikleri görüşler ve tartışmalar açısından 
ayrı bir başlık altında ele alınmalarını ge¬ 
rektirecek bir önem arzederler. İslahatı 
tanıtıcı mahiyette olmak üzere Fransızca 
kaleme alman ve yeni kurulan matbaada 
basılan iki risâle, Mühendishâne’nin genç 
mühendislerinden Seyyid Mustafa ve Ni- 
zâm-ı Cedîd’in önemli simalarından Mah- 
mud Râif efendilere aittir. 

Mahmud Râif’in Nümûrıe-i Menâ- 
zım-ı Cedîd-i Selîm Hânı olarak adlan¬ 
dırılan Türkçe yazma metni kendi elinden 
çıkmış olmakla beraber Tableau des 
nouveaux reglemens de l'Empiıe Ot- 
toman unvanı ile Fransızca hazırlanarak 
basılan nüshanın (1798) bir başkası tara¬ 
fından tercüme edildiği tesbit edilmiştir 
(Beydiili, Türk Bilim ue Matbaacılık Tari¬ 
hinde M ühendishâne, s. 155-159). Telif 
ve basım tarihi itibariyle öncü olan bu ri- 
sâlenin, yapılan yeniliklerle ilgili olarak çı¬ 
karılan kanun ve nizâmnâmeleri özetler 
halinde vermekte olduğu bilinmektedir. 
Seyyid Mustafa’nın risâlesinde de (Dia- 
tribe de l’lngenieurSeid Moustapha sur 
l’etat actuel de Tart militaire du genle, et 
des Sciences â Constantinople, 1803) ya¬ 
pılan yenilikler örneklenir ve gerekliliği 
savunulur. Fikirler aşamasında çağdaş 
görüşleri dile getiren hususlar ise her iki 
risâlenin mukaddime kısımlarında yer 
alır. Seyyid Mustafa özellikle müsbet ilim¬ 
lere olan ilgisini ve verdiği önemi dile ge¬ 
tirir. Öklid daha önceleri bilinmekle bera¬ 
ber Pascal, Wollf, Ozanam ve Belidor gi¬ 
bi çağdaş düşünürlerin isimleri ilk defa 
onun risâlesinde zikredilir. Her ikisi de 
Fransızca öğrenmenin gereği üzerinde 
durur, “vatan” mefhumunu (patrie) mo¬ 
dern kavramı içinde kullanma öncülüğü¬ 
nü taşır ve çağdaş ilimlerin ancak yurt dı¬ 
şında öğrenilebileceğine dair olan kana¬ 
atlerini açığa vurur. Hatta Avrupa’ya gi¬ 
debilme hayali içinde olduklarını ifade et¬ 
mekten kaçınmazlar. İlk dâimî elçilikle¬ 
rin ihdasında Avrupa’ya gidecek gönüllü 
adam bulma zorlukları hatırlandığında 
bu son hususun ayrı bir değer taşıdığı 
açıktır. 

Seyyid Mustafa, vaktiyle var olan üstün¬ 
lüğün kaybedilmiş olmasını müsbet ilim¬ 
lerde görülen geri kalmışlıkla izah eder. 
OsmanlI Devleti’nin gerilemesinin, Avru¬ 
pa’daki gelişmelerin ve elde ettikleri üs¬ 


tünlüğün temelinde bunun yattığına inan¬ 
maktadır. Avrupa’nın ilminden ve askerî 
eğitim usullerinden istifade etmekten 
kaçınılmış olmasını ve diğer milletlere 
benzemenin “dine dokunur” bir husus 
olarak gösterilmesini, “cümleye farz olan 
mukabele bi’l-misl kaidesine” riayet edil¬ 
memiş olmasını geri kalmışlığın sebep¬ 
leri arasında sayarak devrin genel telak¬ 
kisine karşı cesurca bir tavır almaktan ka¬ 
çınmaz. 

Yenilenmenin zaruretini öne çıkararak 
bu faaliyetleri müdafaa eden risâleler 
içinde yer alan, gerek Sekbanbaşı Risâ- 
lesi olarak tanınan Hulâsatü'l-kelâm iî 
reddiT-avâm ve gerekse Zebîre-i Kuş- 
mânî (telif tarihi, 1806) genelde yenilen¬ 
meyi, henüz kısa sayılabilecek bir zaman 
önce sona ermiş olan savaşlardaki peri¬ 
şanlığı öne çıkararak savunmayı tercih 
eder ve hâlâ yaşamakta olanlarca bile 
unutulmuş gibi görülen bu perişanlığın 
yüze vurulmasını en susturucu bir cevap 
olarak addeder. Dolayısıyla yine bilhassa 
askerî sahada yapılanların gerekliliği ve 
haklılığı ana konuyu teşkil eder. Bu anlam¬ 
da düşünce olarak yeni bir şey ileri sürül¬ 
mez ve açıkça görülen ve bilinen bütün 
zafiyete rağmen yeniliklerin hâlâ genel bir 
kabul görmemiş olmasına duyulan tepki 
sebebiyle sert bir dil ve üslûp kullanılır. 
Ancak bunların sebepleri, özellikle yeni¬ 
lenmeye karşı oluşan tepkilerin dinî bir 
niteliğe bürünmüş olmasının etkenleri ve 
bu tepkinin muhatap kesimlerin ekono¬ 
mik çıkarlarının zedelenmesinden doğan 
ana sebepleri sorgulanmaz ve tahlil edil¬ 
mez. 

Sekbanbaşı Risalesi' ni de kullandığı 
anlaşılan Kuşmânî, özellikle yenilenmenin 
dine aykırı olduğu noktasında yoğunlaşan 
muhalif propagandayı göğüslemeyi üst¬ 
lenmiş görünmektedir. Bu anlamda yo¬ 
ğun bir şekilde tâlim ve çağdaş savaş il¬ 
minin gerekliliğini savunur ve Nizâm-ı Ce- 
dîd'e dil uzatanlara karşı âyet ve hadis¬ 
lerle karşılık verir. Nizâm-ı Cedîd askeri¬ 
nin Avrupa tarzındaki kıyafetler taşıma¬ 
sının küfür addedilmesine karşı çıkarak, 
bilhassa muhalefetin istismar ettiği tram¬ 
pet çalınması ve Avrupa tarzında dona¬ 
nım ve eğitim gibi hususları savunur ve 
bunları dinen câiz bulur. Devrin önde ge¬ 
len ulemâsından olup daha sonraları Ni- 
zâm-ı Cedîd aleyhine bir tavır takınacak 
olan Münib Efendi’nin trampet çalınma¬ 
sının şer’an câiz olduğuna dair bir risâle 
kaleme aldığı hatırlanacak olursa (Cev¬ 
det, VIII, 159) bu konu üzerinde uzunca 
durmasının önemi daha iyi anlaşılır. Kuş- 
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mânî'nin trampet çalınmasıyla ilgili ola¬ 
rak söyledikleri meseleyi modern ordula¬ 
rın teknik bir zarureti olarak kavradığının 
işaretidir. Trampet yeni ordunun bir ha¬ 
berleşme vasıtasıdır, dolayısıyla askere 
“ber-muktezâ-yı hâl davranmasını” ih¬ 
bar eden, “ahvâlât-ı cengi talîm” ve “hud- 
‘ât-ı harbi tefhîm" eden “umür-ı çengin 
ruhu mesâbesindeki” bir alettir. 11. Mah- 
mud devrinde Yeniçeri Ocağı’nın ilgasın¬ 
dan sonra kurulan yeni ordu bünyesinde 
mehtere yer verilmemiş olması da aynı 
teknik sebebin kaçınılmaz bir sonucu ol¬ 
muştur. 

Yapılan yenilikleri cihad hazırlıkları ola¬ 
rak takdim eden ve dinen de câiz olduğu¬ 
nu demlendirmeye çalışan, dolayısıyla Ye¬ 
niçeri Ocağı’nı “yalandan Bektâşîlik da¬ 
vasında olan dâll ve mudiller” türünde 
çeşitli ağır tanımlamalarla suçlayan Kuş- 
mânî’nin ileri sürdüğü bütün aklî ve nak- 
lî delillerden sonra nihayet ülü’I-emre ita¬ 
atin farz olduğu üzerinde durması anlam¬ 
lıdır ve Yeniçeri Ocağı’nın ilgasından son¬ 
ra bu konuda, yirmi beş hadis üzerinde 
tertip edilerek Arapça ve Türkçe olarak 
basılmış müstakil bir risâle hazırlayan 
Şeyhülislâm Yâsincizâde Abdülvehhâb 
Efendi'nin yazdıkları ile ( Hulâsatü’l-bur- 
hân fîitâati’s-sultân, İstanbul 1247) birlik¬ 
te mütalaa edildiğinde umumi efkârın 
yenilenmeye meyledilerek yönlendirilme¬ 
si ve disipline edilmesinde dinî hislerden 
istifade edilmek istendiği, ancak bunun 
aynı şekilde muhalif kesim tarafından da 
aksi yönden siyasete çekilmiş olarak istis¬ 
mar konusu yapıldığı ve dinin her iki ta¬ 
raf elinde hedefin mubah bir silâhı ola¬ 
rak kullanılmakta olduğu görülür. 

Yenilenme düşünce ve uygulamalarının 
çeşitli yönlerdeki eksiklerini dile getiren 
ve tamamlayıcı fikirler ileri süren risâ- 
leler arasında Mehmed Emin Behîc’in 
Sevûnihu’l-levâyih'i (telif tarihi, 1802) 
ve Ömer Fâik’in Nizâmü'l-atîk’i (telif 
tarihi, 1804) önemli bir yer tutar. Ömer 
Fâik, yenilenme meselelerinin konuşuldu¬ 
ğu bir mecliste. Nizâm-ı Cedîd devrinin 
önde gelen simalarından III. Selim’in sır- 
kâtibi Ahmed Efendi’nin işareti üzerine 
düşüncelerini kaleme almış olmakla be¬ 
raber yenilenme ile ilgili olarak girişilen 
işlerde “mûceb-i mazhar-ı tevfîk-i rabbâ- 
nî olacak esbaba tevessül" edilmediği gi¬ 
bi genel telakkiye aykırı fikirler ileri sür¬ 
müş olduğunu düşünerek ve bu yüzden 
kendisine “ber-muktezâ-yı mizâc-ı vakt 
ahmak ve eşek” diyeceklerinden emin 
olarak yazdıklarını kimseye gösterme¬ 
ye cesaret edememiştir ( Nizâmü’l-atîk, 
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vr. 4 a ). Bu ifadesi ve tereddüdü karşı¬ 
sında Ömer Fâik Efendi’nin girişilen ıs¬ 
lahat hareketinde mânevî kalkınmaya da 
yer verilmesini istediği anlaşılmaktadır. 
Bu anlamda, yenilenmeye karşı çıkan ke¬ 
simlerin hassasiyet gösterdikleri bir ko¬ 
nuyu sahiplenmiş görünmektedir. Risâ¬ 
le, bu düşüncesine uygun olarak dokuz 
madde halinde “tedbîrât-ı ma’neviyye” 
ve yirmi üç madde halinde “nizâm-ı sû- 
riyye"den oluşmak üzere otuz iki madde 
halinde kaleme alınmıştır. Bununla be¬ 
raber Ömer Fâik de askerî alanda alınan 
tedbirleri ve yapılan yenilikleri gerekli ve 
isabetli bulmaktadır. Ayrıca Sekbanbaşı 
Risâlesi' nden istifade ettiği de anlaşıl¬ 
maktadır. 

Mânevî Tedbirler. Ömer Fâik, mânevî 
tedbirler kısmına “Devlet-i Aliyye’nin Dev- 
let-i Muhammediyye" ve III. Selim’in de 
“emîrüT-mü'minîn" olduğunu tasrihle 
başlar. Bu vurgulama eserini halk arasın¬ 
da dolaşan söylentileri, askerlerin konuş¬ 
tuklarını, kahvehanelerde yapılan devlet 
sohbetlerinde duyduklarını ve sağlam ha¬ 
vadisleri zaptederek kaleme aldığını ifa¬ 
de eden ve bu anlamda umumi efkârın 
düşüncelerini aksettiren Câbî Ömer Efen¬ 
di’nin tarihinde kaydettiği, “Bu devlet ne 
Devlet-i Aliyye ne de Devlet-i Osmâniyye’- 
dir, buna Devlet-i Muhammediyye derler” 
şeklindeki kaydı ile birlikte mütalaa edil¬ 
diğinde {Târih, vr. 72 b -73 a ) genel bir eksik¬ 
liği ve hassasiyeti veya reformcuların ken¬ 
dilerini iyi izah edememelerinden kaynak¬ 
lanan bir yanlış anlamayı dile getirdiğine 
şüphe yoktur. Bu girişin tabii sonucu ola¬ 
rak devletin idaresinde şer’î hükümlerin 
geçerliliğine ve devlet işlerinin “şer' ü kâ¬ 
nuna mutabakat üzere” yürütülmesinin 
zorunluluğuna dikkati çeker. “İcrâ-yı şe- 
rîat ve îfâ-yı adâlet” ile devletin düşman¬ 
larına başarı ile karşı koyacağı ve memle¬ 
ketin mâmur bir hale geleceği fikrindedir. 
Bu hedefe erişilmesi için ortaya koyduğu 
düşünceleri ise şöyledir: “İlm-i dîne rağbet 
ıslâh-ı âleme sebeb” olacağından cami¬ 
lerde “fıkh-ı şerîf" okutturulması ve aha¬ 
linin dinî yönden aydınlatılması ve bunun 
“itâat-i devlet ve duâ-yı pâdişâhfye mün¬ 
cer olacağı. Başta İstanbul olmak üzere 
Rumeli, Anadolu ve Arabistan’da (Irak ve 
Suriye vilâyetleri) “meşâyih tarikinden ve 
kûşe-i ihtifâ olan dervişandan müessirü’l- 
enfâs" olanların tesbitiyle bunların “istim- 
dâd-ı taleb-i duâlarını” temin etmek. Bu 
görüşünü tekit babında devletin kuru¬ 
luşundan kendi zamanına kadar gelen 
meşhur evliya ve meşâyihin isimlerini sa¬ 
yar ve etkinlikleriyle ilgili geniş örnekle¬ 


melerde bulunur, bu tür “esbâb-ı ma'ne- 
viyye”ye daima teşebbüs edilmesinin ge¬ 
rekli olduğunu ifade eder. Ricâl ve kibâr 
konaklarında bulunan imamlara, hâne- 
nin sair müstahdemi gibi muamele edil¬ 
memesi lâzım geldiği ve “imama ta'zîm 
ü hürmet zâtına değil hâmil olduğu Kur- 
’ân-ı azîmüşşân” sebebinden olduğu. Fa¬ 
kirlere, düşkün ihtiyarlara ve muhtaç ye¬ 
timlere gizlice yardım yapılması, borç se¬ 
bebiyle hapishanelere düşmüş olanların 
borçlarının ödenerek âzat edilmesi ve 
böylece hayır dualarının alınmasına çalı¬ 
şılması. “Ulemâ-yı zâhiriyye” ve “talebe-i 
ilm” korunmalı, sayılarının arttırılmasına 
çalışılmalı ve teşvik edilmeli. Ömer Fâik’in 
bu hususta söyledikleri son derece çar¬ 
pıcıdır: İstanbul medreseleri ilm-i şerîf 
tahsil eden talebeler cihetiyle boş kalmış¬ 
tır. Ruûs imtihanına girenlerin sayısın¬ 
da otuz sene öncesine kıyasen büyük bir 
azalma vardır. Selâtin camilerinde verilen 
derslerin sayıları üç beş adede inmiş olup 
bunlar da eskiden okutulan derslerle mu¬ 
kayese edildiğinde “etfâl mektebi dersi 
gibi” kalmaktadır. “Ehl-i ilm tenâkus bu¬ 
lup cehele ile ehl-i ilm emr-i maâşda ve 
kadr ü i’tibârda müsâvî” olmuştur. Ömer 
Fâik’in, Tatarcık Abdullah Efendi’nin de 
değindiği ( TOEM, VII/41 [13321, s. 273), 
mülâzemet ve ruûslarm para gücü ile el¬ 
de edilmesi veya ulemânın küçük yaştaki 
çocuklarına verilmesi gibi kötü uygulama¬ 
lara yaptığı tenkit, Cevdet Paşa tarafın¬ 
dan da. “Artık âlim ve cahil belirsiz oldu" 
(Tarih, 1, 112; krş. ayrıca Neumann, s. 110) 
tesbitiyle teyit bulur ve yapılan bu değer¬ 
lendirmeler güncel bir anlam taşır (bu 
hususta ayrıca bk. Beydilli, Türk Bilim ue 
Matbaaçılık Tarihinde Mühendishâne, s. 
67-68, 75). Aşağıda temas edileceği üze¬ 
re aynı noktalarda Behîc Efendi’nin de 
acı gözlemlerde ve ağır tenkitlerde bu¬ 
lunması bu konudaki yargıları genel bir 
tesbit haline getirmektedir. “Zarûret-i 
mîriyye var" diyerek müsâderede bulu¬ 
nulmamak ve “Beytülmâl-i müslimîn hi- 
lâf-ı şer' mâl-i mevrûs ve eytâm malıyla 
mahlût” olmamalıdır. Son harpler sebe¬ 
biyle genel bir yoğunluk kazanan bu kö¬ 
tü uygulama, Behîc Efendi tarafından da 
dile getirilmiş bir husus olarak tenkit ko¬ 
nusu yapılmış ve 111. Selim'in de dikkatini 
çekmiştir (Karal, Selim lll’ün Hatt-ı Hü¬ 
mayunları, s. 83). Bu kötü uygulamaya 
ise nihayet Tanzimat Fermanı ile son ve¬ 
rilecektir. 

Maddî Tedbirler. Ömer Fâik Efendi'nin 
sûrî tedbirler hususunda söyledikleri ve 
ıslahat hakkında düşündükleri ise risâ- 
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leşini ortaya çıkarmamış olmasına tees¬ 
süf edilecek derecelerde önemli ve özgün 
tesbitler içerir. Öncelikle “Enderun ve Bî- 
run ve mukarrebân-ı saltanat" olan ricâ- 
lin nizam ve intizamları üzerinde durur. 
Bu hizmetlerin liyakat kesbetmiş zevat¬ 
la görülmesindeki zarurete dikkat çeker 
ve bilhassa “mukarrebân-ı saltanatın 
uyum içinde hizmet vermesini bekler. Bu¬ 
rada, büyük bir kısmı hükümet üyesi ol¬ 
mamakla beraber yenilenmenin öncülü¬ 
ğünü yapmakta olan ve resmî bir mesu¬ 
liyet taşımadıkları halde işlere müdahale 
eden, birbirleriyle nefsaniyete düşen ve 
görkemli yaşamları ile umumi efkârın 
tepkisini çeken Nizâm-ı Cedîd ricâlinin, 
dolayısıyla “atabekân-ı saltanat" olarak 
anılan ricâlin söz konusu edildiği anlaşıl¬ 
maktadır. Lâyiha sahiplerinden yalnızca 
Tatarcık Abdullah Efendi’nin temas etti¬ 
ği tashîh-i sikke maddesi üzerinde kısaca 
dahi olsa durmuş olması, ilerideki yıllar¬ 
da şıkk-ı sâlis defterdarlığı vazifesine ge¬ 
tirilmiş olan bu zatın malî konulara olan 
vukufunun işaretini taşır. Bu anlamda ta¬ 
sarrufa riayet, gösteriş, özenti ve israf¬ 
tan kaçınılması ve bunun sebep olduğu 
ekonomik yıkıntılar hakkındaki düşünce¬ 
leri uzun bir yer işgal eder. İthal kürk kul¬ 
lanımına şiddetle karşı çıkar ve Rusya'nın 
gelirlerinin büyük bir kısmını müslüman- 
larm bu kürk tutkunluğundan elde etti¬ 
ğini kaydeder. Kıymetli taşlarla süslü çu¬ 
buk, ağır elbise ve şal masrafları, evler¬ 
de ve hatta gemilerde, hulâsa olur ol¬ 
maz her yerde bolca kullanılmasını ten¬ 
kit ettiği altın tılâsı, yine altınla tezhip 
edilerek fiyatları iki üç kat artan kitap¬ 
lar, Avusturya ve İngiliz malı sofra ve 
mutfak takımları, çeşitli bahanelerle he¬ 
diye verme âdetleri tenkiden dile getirdi¬ 
ği hususlardır ve genelde ihtiyaçların yer¬ 
li mallardan karşılanması düşüncesinde¬ 
dir. Behîc Efendi dışında Tatarcık Abdul¬ 
lah Efendi’nin lâyihasında da yer alan bu 
son konu üzerinde 111. Selim’in de hassa¬ 
siyetle durduğu bilinmektedir. Bâbıâli ka¬ 
lemlerinde yetişmiş memur kifayetsizli¬ 
ği ve bunların maaşlarındaki yetersizlik 
giderilmesini istediği diğer bir husustur. 
Aynı konu, aşağıda belirtileceği üzere Be¬ 
hîc Efendi tarafından çarpıcı örnekleme¬ 
lerle önemle ele alınmıştır. Kırım ve Özi 
düşman elinde olduğundan Rus tehdidi 
karşısında özellikle Karadeniz Boğazı ci¬ 
hetinin tahkimine öncelik vermekte olan 
Ömer Fâik Efendi, donanmanın yalnızca 
İstanbul’da üslenmiş olmasını hatalı bu¬ 
lur, sahillerdeki limanların tanzimiyle bu¬ 
ralarda deniz üsleri kurulmasını teklif 


eder. Boğazların tahkimi ve Boğaz dışın¬ 
da donanma üsleri oluşturulması öneri¬ 
lerindeki isabet, iki yıl kadar sonra ( 1806) 
patlayacak olan Rus ve İngiliz savaşları 
esnasında İngiliz filosunun Bozcaada’da 
üslenmesi ve Çanakkale’yi zorlayarak İs¬ 
tanbul önlerine gelmesiyle (20 Şubat 1807) 
ortaya çıkacaktır. Mültezim ve cizyedar- 
ların çeşitli suistimallerle reâyâyı ezdiği¬ 
ne temas ederek reâyânın korunması ve 
durumlarının iyileştirilmesi için tedbirler 
alınmasını öngören Ömer Fâik’in Bâbıâ- 
li tarafından yazılan emirlerin kısa, öz 
ve anlaşılır derecede sade ve “ıstılâhât-ı 
beyhûde ile tatvîl-i kelâm" olunmayarak 
"muhtasar ve müfîd" yazılması gerekti¬ 
ğini, zira bunları “cahil nüwâb"ın oku¬ 
maktan, ahalinin ise anlamaktan âciz ol¬ 
duğunu ifade etmesi, ahalinin daha ra¬ 
hat anlamasını sağlamak için “açık ve ka¬ 
ba Türkçe” kullanılmasını ve olur olmaz 
maddeler için fermân-ı âlî yazılmaması- 
nı önermesi ayrıca Behîc Efendi'nin de 
temas ettiği konular olarak dikkat çeki¬ 
cidir. Müslümanların servetiyle iş gören 
ve bunların ağır faizler altında “müflis ve 
medyun olarak” perişanlığına sebebiyet 
veren sarrafların, Canikli Ali Paşa’nın da¬ 
ha 1776’da ilk defa olmak üzere dikkatle¬ 
ri çekerek uyardığı ( TAD, VI1/12-1311969 ], 
s. 159-160) yıkıcı faaliyetlerinin önlenme¬ 
si gibi konular üzerinde de duran Ömer 
Fâik, vakıf gelirlerinden istifade edilmesi 
meselesini ele alan nâdir düşünürler ara¬ 
sındadır. Vakıf zenginlikleri korunmalı, iyi 
işletilmeli ve yağmalanmamalıdır. Devlet 
vakıf gelirlerinden, bilhassa "deryâ-yı um¬ 
man olan evkâf-ı Haremeyn-i şerîfeyn" 
gelirlerinden ihtiyaç halinde faydalana¬ 
bilmeler. Ömer Fâik, bu zenginliği dev¬ 
letin sıkıntılarını giderebileceği ayrı bir 
fon olarak düşünmekte ve şeyhülislâmın 
fetvası ile buralardan borç alınabileceği¬ 
ne işaret etmektedir. 

Islahat düşüncelerindeki kapsam ve 
özgünlük itibariyle diğerlerinden ayrılan 
ve Nizâm-ı Cedîd düzenlemelerinin eksik¬ 
liklerine ve diğeryapılması gerekenlere 
farklı yaklaşımlarla temas etmiş olarak 
yalnız III. Selim devrinin önde gelen ısla¬ 
hatçılarından değil, aynı zamanda ve bu 
anlamda Alemdar Mustafa Paşa’nın da 
yakınlarından ve akıl hocalarından (Rus¬ 
çuk yâranı) olan Mehmed Emin Behîc 
Efendi’nin fikirleri üzerinde önemle du¬ 
rulması gerekir. Sevânihu'l-Ievâyih ad¬ 
lı eseri bu konuda yazılmış olanların hep¬ 
sine takaddüm eder. 

Dinî Eğitim ve İlmiye Teşkilâtı. Behîc 
Efendi görüşlerinin izahına, bütün mese¬ 


lelerin temelinin ve yapılacak işlere revaç 
veren kaynağın İlâhî kanun olan “şerîat-ı 
garrâ ve sünnet-i seniyye” olduğunun 
tasrihiyle başlar. Bu anlamda Nizâm-ı 
Cedîd reformlarını, Kuşmânî’nin ifade¬ 
siyle “İhdâs-ı küffârdır ki isti’mal eden¬ 
ler dahi onlarla beraberdir” ( Zebîre-i Kuş- 
mârtî, vr. 10 b ) diyerek küfür addeden ve 
Frenkleşme ile aynı gören, hatta, “Bizle- 
re göre kâfir olmak ve kefere memleke¬ 
tine gitmek Nizâm-ı Cedîd olmaktan eh¬ 
vendir” (a.g.e., vr. 36 a ) ifadeleriyle tepki¬ 
lerini tutarsız bir ifrat derecesine geti¬ 
ren yeniçeri muhalefetinin bu zannına bir 
cevap niteliği taşır. Bu bağlamda din işle¬ 
ri, dinî eğitim ve adalet mekanizması üze¬ 
rinde önemle durur. Devrin diğer kaynak¬ 
ları arasında sıkça dile getirilmekte olan 
ve yukarıda Ömer Fâik’in de değindiğine 
işaret edilen bu konulardaki tesbitleri 
nelerin düzeltilmesi icap ettiğine dair ya¬ 
pılmış doğrudan birer öneri mahiyetinde¬ 
dir. Behîc Efendi’ye göre, Anadolu’da ve 
özellikle hemen Edirnekapı’dan başlamak 
kavdıyla Rumeli’de İslâmî akaidin ve bi¬ 
limlerin öğrenilmesi tamamen durmuş 
gibidir. Cami ve mescidlerde cemaat, 
medreselerde talebe yoktur. Mahkeme¬ 
ler adaletle iş görmemekte ve ahalinin 
hakkı teslim edilmemektedir. Gerçek din 
adamı, müftü ve vâizlerin varlığından 
eser kalmamış, ortalığı ulemâ kıyafetin¬ 
de cahiller kaplamıştır. Kadılar ve nâib- 
ler ise usûl-i dîniyyeden olan fıkh-ı şerîfı 
bilmemekte, bilenler de rüşvetle iş gör¬ 
mektedirler. Daha XVI. yüzyıl sonlarında 
Hırzü'l-mülûk müellifi tarafından da 
yapılmakta olan bu yöndeki şikâyetlerin 
(Majer, s. 148) hemen aynı ifadelerle dile 
getirilmekte olması, eğitimden uzaklaş¬ 
ma ve rüşvet olgusunun bir genelleme 
yapmamak kaydıyla çok eskilere dayan¬ 
dığını ve ciddi bir mesele olarak algılan¬ 
dığını gösterir. Bununla beraber Behîc 
Efendi’nin, kadı ve nâiblerin bu tutumla¬ 
rının âyanın bunları ve mahkemeleri ken¬ 
di çıkarlarına göre yönlendirmelerine yol 
açmakta olduğunu ve dolayısıyla mahke¬ 
melerin âdil ve güvenilir olmaktan çıktı¬ 
ğını vurgulaması, devrinde yaygınlaşan 
bir uygulamanın ve genel bir bozulmanın 
tesbitinden başka bir şey değildir. Dinî 
eğitim ve onun ayrılmaz aracı olan Arap¬ 
ça’nın öğrenilmesi için sarf, nahiv, meânî 
ve mantık kitapları ve İslâmiyet’i öğrete¬ 
cek birkaç çeşit Türkçe risâle ve Arapça 
ve Farsça bazı manzum ve mensur na’t- 
lar süratle tertip edilerek 3-4000 adet 
olmak üzere hemen basılmalıdır. Behîc 
Efendi’nin, dinî eğitimin yaygınlaştırılma- 
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sı için din kitaplarının da matbaada ba¬ 
sılmasına dair olan bu teklifinin olumlu 
sonuçlar verdiği ve dinî konularda ilk de¬ 
fa olmak üzere matbaada kitap basıldığı 
bilinmektedir. Nitekim Birgivî ve âmen- 
tü risaleleri 1803 Eylülünde basılmıştır 
(Beydilli, Türk Bilim ve Matbaacılık Tari¬ 
hinde Mühendishârıe, s. 136, 143, 255, 
327). Müslüman halkın cehaletten kur¬ 
tarılması için din kitaplarının basılmasını 
özellikle talebenin de istifade edeceği bir 
husus olarak gören Behîc Efendi, günlük 
maişetini güçlükle temin etmekte olan 
talebenin en az SOO kuruş tutan kitap 
masraflarını karşılayamadığını, ancak 
bunların basılmaları halinde gerekli kitap¬ 
ların 150-200 kuruş arasında bir mas¬ 
rafla sağlanabileceğini kaydetmektedir. 
Bunun, kitap ihtiyacının ucuz olarak kar¬ 
şılanması yanında matbaanın da iş yo¬ 
ğunluğu içinde çalışmasını temin edece¬ 
ğine işaret etmesi ayrıca önemlidir. Mü- 
hendishâne Matbaası, risâlenin telifi sıra¬ 
sında Üsküdar / Harem’de yaptırılan yeni 
bir binaya taşınmış (Aralık 1802) ve ön¬ 
ceki yıllarda faaliyetinde bir durgunluk 
görülmüş olduğundan satışı garanti ki¬ 
tapların basımı işletmecilik yönünden ayrı 
bir önem taşımaktaydı. Behîc Efendi'nin 
bu önerisi ayrıca bu anlamda da isabetli¬ 
dir (krş. a. g.e., s. 136-137). 

Dinî konularla meşgul olmak üzere şey¬ 
hülislâm ve diğer bazı âlim ve fâzıl zeva¬ 
tın imtihanları neticesinde belirlenecek 
birer şahsın vilâyetlere müftü ve birer 
şeyhin de vâiz olarak tayini; medrese, ca¬ 
mi ve mescidlerde yapılacak, ders, vaaz 
ve nasihatlere, mekteplerde verilecek İs¬ 
lâmî bilgilere ve memleket ahvaline dair 
nizâmnâmeler tertip edilmesi ve bunla¬ 
rın basılarak zikredilen müftü ve vâizlere 
dağıtılması öngördükleri hususlar arasın¬ 
dadır. Kadı ve nâibleri denetlemek üzere 
Anadolu ve Rumeli için önde gelen ule¬ 
mâdan ilgili kazaskerlerden ayrı olarak iki 
nâzır seçilip vilâyetlere tayin edilmeli ve 
bunlar söz konusu müftülerle birlikte 
teftişlerde bulunmalı, cami ve mescid 
imamları ve hademesi üç ayda bir denet¬ 
lenmek, din işlerini özendirici ve devlet 
işlerini de kolaylaştırıcı bir istikamette va¬ 
zife görmelerini temin etmek üzere bun¬ 
lar için özel nizâmnâmeler hazırlanmalı 
ve basılarak kendilerine dağıtılmalıdır. Bu 
tedbirler kötü uygulamaları önleyecek ve 
ahali arasındaki fesadın ortadan kalma¬ 
sını temin edecek, bunları zaman içinde 
memleket meseleleri hakkında sağlam 
görüşleri olan ve meşveret meclislerinde 
kendilerinden istifade edilen bir zümre 


haline dönüştürebilecektir. Behîc Efendi, 
bu gibi tedbirlerin genel olarak devlete 
itaatin sağlanmasına yardımcı olacağını 
savunan Ömer Fâik ile aynı görüşü pay¬ 
laşmaktadır. 

Behîc Efendi’nin mansıpların ehline ve¬ 
rilmesini, herkesin kendi vazifesini en iyi 
şekilde ifaya çalışmasını, konusunda uz¬ 
manlaşmasını ve sahası dışındaki işlere 
koşulmamasını istemesi, vaktiyle işe gö¬ 
re adam tayin edilmesi ve rütbe verilme¬ 
si halinde herkesin kendi mârifet ve tari¬ 
kine heves edeceği gibi hususlara temas 
eden ve bu yönde düzenlemeler yapılma¬ 
sını isteyen Canikli Ali Paşa gibi ( TAD, 
VIl/12-1311969], s. 154,156) aynı sorunları 
uzun seneler farkı ile dile getirmekte ol¬ 
ması, bu tür meselelerin müzmin bir hal 
almış olduğunu ve devlet düzenini uzun 
yıllar tahrip ettiğini gösterir. 

Merkezî İdarede Yeni Teşkilâtlanma. 
Behîc Efendi devlet işlerinin tek elden ve 
merkezden yürütülemeyeceği kanaatin¬ 
dedir. Özellikle kethüdâ beylik, şıkk-ı ev¬ 
vel ve irâd-ı cedîd defterdarlıkları, reîsüi- 
küttâblık ve hububat nazırlığı gibi nezâ¬ 
retlere riyaset edenlerin, geceleri konak¬ 
larına kadar taşan bir iş yoğunluğu ve 
çeşitliliği ve ziyaretçiler dahil olmak üze¬ 
re kalabalık bir insan trafiği içinde bu¬ 
lunduklarına ve bunaldıklarına, dolayısıy¬ 
la sıhhatle iş göremediklerine dikkati çe¬ 
ker. Çözüm olarak bütün bu nezâretler¬ 
de yapılacak işlerin nihaî olarak karara 
bağlanacağı ve alınması gerekli tedbirle¬ 
rin onaylanacağı, on seçkin ve “akil rical¬ 
den” oluşan, “kaib-i devlet” olarak nite¬ 
lediği bir heyetin vücuda getirilmesini 
önerir. Bu düşüncesiyle Behîc Efendi'nin 
Avusturya, Prusya ve Rusya’da görüldü¬ 
ğü gibi, çeşitli iş bölümleri içinde müsta¬ 
killen vazife gören birkaç başvekil ve bir 
iç kabine veya gizli kabine örneklerinden 
esinlenmiş izlenimi veren bir düşünce ile, 
son zamanlarda haklarında çeşitli şikâ¬ 
yetler sürdürülmekte olan mevcut “ata- 
bekân-ı saltanat” uygulamasını doğrudan 
tenkit eden bir intiba vermekte ve so¬ 
rumluluk taşımak kaydıyla nezâretler üs¬ 
tü son bir karar mercii olarak vazife göre¬ 
cek olan böyle bir heyetin resmî bir görev, 
sorumluluk ve kimlik üstlenmeden hü¬ 
kümet işlerine müdahale eden “atabe- 
kân-ı saltanatın yerine geçmesini öner¬ 
mekte olduğu anlaşılmaktadır. Birbirle¬ 
rine tahakküm etmemeleri için eşit yet¬ 
ki ve rütbe ile donatılacak olan bu zeva¬ 
tın oluşturacağı “hey’et-i şûrâ” ele alaca¬ 
ğı konuları, “Hak ve bâtıl zıddıyla zâhir 
olur" ilkesi doğrultusunda serbestçe ve 


açık fikirlilik içinde tartışacak ve nezâ¬ 
retlerde alınacak kararların isabet dere¬ 
celerini sorgulayıp ve bunlara dair ka¬ 
rarlarını ittifakla almış olarak onayladık¬ 
tan sonra uygulanmak üzere sadrazama 
takdim edecektir. Devlet düzeninin bo¬ 
zulmasına sebebiyet verebilecek gelişme¬ 
leri önlemenin, işlerin düzgün ve isteni¬ 
len istikamette yürütülmesine nezaret 
etmenin bu heyetin ana vazifesi olarak 
görülmekte olması ve “hey’et-i şûrâ” ola¬ 
rak nitelenmesi, hükümetin üstünde bir 
onay ve denetim meclisinin önerilmekte 
olduğu izlenimini uyandırmaktadır ve bu 
haliyle II. Mahmud devrinde kurulan çe¬ 
şitli meclislerin habercisi gibidir. 

Taşra İdaresinin Yeniden Düzenlenme¬ 
si. Vilâyetlere tayin edilen vüzerânın da 
dinî ve İdarî bilimlere vâkıf olmasını zaru¬ 
ri gören Behîc Efendi bunların keyfî ida¬ 
reye sapmalarını, delil, tüfenkçi, sekban 
ve iç ağası namıyla başlarına topladıkları 
kapu halkının ahaliyi ezdiğini ve çeşitli 
isimler ve ihtiyaç bahaneleriyle paralar 
sızdırdığını dile getirdikten sonra bu du¬ 
rumun düzeltilmesi için Anadolu ve Ru¬ 
meli’ye merkezleri Kütahya ve Manastır 
olmak üzere iki genel vali tayin edilmesi¬ 
ni önerir. Bu valiler için dinen ve siyase- 
ten uymaları icap edecek ilkeleri ihtiva 
eden bir tâlimatnâme hazırlanarak uygu¬ 
lanmak üzere kendilerine teslim edilme¬ 
lidir. 

Hâcegân ve Kâtiplerin Eğitilmesi. Be¬ 
hîc Efendi’nin, devlet işlerini zabt ve tah¬ 
rir etmekte olan bu zümre hakkında söy¬ 
ledikleri genel zafiyetin bir başka önemli 
veçhesini aksettirir. Temel ilkesi, devlet 
kalemlerinde çalıştırılacak elemanların 
eğitimli olması gerektiğidir. Kâtiplerin, 
vazifelerinin öngördüğü evsaftan yoksun 
olmaları sebebiyle on beş-yirmi sene için¬ 
de kalemlerin tamamen çökme tehlike¬ 
siyle karşı karşıya kalacağını ve emirlerle 
tahriratın mealini anlar adam kalmaya¬ 
cağını belirtir ve sayıları 500’e varan hâ¬ 
cegân kitlesi içinde iş gören kırk kişinin 
ancak çıkabileceğini çarpıcı bir şekilde 
ifade eder. Öngördüğü çözüm ise kalem¬ 
lere ciddi bir imtihandan geçirilmeden il¬ 
timasla hiç kimsenin alınmamasıdır. Mev¬ 
cut kâtiplerin eğitimini sağlamak üzere 
Bâbıâli civarında Arapça ve Farsça bilen 
iki başhoca ve diğer on beş hocadan olu¬ 
şan bir okul açılmasını, bunların ilm-i in¬ 
şâya, te’lîf-i kelâma ve tebyîze liyakat 
kesbetmeleri dışında kalemlerdeki iş tü¬ 
rüne göre de yetiştirilmelerini ister. Arap¬ 
ça-Farsça dışında edebiyat, Avrupa ve 
OsmanlI tarihi, coğrafya, siyaset bilimi 
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öğrenilmesini öngördüğü dersler arasın¬ 
dadır. Bu konularla ilgili kitaplar telif ve 
tercüme edilerek hazırlanmalı ve mat¬ 
baada basılarak istifadeye sunulmalıdır. 
Devlet kalemlerinde istihdam edilmek 
üzere istidatlı gençlerin yetiştirilmesi için 
de Bâbıâli ve Bâb-ı Defterî civarında bir 
medresede ilmen önde gelen şahsiyet¬ 
lerin ders verecekleri ayrı bir okulun açıl¬ 
masını düşünür. Burada, camilerde olan 
diğer müderrisler gibi işi “mugalataya 
boğmayarak” talebenin anlayacağı tarz¬ 
da dersler verilmelidir. Arapça, Farsça, 
Türkçe tahrir, tercüme tekniği, coğrafya, 
tarih, hesap ve hendese öngördüğü ders¬ 
ler arasındadır. 

Devlet dairelerine kabul edileceklerin 
soyu sopu belli, iyi ailelere mensup olma¬ 
ları gerektiği hususu Behîc Efendi’nin 
üzerinde önemle durduğu bir başka ko¬ 
nudur ve bu münasebetle önemli bir me¬ 
seleye parmak basar. Hali vakti yerinde, 
soylu ve iyi aileler özenle eğittikleri, zekâ 
ve kavrayış kabiliyetleri yüksek çocukla¬ 
rının devlet kapısında çalışmasına taraf¬ 
tar değildir. Behîc Efendi’ye göre bunun 
sebebi, siyasete atılmanın getirdiği teh¬ 
likelerde ve müsâdere uygulamasında 
yatmaktadır. Herhangi bir sebepten ötü¬ 
rü azil, sürgün ve siyaseten katil yanında 
mal ve mülke de el konulması bu tür aile¬ 
leri genelde siyasetten uzak tutmaktadır 
ve dolayısıyla meydan “esâfıf’e kalmakta¬ 
dır. Bu sebeple bu ailelerin çocuklarını il¬ 
miye sınıfına dahil etmeyi tercih ettikleri¬ 
ni söyleyen Behîc Efendi bu durumun sa¬ 
kıncaları üzerinde durur. 11. Mahmud’un, 
“ehl-i ırzın kendi kazanlarını kapılarının 
önüne çıkarmadıkları sürece işlerin dü¬ 
zelmeyeceğini" vurgulaması hatırlanacak 
olursa bu konunun arzettiği önem daha 
uzun süreler gündemde kalmış olmalıdır 
ve zamanımıza kadar gelen güncel bir bo¬ 
yut taşır. Siyaseten katil, sürgün ve mü¬ 
sâdere konularının ise Tanzimat Ferma- 
nı’nın ana ilkeleri arasında yer aldığını bu 
bağlamda hatırlamak ilgi çekicidir. Fer¬ 
manın ana ilkelerinin bir evvelki devrin 
sakıncalarını gördüğü tecrübelerinin bir 
neticesi olduğu anlaşılıyor. Bununla be¬ 
raber 111. Selim devrinde Behîc Efendi’nin 
bu görüşüne olumlu cevap verecek bir 
gelişmenin yaşandığı ve müderrris Kadı 
Abdurrahman Paşa, müderristen Kapta- 
nıderyâ Abdullah Râmiz Paşa ve Tahsin 
Efendi, Kapan nâzın müderris Abdüllatif 
Efendi gibi ilmiye kökenli pek çok zevatın 
siyasete soyundukları ve ıslahat düzenle¬ 
melerini üstlenmek üzere önemli vazife¬ 
lere getirildikleri gözlenmektedir. Ancak 


Nizâm-ı Cedîd’in fiyasko ile sona ermesi 
üzerine bunların da hayatlarını kaybet¬ 
tikleri ve müsâdereye uğradıkları, hatta 
ilmiye mensubu olmalarının dahi hayat¬ 
ta kalmalarını sağlayamadığı ve Kapan 
nâzırının başına geldiği gibi bir gün için 
olsun kâğıt üzerinde kimliği askeriyeye 
tahvil ile idamdan kurtulamadıkları bi¬ 
linmektedir (Cevdet, VIII, 179). 

Yabancı Dil Eğitimi. Lisan öğretilme¬ 
sindeki zaruret ilk defa olmak üzere açık¬ 
ça Behîc Efendi tarafından dile getirilir. 
Yalnızca devletler arası ilişkilerini yürüt¬ 
mek ve Avrupa ahvalini takip edebilmek 
için değil yenilenme faaliyetleri için ge¬ 
rekli çeşitli eserlerin de kullanılabilmesi 
ve tercümelerinin sağlanabilmesi için li¬ 
san öğrenilmesini vazgeçilmez bir şart 
olarak görür ve her lisanda müslüman 
tercümanlar yetiştirilmesindeki zarure¬ 
tin altını çizer. Çözüm olarak Şark dilleri¬ 
nin öğrenilmesinde ve “dil oğlanlarının 
yetiştirilmesinde Avrupa devletlerinin 
yüzyıllar öncesinde başvurdukları bir ça¬ 
reyi önerir ve Üsküdar Harem’deki mat¬ 
baa binası gibi büyük ve müstakil bir bi¬ 
na yapılarak burada bir dil okulunun açıl¬ 
masını gündeme getirir. Bu konudaki za¬ 
fiyet II. Mahmud devrinde de devam et¬ 
miş, nihayet 1821’ de Bâbıâli’de Tercüme 
Odası'nın açılması ile lisan eğitimi için ilk 
âcil adımlar atılmış olmakla beraber Be¬ 
hîc Efendi’nin önerdiği gibi müstakil bir 
okulun açılması söz konusu olmamıştır. 

Adalet Mekanizmasının Islahı ve Hu¬ 
kuk Dilinin Sadeleştirilmesi. Behîc Efen¬ 
di bu konular üzerinde de ısrarla durur. 
Olur olmaz şeyler için ferman çıkarılması 
ve fermana muhtaç kılınmasını tenkit 
eder. Ferman iktizâ eden hususlarda da 
dil meselesine tekrar temas eder ve fer¬ 
manların dil bilgisinin sorgulandığı bir 
imtihan kâğıdı değil neyin yapılıp yapıl¬ 
maması gerektiğini açıkça bildiren bel¬ 
geler olduğuna ve bu sebeple ifadenin 
sadeliğine ve anlaşılır olması hususlarına 
özellikle dikkat çeker. Ömer Fâik’in de işa¬ 
ret ettiği gibi genelde kadı ve nâiblerin 
fermanların meâllerini anlayamadıkla¬ 
rını belirtir. İfade ağırlığından dolayı 11. 
Mahmud’un imamı Zeynelâbidîn Efen- 
di'nin Rus savaşı esnasında cepheden ge¬ 
len bir meserret mektubunu (Eylül 1828) 
padişah huzurunda okumaktan âciz ka¬ 
lıp gerisini bizzat II. Mahmud’un yüksek 
sesle okuyarak tamamlaması hadisesi ha¬ 
tırlanacak olursa bu konuda söylenenle¬ 
rin pek abartılı olmadığını ayrıca teyit et¬ 
mek mümkündür (Abdullah Molla, vr. 6 b ; 


krş. Beydilli, Türk Bilim ue Matbaacılık 
Tarihinde Mühendishâne, s. 327). Hukuk 
davalarının fermana ihtiyaç göstermeye¬ 
cek bir şekilde vilâyet mutasarrıflarının 
buyrulduları ile halledilmesini önerir. Cüz*î 
meseleler için ferman çıkarılmasına ge¬ 
rek olmadığı fikrinden Alemdar Mustafa 
Paşa’nın da etkilenmiş olduğu anlaşıl¬ 
maktadır (Cevdet, VIII, 4). 

Behîc Efendi verilmekte olan cezaları 
caydırıcı bulmamaktadır. Şeriata uygun 
olarak verilen cezaların Türkçe bir ceza 
kanunu kitabı halinde devlet memurları, 
askerler, tüccar ve ahali için ayrı bentler 
halinde tanzim ve tedvin edilerek hazır¬ 
lanmasını ve basılarak dağıtılmasını is¬ 
ter. Kanunların ifade ve ibarelerinin her¬ 
kesin anlayabileceği bir açıklığa kavuştu¬ 
rulmasını, bir başka deyişle hukuk dilinin 
sadeleştirilmesini önerir. Avrupa’dan et¬ 
kilenmiş olarak Beyazıt veya Cağaloğlu 
civarlarında kışla gibi büyük, gösterişli 
ve müstakil bir adliye sarayı yapılması, 
kadılar tarafından görülmekte olan dava¬ 
ların zabıt ve ilk işlemlerinin tamamlan¬ 
masından sonra muhakemelerin bu bi¬ 
nada görülmesini ve verilecek cezaların 
suç mahallinde icrası gibi ayrıntılarıyla il¬ 
gili olarak düşündüklerini belirtir. 

Ekonomik Kalkınma. Beykoz’da açılan 
ilk kâğıt imalâthanesinin fikir babası ve 
işleticisi de olan Behîc Efendi’nin (a.g.e., 
VIII, 107) ekonomik hayatın düzenlenme¬ 
si ve imalât sektörünün desteklenme¬ 
si konularındaki görüşleri çeşitli boyut¬ 
lar içerir. Ekonomik hayatta başkaları¬ 
na muhtaç olmayacak bir hale gelmenin 
devletin ve memleketin kuvvetlenmesi¬ 
nin tekyolu olduğunu vurgulaması, XVIII. 
yüzyıl Aydınlanma devrinde Avrupa hü¬ 
kümdarlarının genelde benimsemiş ve 
uygulamış oldukları ekonomik görüşleri¬ 
ne katıldığını gösterir. İmalâtın arttırıl¬ 
ması ve ticaretin geliştirilmesi devlet ve 
milleti zenginliğe götüren tek yoldur. Eko¬ 
nomik kalkınma, zanaatkâr ve sanatkâr¬ 
ların korunması ve teşviki, imalât sektö¬ 
rünün düzenlenmesiyle ilgili fikirlerinden 
ötürü Behîc Efendi'yi modern anlamdaki 
millî ekonomi düşünürlerinin öncüsü ola¬ 
rak kabul etmek mümkündür. 

Behîc Efendi. Avrupa devletlerinin eko¬ 
nomik kalkınmaya ve ticarete öncelik ver¬ 
diklerine işaret eder ve özellikle Rusya’da 
görülen gelişmelere dikkati çeker. Büyük 
Petro'nun yürüttüğü reformlar ve bu re¬ 
formlar neticesinde Rusya’nın nasıl kuv¬ 
vetlendiğine temas ettiğinde Rus ve müs- 
lümanlar arasında entelektüel bir kıyas- 
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lamaya gider. Bu mukayese reform dü¬ 
şüncelerini takip ettiğimiz müellifler için¬ 
de emsalsizdir. Müslümanların “mede¬ 
nîsi şöyle dursun ednâ bedevîsi”nin bile 
Avrupalılar’dan çok daha yetenekli oldu¬ 
ğunu ileri sürer ve “başlarına tokmak ile 
darb olunsa pek kolay maddeyi on yılda 
öğrenmeğe isti'dâddan beri hayvân-ı bî- 
iz‘ân olan, hatta cemî-i milel-i Efrenciy- 
ye’nin erzeli olan Moskov tâifesi” yargısı 
bu konuda söyleyeceklerinin özüdür; bu 
ise “Yenilenme ve yeniden yapılanma işi¬ 
ni bu evsafta olan Ruslar başardıktan 
sonra bizler nasıl başaramayız” anlamın¬ 
da müslümanlara yöneltilmiş bir mesaj¬ 
dır. Behîc Efendi'nin bu sözleriyle, Avru¬ 
pa'daki teknik ve sanayi alanındaki geliş¬ 
meler karşısında yılgınlığa kapılan okur¬ 
larına yalnız kuru bir cesaret vermeyi 
amaçladığını sanmak hatalı bir değerlen¬ 
dirme olurdu. O buna samimiyetle inan¬ 
makta ve akılcı tedbirlerle kısa zamanda 
Avrupa'ya yetişmenin mümkün olduğu¬ 
na olan inancını dile getirmekteydi. Mem¬ 
leketin insan yapısı, zengin kaynaklan ve 
geniş toprakları kendisini böyle bir inan¬ 
ca sevketmektedir. Son yıllarda başarıl¬ 
mış olan yenilikleri ise bu yargısının oluş¬ 
masında başlıca etken olarak görür. 

Ekonomik tedbirler cümlesinden ol¬ 
mak üzere önce, ileride Tanzimat Ferma- 
nı’nın da ana konularından birini teşkil 
edecek olan vergi konusunu ele alır ve 
öncelikle vergilerin zabtı ve kayıp ver¬ 
meden toplanması hususuna eğilir; bu 
amaçla üç seneden önce azledilmemek 
kaydı ile her vilâyete birer defterdar ta¬ 
yin edilmesini önerir ve defterlerin mun¬ 
tazam tutulmasının gereği üzerinde du¬ 
rur. Defterdarların kaydıhayat şartıyla ta¬ 
yinlerini öneren Canikli Ali Paşa’nın yanın- 
da (bk. TAD, Vll/12-1311969), s. 153) bun¬ 
lara uzun sayılabilecek belirli bir süre için 
hizmet imkânı verilmesi muhakkak ki da¬ 
ha gerçekçi bir görüştür. Halkın gereksiz 
vergi yükü altında ezilmesine ve âyanlar 
tarafından istismar edilmesine engel 
olunmasını ister. Hint kumaşlarına ve Av¬ 
rupa'dan gelen çeşitli mallara itibar edil¬ 
mesinden kaçınılması, dolayısıyla yerli 
malı kullanılması genelde hep önerilen 
bir konu olmuştur ve Behîc Efendi de aynı 
fikirdedir. Ancak bu işin zorla değil özen¬ 
direrek yapılması taraftarıdır. Böyle bir 
alışkanlığın halka da aşılanabilmesi için 
başta hükümdar olmak üzere en üst ke¬ 
simden başlayarak yerli malı kullanımı¬ 
nın yaygınlaştırılmasını ve teşvik edilme¬ 
sini ister. III. Selim’in de aynı görüşü pay¬ 


laştığı bilindiğinden bu konuda fazla bir 
problem görülmezse de tatbikinin kâğıt 
üzerinde kaldığı ve Avrupa mallarına olan 
düşkünlüğü gemlemenin o kadar kolay 
bir iş olmadığı, Paris'te sefâret amacıyla 
bulunan (1803-1806) Hâlet Efendi'ye ya¬ 
pılan ve kendisini bunaltan sonu gelmez 
siparişlerden anlaşılmaktadır (Karal, Ha¬ 
let Efendinin Paris Büyük Elçiliği, s. 25- 
30). 

Yerli imalât sanayiinin kurulması öne¬ 
rileri arasında ağırlıklı bir yer tutar. Yünlü 
kumaş, kadife, atlas, kâğıt, saat, cam, 
ayna, mineli eşya vesair züccaciye, ma¬ 
denî eşya ve çeşitli aletler, hulâsa Avru¬ 
pa ve Hindistan’dan gelen bütün mal¬ 
ların üretimi için ayrı ayrı birer imalât¬ 
hane kurulmasını ister ve hatta bü¬ 
tün bunların 1SO yıl önce yapılmış olması 
icap ettiğini esefle vurgular. Bu işletme¬ 
lerin başında bulunanların başarısız ol¬ 
maları halinde yalnızca vazifeden alınma¬ 
larıyla iktifâ edilmesini ve başkaca bir ce¬ 
zaya çarptırılmamasını istemesi dikkat 
çekicidir. Bu son noktada sürgün, müsâ- 
dere ve idam cezaları gibi yine Tanzimat 
Fermanı ile ortadan kaldırılması söz ko¬ 
nusu edilecek olan, devlet kapısında hiz¬ 
met almanın caydırıcı uygulamalarından 
vazgeçilmesi gerektiği anlamının saklı 
olduğu açıktır. 

İthalâtla uğraşan ve az bir sermaye ile 
celbettikleri eşyayı sekiz katı fiyatla sa¬ 
tarak fahiş kazanç sağlayan ve devletin 
güçlenmesini arzu etmeyen, beratlı gayri 
müslim ve müste’min tüccarların tutum¬ 
larını eleştirmesi ayrıca dikkat çekicidir. 
Behîc Efendi’nin düşünceleri doğrultu¬ 
sunda Âzadlı'da bir yünlü kumaş ima¬ 
lâthanesinin açılmış olduğu ( 1804) ve o 
sıralarda Beykoz’da açılan kâğıt imalât¬ 
hanesinin başında bulunan Behîc Efen¬ 
di’nin de bu konu ile yakından ilgilendiği 
ve hatta bu işletmenin de başına geçiril¬ 
mesinin düşünüldüğü bilinmektedir (bk. 
TSMA, nr. E 1524/3). 

Behîc Efendi, imalât sanayiinin denet¬ 
lenmesi ve işlerinin esnaf kethüdâları ve 
lonca ustaları dahil olmak üzere her tür¬ 
lü engellemeden uzak ve planlı bir şekil¬ 
de yürütülebilmesi için -günümüzdeki 
Sanayi Bakanlığı’nı hatırlatan- müstakil 
bir nezâret kurulmasını ve buna bir nâ- 
zır tayin edilmesini, bu işlerle ilgili olarak 
yeni kanunnâmeler hazırlanmasını, esnaf 
teşkilâtını ve ticareti düzenleyen eski ka¬ 
nunların gözden geçirilerek çağın ihtiyaç¬ 
larına cevap vermekten uzak kalan hu¬ 
susların ortadan kaldırılmasını gerekli gö¬ 
rür. 


Zamanının diğer ricâli yanında ıslahat 
düşünceleri bakımından özgün ve daha 
kapsamlı ve köklü tedbirler teklif etmiş 
olarak sivrilen, alışılmış ve bilinenlerin 
dışında fikirler üreten ve bunları bizzat 
yürütmekten çekinmeyen, siyaseten de 
etkin bir şahsiyet olan, III. Selim’i tekrar 
tahta çıkarmak amacıyla Alemdar Mus¬ 
tafa Paşa önderliğinde IV. Mustafa’ya 
karşı yapılan darbede öncü bir rol üstle¬ 
nen Behîc Efendi, Avrupa’daki gelişme¬ 
leri ve uygulamaları yenilenme ile ilgili 
teklif ve örneklemelerine katmış olarak 
devrin değişik fikirler ileri sürenlere kar¬ 
şı bilinen tavrından nasibini almış; ancak 
bu defa muhtemelen Avrupaî fikirlerin¬ 
den ötürü “hoppa” (TSMA, E 1524/3) ve 
“acayip mizaçlı” (TSMA, E 4776) niteleme¬ 
leriyle tanımlanmıştır. Akıbeti, diğer Ni- 
zâm-ı Cedîd ricâli gibi oldu ve yeniçeri¬ 
lerin takibinden kurtulamayarak öldü¬ 
rüldü (1809). 

Dış Siyaset, Sefâretnâmeler ve Büyük 
Lâyihalar. III. Selim devri dış siyasette ye¬ 
ni düşünce ve uygulamaların geçerlilik ka¬ 
zandığı gerçek bir yenilenme dönemi ol¬ 
muştur. Devletler arası münasebetlerde 
yeni düşünceler, eşitlik ve mütekabiliyet 
esası ve Avrupa devletler hukukuna gir¬ 
me teşebbüsleri, Prusya, İsveç, İngiltere, 
Rusya ile yapılan ittifaklar. İspanya ile ya¬ 
kınlaşma, ihtilâl Fransa’sına karşı takını¬ 
lan tavır, savaşan devletlere karşı ilân edi¬ 
len tarafsızlık ve denizlerde tarafsızlık il¬ 
keleriyle kendini gösterir. Londra, Paris, 
Berlin, Viyana gibi önemli merkezlerde 
dâimî elçiliklerin açılması ve bunların 
Rusya, İsveç gibi diğer Avrupa devlet 
merkezlerine de teşmil edilmesinin dü¬ 
şünülmesi bu gelişmelerin en önemlileri 
arasında yer alır. Dış politikadaki bu tür 
değişiklikler devrin önde gelen isimlerin¬ 
den Râşid, Atıf, Ebûbekir Râtib ve Mah- 
mud Râif gibi reîsülküttâbların düşünce 
ve uygulamalarından doğmuş olmakla 
beraber Avrupa ile bu tür bir yakınlaşma¬ 
ya girilmesinin zaruretine çok daha ön¬ 
celeri Ahmed Resmî tarafından işaret 
edilmiştir. Siyaset icra etme yeni bir tar¬ 
za bürünür ve eski uygulama ve davra¬ 
nışlardan süratle uzaklaşılır. Avrupa siya¬ 
sî ahlâkına uyum sağlamak ve taklit et¬ 
mek kaçınılmaz olur. Politika, Behîc Efen¬ 
di’nin açıklayıcı kaydıyla zamanla her ne 
kadar “kizb ü hîle” anlamında kullanılır 
bir kavram haline gelmişse de asıl mâna¬ 
sı “siyaset işleri ve devlet tedbiri” (umûr-ı 
siyâsiyye ve tedbîr-i müdün) demektir. Böyle 
olmakla beraber OsmanlI siyasî ricâlinin 
de Avrupa'da câri olan usulleri kullanma- 
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sı, siyasî ahlâkını değiştirmesi, “kizb ü hî- 
le'ye tevessül ile sırasında “bazı müphem 
sözler irad edip diplomat ağızı satmala¬ 
rı” (Cevdet, VI, 285) gerektiğinde -Thlley- 
rand’ın Seyyid Ali Efendi'ye yaptığı gibi- 
karşısındakileri aldatmaları, yalan söyle¬ 
meleri icap etmekteydi. Bu yeni düşün¬ 
celeri uygulamak uzun zamanlar Osmanlı 
siyasetçilerini acemilik içinde bırakacak, 
“diplomat ağızı satarken” yüzlerinin kı¬ 
zarması daima kendilerini ele verecektir. 
Avrupa’ya gönderilen bu devir elçileri reel 
politika ile tanışıp yeni politika alışkan¬ 
lıkları edinirken, düşüncelerde de önem¬ 
li değişiklikler meydana getirdiler ve Os¬ 
manlI dış politikasının giderek çağdaş bir 
telakkiye erişmesinde etkili oldular. Dev¬ 
letler arası ilişkilerde dostlukların değil 
yalnızca çıkarların söz konusu edildiğinin 
ve şahsî ahlâkla devlet ahlâkının farklı ol¬ 
duğunun keşfi, acı tecrübelerden geçerek 
uzun tereddütlerden sonra ancak yaygın 
bir kabul bulabildi. 

Başlangıçtaki bütün bu zafiyete rağ¬ 
men bu devir sefâretnâmeleri yenilenme 
ve yeniden yapılanma fikirlerinin oluşma¬ 
sında önemli bir yer tutar; bunları kale¬ 
me alanlar da genelde Nizâm-ı Cedîd dev¬ 
rinin önde gelen simaları ve reformların 
da uygulayıcıları olmuşlardır. Bu eserler 
yenilenmenin doğrudan birer öneri kay¬ 
nakları değildir. Ancak Avrupa'daki geliş¬ 
meleri belirlemek suretiyle öne çıkardık¬ 
ları ile yenilenme fikirlerinin oluşmasına 
dolaylı biçimde katkıda bulunurlar ve ne¬ 
lerin dışarıda nasıl olduğu ve dolayısıyla 
da içeride aynı şeylerin neden yapılması 
icap ettiği noktalarında örnek ve ilham 
kaynağı teşkil ederler. Şehir düzenleri, 
ulaşım örgütü, hükümet şekli ve işleyişi, 
ordu ve donanma, üretim ve ekonomik 
hayat, halkın yaşayışı ve durumu, adalet 
teşkilâtı, sağlık, askerî ve sivil eğitim mü- 
esseseleri hakkında kaydettikleri, yenilen¬ 
menin eğilmesi gereken ana konularının 
neler olabileceğine dair yapılmış dolaylı 
birer atıftır. Bu anlamda bu tür eserler¬ 
de doğrudan bir mukayese ve önermeye 
pek rastlanmaz. Reform teklif ve düşün¬ 
celeri örnekleme yapılan konuların içinde 
gizlidir. Askerî konuların bilhassa önce¬ 
likli bir yer tutması kaçınılmazdır. Avus¬ 
turya örneğinde olmak üzere düzenli ve 
eğitimli ordu, en ince ayrıntılarına kadar 
Ebûbekir Râtib tarafından (1792) ele alın¬ 
mıştır. Bu anlamda Rusya'daki gelişme¬ 
ler ise Mustafa Râsih'in lâyihasına (1793) 
konu teşkil etmiştir. İngiltere Mahmud 
Râif tarafından gözlemlenmiş, parlamen¬ 
tonun işleyişi ve İdarî mekanizma, Londra 


şehir idaresi ve limanı, ticareti ve özellik¬ 
le donanma ve tersanesi hakkmdaki an¬ 
latımdan (1799) herhalde büyük ölçüde 
istifade edilmiştir. 1806-1811 yılları ara¬ 
sı Fransa'da bulunan Abdürrahim Muhib 
Efendi gözlemlerinde seçicidir. Yenilen¬ 
me faaliyetlerinde devletin işine yaraya¬ 
cakların ve yapılması gerekenlerin âdeta 
bilinçli bir dökümünü verir ve Avrupa’da 
kullanımda olan yeni buluşlara özellikle 
yer ayırır. 

Mustafa Râsih, Rusya’da yeniden ya¬ 
pılanmayı başaran Büyük Petro’nun bü¬ 
tün Avrupa’yı dolaşarak incelemelerde 
bulunduğunu ve yapılması gerekenleri 
tesbit ettiğini söylerken Avrupa’nın bu 
anlamda tetkik edilmesi gerektiğine do¬ 
laylı olarak işaret etmekteydi. Petro’nun 
eski düzeni tamamen değiştirecek köklü 
reformlara girişmiş olduğunun ve eski 
askerî düzeni ilga ile ordunun çağdaş ve 
eğitimli bir hale getirdiğinin belirtilmesi 
yine bu anlamda Osmanlı ıslahatçılarına 
yapılmış bir hatırlatmadır. Avrupa’da kul¬ 
lanılmakta olan kâğıt para, içinde bulu¬ 
nulan malî darlığa ferahlık getirebilecek 
bir çözüm olarak görülmüş olmasından 
ötürü hemen bütün sefâretlerde önemli 
bir yer işgal eder. Mesaj açık olmakla be¬ 
raber bunun tatbiki mümkün görülme¬ 
miştir. 

Ebûbekir Râtib ve Râsih efendilerin 
özellikle imalât sektörüyle ilgili geniş tes- 
bitleri Behîc Efendi tarafından açık tek¬ 
lifler olarak tekrarlanmıştır. Askerî ihti¬ 
yaçlar için kurulan mîrî imalâthaneler her 
ikisinde de ayrıntılarıyla ele alınmıştır. Bu 
tesbitlerin Nizâm-ı Cedîd askerinin teç¬ 
hizinde, Baruthâne ve Tbphane’nin yeni¬ 
lenmesinde önemli örnekler oluşturduğu 
açıktır. Askerî eğitim ve bu ihtiyacı karşı¬ 
lamak üzere mühendishânelerin açılması 
üzerinde önemle durulmuş konulardan¬ 
dır. Râsih Efendi’nin, Rusya’nın tesbit et¬ 
tiği gelişmelere erişebilmesini ancak yet¬ 
miş seksen senelik bir istikrarlı çalışma¬ 
nın neticesi olarak görmesi, reformlara 
inat ve ciddiyetle devam edilmesi gerek¬ 
tiğinin bir uyarısıdır. Râsih de Behîc gibi 
devletin kısa zamanda güçlenmesi için 
bütün maddî ve İslâm dininin bahşettiği 
mânevî unsurlara fazlasıyla sahip olun¬ 
duğuna samimi olarak inanır. Ancak Av¬ 
rupa’nın, özellikle de Rusya’nın katettiği 
mesafenin ciddiye alınmasında gaflete 
kapılmamasınm ve çağa ayak uydurulma¬ 
sının lâzım geldiğine işaret etmekten de 
kendini alamaz. Bu uyarı genelde bütün 
sefâretnâmelere hâkim olan sonuç me¬ 
sajı gibidir. “Heman Cenâb-ı Hak Devlet-i 


Aliyye’yi kâffe-i umûr-ı nizâmiyye-i mül- 
kiyye ve askeriyyenin hüsn-i tesviyye ve 
tensîkine muvaffak ve kuvvet ü kudret-i 
saltanat-ı seniyyeyi a'dâ-yı dîn ve düşmâ- 
nân-ı bed-âyîn üzerlerine gâlib-i mutlak 
eyleye” {Sefâretname ue Layiha, vr. 67 b ) 
ortak temennisi, yenilenme ve yeniden 
yapılanmanın ana hedefini gösteren bir 
tariften başka bir şey değildir. 

Nizâm-ı Cedîd Sonrası ve II. Mahmud 
Devri. Nizâm-ı Cedîd’in tam bir fiyasko ile 
neticelenmesi, ıslahat düşüncelerini sona 
erdirmemiş olmakla beraber yeni şartlar 
bunların su yüzüne çıkmasını uzun zaman 
engellemiştir. Alemdar Mustafa Paşa dar¬ 
besi yenilenmeyi kesintiye uğradığı nok¬ 
tadan devam azmini taşır; eğitilmiş asker 
uygulaması tekrar canlandırılır ve Nizâm-ı 
Cedîd’i sona erdiren derebeyi âyan, yeni¬ 
çeri ve ulemâ dayanışmasına, âyanların 
mevcut olan güçlerini merkezî otoriteye 
hâkim kılan bir ittifakla yeni bir şekil ver¬ 
meye çalışır. Siyasî otoriteyi tanımlama 
ve sınırlama teşebbüsü olarak meydana 
getirilen Sened-i İttifâk’ı düşünce itiba¬ 
riyle Behîc, Râmiz, Tahsin, Refik gibi 
Alemdar’ın akıl hocaları olan eski Nizâm-ı 
Cedîd ricâlinin eseri olduğunu düşünmek 
yanlış olmaz. Sened, Alemdar’ın kısa sü¬ 
ren sadâreti sebebiyle uygulanma imkâ¬ 
nı bulamadıysa da II. Mahmud’u yeterin¬ 
ce tedirgin edip ona bundan sonraki yıl¬ 
larda da bu unsurların bertaraf edilmesi 
istikametinde sistemli bir siyaset geliş¬ 
tirme zaruretini ilham etmiş olmalıdır. 
Avrupa’da olduğu gibi çağdaş bir devlet 
teşkilâtının merkezî otoritenin kuvvetlen¬ 
mesiyle sağlanabileceği gerçeği II. Mah- 
mud’un bu sahadaki faaliyetlerinin ana 
fikrini teşkil etmiştir. 

1826’da Yeniçeri Ocağı'nın kaldırılması 
ile ıslahat düşünce ve uygulaması yeni bir 
ivme kazanmıştır. “Usûl-i nizâm-ı müs- 
tahsene”, bu tarihle başlayan yeni devrin 
teşebbüs edeceği yeniden yapılanma fa¬ 
aliyetlerini tanımlamada kullanılan bir ta¬ 
bir olmuştur. Nizâm-ı Cedîd başlangıcın¬ 
da olduğu gibi birtakım lâyihalarla neler 
yapılması gerektiği hakkında düşünceler 
bu devirde de gündemde olmakla bera¬ 
ber pek önemsenmez. Dîvân-ı Hümâyun 
mühimme-nüvîsânından Debbâğhâne 
eski nâzın Râgıb Efendi’nin (Karal, TV, I 
[ 1942], s. 356-368) veya Keçecizâde İzzet 
Molla’nm lâyihaları (İÜ Ktp., TY, nr. 9670; 
teliftarihi, 1827), gerek içerik gerekse ön¬ 
gördükleri itibariyle Nizâm-ı Cedîd'le ilgili 
olarak kaleme alman metinlerin son zayıf 
örneklerini verir. Bunların mülkî idare ve 
ekonomik alanlardaki iyileştirme düşün- 
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çeleriyle II. Mahmud’u etkilemiş oldukla¬ 
rı söylenemez ve bu tip sıradan önerme¬ 
lerin artık radikal tedbirler almaya yöne¬ 
lecek olan padişahın yeniden yapılanma 
düşüncelerine katkıda bulunduğunu dü¬ 
şünmek mümkün değildir. Bununla be¬ 
raber İzzet Molla’nın bazı tesbitleri ilgi 
çekicidir, ancak Behîc Efendi'den sonra 
artık fazla bir özgünlüğü kalmamıştır. Bir 
meclis-i şûrâ teşkili ve paşakapılarındaki 
gelen giden kesafetinin iş yapmaya vakit 
bırakmadığının ifadesi bu anlamdadır. 
“Kefere devletlerinin nizâmâtı Devlet-i İs- 
lâmiyye’ye galiptir” yargısının açıkça ifa¬ 
de edilmesi belki artık pek yeni bir tesbit 
sayılmazsa da “usûl-i Efrenciye’ye bizim 
usulümüz mugayirdir dememek icap et¬ 
tiği" ve “Efrenç kitaplarının tercüme ile 
şer‘e muvafık olanların icrası"; “Nizâmâ- 
tı biz onlar kadar düşünemeyiz”: “Onla¬ 
rın şer‘e dokunmaz nizâmlarını masla¬ 
hatımıza uydurmalıyız” önermeleri yeni 
devrin dayanacağı ana telakkiyi ortaya 
koyması bakımından önemlidir. Artık es¬ 
ki ile yola çıkıp onu muhafaza ve yeni ile 
uzlaştırma arayışları sona ermiştir ve 
devletin içinde bulunduğu şartlar dahi¬ 
linde tekrar böyle bir denemeye vakit de 
kalmamıştır. Yeniyi tek kaynak olan Av¬ 
rupa’dan aynen almak, eski tecrübelerin 
ışığında kaçınılmaz gibi görünmekte ve 
bu teslimiyet Avrupa karşısında duyulan 
bariz bir ezikliğin ve kompleksin izlerini 
dışa vurmaktadır. “Zulmet-i küfr ile veri¬ 
len nizamın” başarıları karşısında “şeref-i 
nûr-i îmân ile” girişilecek işlerde çok daha 
fazla başarılı olunacağının ifadesi, müs- 
lümanlarm moralini yüksek tutmak için 
sarfedilmiş bir söz gibi görünmekteyse 
de bunun gerçekten de böyle olduğunu 
kanıtlamak mümkündür. İzzet Molla'nm 
örnek olarak gösterdiği, İslâm dünyası 
içinde Avrupa tarzında başarılı reformlar 
yapmış olan Mısır Valisi Mehmed Ali Pa- 
şa’dan başkası değildir ve böyle bir ör¬ 
nekleme ilk defa yapılmaktadır. Nizâm-ı 
Cedîd devrinde Rusya'nın ve Büyük Pet- 
ro’nun yaptıklarına imrenerek bakan ve 
emsal olarak gösterenlerin aksine niha¬ 
yet artık müslüman bir devlet adamının 
icraatlarını öne çıkarma gururu yaşanır: 
“Mısır’da padişahın orta zekâlı ve okur 
yazar olmayan bir veziri o eski Mısır’ı ye¬ 
ni dünyaya döndürdü”. Böylece reform 
fikri Mehmed Ali’nin bu sahadaki icraa¬ 
tından hareketle en parlak örneğini bul¬ 
muş olmaktaydı. Avrupa usulünün kabu¬ 
lünü tek çare olarak gören İzzet Molla’nın 
önceki devirlerde yapılmış olanlara bakı¬ 
larak devletin yeniden yapılanamayaca- 


ğını açıkça ifade etmesi, klasikleşmiş bir 
nostaljik takılma haline gelen Kanûnî Sul¬ 
tan Süleyman devrini ideal alma söylemi¬ 
ni bir tarafa bırakarak bu görüşün bir ça¬ 
re olamayacağını belirtmesi ayrıca önem¬ 
lidir. Nizâm-ı Cedîd devrinde sıkça atıfta 
bulunulan Kanûnî devri nihayet artık bir 
ideal olmaktan resmen çıkmış ve gözler 
tek istikamet olan Avrupa’ya çevrilmiş¬ 
tir. 

111. Selim’in şehzadeliğinden itibaren 
cihangir olacağına inandırılması gibi dev¬ 
leti yenilemek üzere yüzyılda bir gelen 
büyük müceddit olarak takdim edilmeye 
başlanan 11. Mahmud’un da (Şirvanlı Fa¬ 
tih Efendi, vr. 39 a -40 a ; Esad Efendi, s. 174- 
178) kendisini devleti kurtaracak tek kişi 
olarak gördüğüne şüphe yoktur. Devrin 
iç ve dış güçlükleri ve siyasî baskılarının 
girişilen reformların bir kısmının şeklî ve 
yüzeysel kalmasında önemli bir rol oyna¬ 
mış olmasına rağmen bu tip yeniliklerin 
ilk hamlede göze çarpan ve geniş kitleler 
üzerinde, girilen yeni yolun psikolojik et¬ 
kilenmesini sağlayan tedbirler olarak bi¬ 
linçli bir şekilde düşünülmüş olduğunu 
da kabul etmek lâzımdır. Devlet memur¬ 
ları ve askerlere öngörülen Avrupa tarzı 
kılık-kıyafet zorunluluğu, askerî Batı mü¬ 
ziğinin yaygınlaşması özellikle bu anlam¬ 
dadır. Rusya’da Büyük Petro reformları¬ 
nın da bu sebepten ötürü bu tür biçim¬ 
sel tedbirlerle başlatıldığı göz önünde tu¬ 
tulmalıdır. Memurların maaşa bağlanması 
gibi İzzet Molla’nm da dile getirmiş oldu¬ 
ğu yeni tedbirler, merkezî otoritesi tah¬ 
kim edilmiş çağdaş devlet yapılanmasının 
kaçınılmaz önlemleri cümlesindendir. Va¬ 
kıfların devlet kontrolüne alınması çok 
daha önceleri gündeme gelmiş olarak ni¬ 
hayet tahakkuk eder. Ulemânın denetlen¬ 
mesi ve devlet siyaseti çizgisinde tutul¬ 
ması, bu kesimin siyaset yanında eski eko¬ 
nomik gücünü de yitirmiş olmasından 
ötürü büyük bir mesele olmadan gerçek¬ 
leştirilir. Çeşitli meclislerin, özellikle hü¬ 
kümet organlarının üstünde nâzım bir rol 
üstlenecek olan Meclis-i Vâlâ-yı Ahkâm-ı 
Adliyye’nin ihdası (1838), nihayet Avru¬ 
pa'daki kabine sistemini hatırlatacak bir 
hükümet sistemine gidilmesi ve nâzırlar- 
dan birinin başvekil sıfatı ile riyâseti üst¬ 
lenmesi, merkeze bağlı bürokrasisi, sin¬ 
dirilmiş ulemâsı, yeni ordusu, derebeyi ve 
âyaniarın ortadan kaldırılması, II. Mah¬ 
mud’un çağdaş bir devlet mekanizması 
kurma yolunda önemli yollar katettiğinin 
göstergesidir. Bütün bu önemli icraatla¬ 
rında kendisinden başka yönlendirici fikir 
ve düşüncelerin kimlerin eseri olduğunu 


tam olarak belirlemek oldukça zordur. 
Devrin önde gelen isimlerinden Hüsrev 
Paşa’nm askerî reformları, zaptiye ve asa¬ 
yiş konularındaki katkıları söz konusu ol¬ 
makla beraber reform anlayışında mu¬ 
hafazakâr görüşe sahip olduğu, ancak II. 
Mahmud’un düşüncelerine uyum sağla¬ 
yıp devrin gidişatına ayak uydurmuş ola¬ 
rak şahsî ikbâlini ön planda tuttuğu bi¬ 
linmektedir. Sâdık Rifat ve Mustafa Re- 
şid paşaların yenilenme ile ilgili düşünce¬ 
lerinin ise genelde dış siyaset ve içte bil¬ 
hassa devletin “anayasal” nizamının yeni 
bir şekil alması anlamında ağırlıklı oldu¬ 
ğu gözlenmektedir. Müslüman olmayan 
tebaanın hukukî durumunun iyileştiril¬ 
mesi ve bunların müslümanlardan farklı 
olmadıklarına işaret eden beyanlar, kili¬ 
se tamir ve inşaatıyla ilgili olarak takip 
edilen yeni liberal politika, II. Mahmud 
devri son dönemi düşünce dünyasının ka- 
tetmekte olduğu merhaleleri göstermesi 
bakımından önemlidir ve Tanzimat Fer- 
manı’nda bu iki kesimin “kanun” karşı¬ 
sında eşit olduklarının ifadesiyle sonuç¬ 
lanacak bir gelişmenin varlığına delâlet 
eder. 

Sâdık Rifat Paşa Tanzimat'a giden yol¬ 
da fikirleriyle öne çıkar ve fermanın ana 
ilkelerinin belirlenmesinde Reşid Paşa’- 
nın yanında önemli bir yer işgal eder. Vı- 
yana'daki ilk sefâreti esnasında (1837) 
kaleme aldığı düşünceleri arasında Avru¬ 
pa’da can. mal, ırz ve namusun devlet 
güvencesi altında bulunduğunu vurgula¬ 
ması ve bu hususlarda Osmanlı idaresine 
hâkim olan kötü uygulamaya temas et¬ 
mesi, “Adalet esâs-ı devlettir” deyişi altın¬ 
da kanunların üstünlüğünden ve bütün 
devlet adamlarının buna uymaları gerek¬ 
tiğinden, müsâderenin yasaklanmasın¬ 
dan, vergi ıslahı ve adaletinden bahset¬ 
mesi ve nihayet daha önceki dönemlerde 
de sıkça dile getirilen bütün bu hususları 
Avrupa “sivilizasyon”unun bir gereği ve 
mümeyyiz vasfı olarak takdim etmesi ol¬ 
dukça önemsenmiştir. “Devletin küfür 
ile değil ancak zulüm ile yıkılacağı" görü¬ 
şü çok eski devirlerden beri söylenmekte 
iken bütün bunların yeni tesbitler olarak 
algılanmış olması herhalde abartılı bir ha¬ 
tadır. Bu fikirlere ancak, Tanzimat'tan 
kısa bir zaman önce yapılmış olmaların¬ 
dan ve fermana aksettirilmiş bulunma¬ 
larından ötürü ayrı bir değer biçilmesi 
doğru bir değerlendirme olurdu. 

Sonuç olarak 111. Selim ve II. Mahmud 
devri reform düşüncelerinin, geri kalmış¬ 
lığın ve Avrupa’daki ilerlemelerin yüzyıl- 
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iar öncesine uzanan zorlu muhasebesin¬ 
den çıkartılmış olarak önceki devirlerin 
deneme ve yanılmalarla geçen uzun ma¬ 
cerasının bir mahsulü olduğunu söyle¬ 
mek mümkündür. Bu durumda. Tanzi¬ 
mat’ı hazırlayan fikrî oluşumun ve fer¬ 
manda sözü edilen ana ilkelerin bu biri¬ 
kimin bir sonucu olduğunu kabul ile bu 
ilkelerin Avrupa örneklemesinden geldi¬ 
ği hakkındaki yaygın kanaatin sorgulan¬ 
ması gerektiği herhalde yanlış bir tesbit 
olmayacaktır (daha sonraki ıslahat faali¬ 
yetleri için bk. BATILILAŞMA; ISLAHAT 
FERMANI; TANZİMAT) 
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ISLAHAT FERMANI 

Tanzimat’ın ilânından sonraki 
uygulamalarla ilgili olarak 
özellikle gayri müslimlere 
yeni haklar tanıyan 
1856 tarihli hatt-ı hümâyun. 

3 Kasım 1839’da ilân edilen ve bütün 
Osmanlı tebaasının kanun önünde eşit 
sayıldığını, herkesin can, mal ve namus 
dokunulmazlığının devletin güvencesi al¬ 
tında olduğunu açıklayan Gülhane Hatt-ı 
Hümâyunu’nu yeterli bulmayan Batılı 
devletlerin, Osmanlı tebaası müslüman- 
larla gayri müslimler arasında bazı siyasî 
ve hukukî farklılıkların bulunduğunu ileri 
sürerek daha köklü reformlar yapılması¬ 
nı istemeleri sonucunda hazırlanan fer¬ 
man olup Osmanlı tarihinde önemli bir 
yere sahiptir. 

Kudüs ve civarında hıristiyanlarca kut¬ 
sal sayılan bazı mekânlar (makâmât-ı mü- 
bâreke) hakkındaki taleplerinin arzu ettiği 
şekilde halledilmemesi üzerine Osmanlı 
Ortodoksları’yla ilgili olarak resmen hima¬ 
ye hakkı verilmesini isteyen Rusya’nın tek¬ 
liflerinin Bâbıâli tarafından reddedilme¬ 
siyle başlayan Kırım Harbi (1853-1856) sı¬ 
rasında Batılı devletlerin reform konu¬ 
sundaki baskıları arttı. Savaşta Rusya’ya 
karşı Osmanlı Devleti’ni destekleyen Ba¬ 
tılı devletler Rusya’nın hıristiyan kozunu 
kullanarak Avrupa kamuoyunu Osmanlı 
Devleti aleyhine harekete geçirmesi teh¬ 
likesine karşı Bâbıâli’nin mutlaka hıristi- 
yanların haklarıyla ilgili yeni düzenleme¬ 
ler yapmasını istiyorlardı. Nitekim barış 
antlaşmasına esas olacak hususları belir¬ 
lemek üzere Viyana’da toplanan konfe¬ 
ransta tesbit edilen dört esastan sonun¬ 
cusu, gayri müslimleri müslümanlarla 
eşit haklara kavuşturacak yeni bir ıslahat 
programının ilânını şart koşuyordu. Gayri 
müslimlere verilecek haklar, Avrupa dev¬ 
letlerinin müşterek teminatları altına alın¬ 
mak üzere özel bir madde ile barış ant¬ 
laşmasına eklenecekti. Bâbıâli, kendi iç 
meselesi olan ıslahat konusunun antlaş¬ 
maya eklenmesinin hâkimiyet haklarına 
zarar vereceğini, bunun ayrıca devletler 
hukukuna da aykırı olduğunu ileri süre¬ 
rek teklifi reddetti. Durumun gerginleş¬ 
mesi üzerine Fransa’nın tavsiyesiyle hü¬ 
kümet gayri müslimler hakkındaki iyi ni¬ 
yetini göstermek için cizyeyi kaldıracağı¬ 
nı, dolayısıyla gayri müsiimlerin orduya 
ve idari görevlere alınacağını açıkladı. 10 
Mayıs 1855’te ilân edilen karara göre gay¬ 
ri müslimler askerlikte miralaylığa, ida¬ 
rede ise birinci dereceye kadar yüksele- 
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bileceklerdi. Ayrıca izin almadan kilisele¬ 
rini inşa ve tamir edebileceklerdi. Fakat 
karara en büyük tepki gayri müslimler- 
den geldi. Askerlik yapmak istemeyen 
gayri müslimler çeşitli yerlerde ayaklan¬ 
dılar. Rumeli’dekilerin çoğu dağlara çık¬ 
mak veya komşu ülkelere iltica etmek 
tehdidinde bulundu. Bunun üzerine hü¬ 
kümet kararını değiştirmek zorunda kal¬ 
dı. Sınır boylarında yaşayanlar askerlik¬ 
ten muaf tutuldular. Kararda öngörülen 
gayri müslim asker sayısı önce 15.000’- 
den 7000'e indirildi, daha sonra bundan 
da vazgeçildi. 

Bu ilk deneme gayri müslimlerin ısla¬ 
hat istemediklerini açıkça ortaya koymak¬ 
taydı. Fakat buna rağmen devletler ısla¬ 
hat konusundan vazgeçmediler. Tekrar 
toplanan Viyana Konferansı’nda ( löOcak 
1856) padişahın kendiliğinden gayri müs- 
limlere verdiği imtiyazları yine kendiliğin¬ 
den genişletmesine ve barış antlaşmasın¬ 
dan önce ilân etmesine karar verildi. Bu¬ 
nun ise OsmanlI Devleti’nin hükümranlık 
haklarına ve toprak bütünlüğüne zarar 
vermeyeceği belirtildi. Bu teklifi Rusya da 
kabul ettiği için barış antlaşmasına esas 
teşkil edecek olan dört maddelik Viyana 
protokolü 1 Şubat 1856'da imzalandı. He¬ 
men arkasından İstanbul’da İngiliz, Fran¬ 
sız ve Avusturya elçileriyle sadrazam ve 
Hariciye nâzırının katıldığı bir toplantı ya¬ 
pılarak ıslahat programının hazırlıklarına 
başlandı. 

Görüşmelerde önce din ve vicdan hür¬ 
riyeti konusu ele alındı. Toplantının en 
aktif üyesi olan İngiliz elçisi Stratford 
Canning, İslâmiyet’ten ayrılmayı yasak¬ 
layan şer’î kanunların da değiştirilmesini 
istedi. Bâbıâli ise İslâmiyet’i tartışmala¬ 
rın dışında tutarak sadece gayri müslim¬ 
lerin durumlarının ele alınacağını elçile¬ 
re bildirdi. Bâbıâli’ye göre şimdiye kadar 
gayri müslimlere tanınan dinî ve adlî im¬ 
tiyazlar OsmanlI toplumunu kesin olarak 
ikiye ayırmıştı. Dinî imtiyazlar yeni düzen¬ 
lemelerle aynen korunabilirdi. Fakat adlî 
muhtariyet derecesine varan medenî hu¬ 
kukla ilgili imtiyazlar, Tanzimat’ın öngör¬ 
düğü kanun önünde eşitlik ilkesine aykı¬ 
rı olduğu için mutlaka değiştirilmeliydi. 
Elçiler ise OsmanlI toplumunda ayrılığa 
sebep olan adlî sistemin değiştirilmesini 
olumlu karşılamakla birlikte gayri müs¬ 
limler için özel imtiyazlar istemekten de 
çekinmiyorlardı. Osmanlı toplumunu bir- 
biriyle kaynaştırmaya çalışan hükümet, 
gayri müslimleri müslümanlardan ayıra¬ 
cak imtiyazlar vermenin felâket olacağını 
ileri sürerek teklifleri reddetti. Çok sert 
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geçen müzakereler sırasında birbirinden 
farklı yirmi bir muhtıra verildi. Sonunda 
bunlar birleştirilerek yeni bir ıslahat prog¬ 
ramı hazırlandı ve bir beyannâme şeklin¬ 
de ilânına karar verildi. 

İngiliz elçisi, elçilerin gayret ve müda¬ 
haleleriyle meydana getirilen ıslahat prog¬ 
ramının devletlerin müşterek taahhüdü 
ve kefaleti altına alınmasını ve barış ant¬ 
laşmasında da zikredilmesini istedi. Bâ- 
bıâli, Viyana'da olduğu gibi bunu hüküm¬ 
ranlık haklarına aykırı sayarak kesinlikle 
reddetti. Bu ihtilâf, Fransız ve Avusturya 
elçilerinin İngiliz elçisini teskin etmelerin¬ 
den sonra halledildi. Islahat programının, 
padişahın kendi arzusu ile gayri müslim 
tebaasına bazı imtiyazlar verdiği zannmı 
uyandırmak için bir ferman şeklinde ilâ¬ 
nına karar verildi. Program hemen bir 
ferman şekline getirilerek 11 Cemâziye- 
lâhir 1272 (18 Şubat 1856) tarihinde Bâ- 
bıâli’de merasimle okundu. Sadrazam Âlî 
Paşa Paris Kongresi'ne gittiği için sadâ¬ 
ret kaymakamı Kıbrıslı Mehmed Emin Pa- 
şa'nın huzurunda yapılan merasime dev¬ 
let ileri gelenleri, şeyhülislâm, patrikler, 
hahambaşı kaymakamı, cemaat başkan- 
ları ve devletlerin temsilcileri katıldılar. 
Islahat Fermanı’nın birer kopyası Paris 
Kongresi’ne katılan devletlere de verildi. 

İslahat Fermanı’nın okunmasından bir 
hafta sonra (25 Şubat 1856) toplanan Pa¬ 
ris Kongresi, Viyana protokolünün Os¬ 
manlI gayri müslimlerinin geleceğiyle il¬ 
gili olan dördüncü maddesini ikinci otu¬ 
rumundan itibaren müzakereye başladı. 
Devletler, Islahat Fermanı'nm antlaşma¬ 
da özel bir madde ile yer alması istekle¬ 
rini tekrar ortaya attılar. Osmanlı baş mu¬ 
rahhası Sadrazam Âlî Paşa, “Devletler fer¬ 
manı senet ittihaz ederler" şeklinde bir 
ibarenin antlaşmaya eklenmesine şiddet¬ 
le karşı çıktı. Ancak daha sonra uzlaşma 
sağlandı. 30 Mart 1856 tarihinde imzala¬ 
nan Paris Antlaşmasının dokuzuncu mad¬ 
desi şu şekilde düzenlendi: Padişah, teba¬ 
asının durumunu düzeltmek için kendi 
iradesiyle ilân ettiği hatt-ı hümâyunun 
devletlere tebliğini uygun görmüştür. 
Devletler bu tebliğin kıymetini kabul ve 
tasdik ederler. Şurası muhakkaktır ki bu 
tebligat devletlere, padişahın tebaası ile 
olan ilişkilerine müştereken veya ayrı ayrı 
müdahale etme hakkını hiçbir şekilde ver¬ 
mez. Böylece Islahat Fermanı’nm antlaş¬ 
mada ima yoluyla dahi zikredilmesini is¬ 
temeyen Âlî Paşa'nm büyük çabaları so¬ 
nunda düzenlenen dokuzuncu maddenin 
son bölümünün müdahaleyi önleyeceği 
zannedildi. 


Paris Muahedesi’nin imzalanması İs¬ 
tanbul’da memnuniyetle karşılanmasına 
rağmen İslahat Fermanı’nm meydana ge¬ 
tirdiği olumsuz havayı gideremedi. Halk 
Paris Antlaşmasından çok fermanın 
muhtevası ile meşguldü. Bunun baş kıs¬ 
mında, müttefiklerin yardımlarıyla hâri- 
cî durumun düzeldiği şu sırada bütün Os¬ 
manlI tebaasının refahını arttıracak ve 
devletin iç durumunu da kuvvetlendire¬ 
cek bazı yeniliklere ihtiyaç duyulduğu ifa¬ 
de edilmektedir. Yeni ve hayırlı bir devrin 
başlangıcı olacağı ümidiyle yapılması dü¬ 
şünülen dâhilî ıslahat aşağıdaki şekilde 
açıklanmaktadır: Tanzimat Fermanı ile 
bütün Osmanlı tebaasına verilen imtiyaz¬ 
lar bu defa da teyit edilmiştir. Tamamen 
uygulanması için gerekli tedbirler alına¬ 
caktır. Önceki Osmanlı sultanları tarafın¬ 
dan gayri müslimlere tanınan dinî imti¬ 
yazlar ve muafiyetler ibka edilmiştir. An¬ 
cak her cemaat belirli bir zaman içinde 
bu imtiyaz ve muafiyetlerini yeni şartla¬ 
ra ve ihtiyaçlara göre tekrar düzenleye¬ 
cektir. Bunun için hükümetin kontrolün¬ 
de patrikhanelerde özel meclisler kuru¬ 
lacak ve bu meclislerin kararları Bâbıâli’- 
nin onayından sonra kesinlik kazanacak¬ 
tır. Patrik seçimleri ıslah edilerek, patrik¬ 
lerin kaydıhayat ile tayinleri usulü uygu¬ 
lanacaktır. Patrik, metropolit, marhasa 
ve hahamlar görevlerine başlarken devle¬ 
te bağlılık yemini edeceklerdir. Ruhban sı¬ 
nıfına verilmekte olan “cevâiz” ve “âidat” 
yasaklanarak bunun yerine patriklerle ce¬ 
maat başlarına belirli gelirler tahsis edi¬ 
lecek, diğer ruhbana da rütbelerine gö¬ 
re maaş bağlanacaktır. Fakat ruhbanın 
menkul ve gayri menkul mallarına doku¬ 
nulmayacaktır. Gayri müslim cemaatle¬ 
rin işleri, ruhban ve halk arasından seçi¬ 
lecek üyelerden oluşan karma meclisler¬ 
ce idare edilecektir. Aynı din ve mezhep¬ 
ten olan şehir, kasaba ve köylerdeki mâ- 
bed, mektep, hastahane ve mezarlık gi¬ 
bi yerlerin tamirine engel olunmayacak¬ 
tır. Fakat bu gibi yerlerin yeniden inşa 
edilmesi gerektiğinde hükümetten izin 
alınacaktır. Ahalisi karışık olmayıp yal¬ 
nız bir mezhep cemaatinin bulunduğu 
yerlerde âyinler serbestçe ve açık ola¬ 
rak yerine getirilebilecektir. Değişik 
din ve mezhepten olan şehir, kasaba 
ve köylerdeki mâbed, mektep, hasta¬ 
hane ve mezarlık gibi yerlerin tamirle¬ 
ri veya yeniden inşaları hükümetin iz¬ 
nine tâbi olacak, bu gibi yerlerde âyin¬ 
ler belli kurallara göre icra edilecektir. 
Mezhep mensuplarının sayılarına bakıl¬ 
madan ibadetlerini serbestçe yapmaları 
sağlanacaktır. Bir cemaatin din, dil ve ırk 
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bakımından diğer bir cemaatten aşağı 
tutulduğunu gösteren bütün tabirler 
yazışmalardan çıkarılacak, bu gibi tabir¬ 
leri halkın ve memurların kullanmaları 
yasaklanacaktır. Osmanlı ülkesinde her 
din ve mezhebin âyini serbest olduğun¬ 
dan hiç kimse din ve mezhep değiştirme¬ 
ye zorlanmayacaktır. Din ve cins farkı gö¬ 
zetilmeksizin bütün Osmanlı tebaası dev¬ 
let memurluğuna kabul edilecektir. Kanu¬ 
nî ehliyet ve vasıfları taşıyan herkes han¬ 
gi din ve mezhepten olursa olsun askerî 
ve mülkî mekteplerde okuyabilecektir. 
Ayrıca her cemaat kendi millî dilinde eği¬ 
tim yapmak üzere okul açabilecektir. Fa¬ 
kat bu okulların programlarının düzen¬ 
lenmesiyle öğretmenlerinin tayini karma 
bir maarif meclisi tarafından yapılacak¬ 
tır. Bu meclisin üyelerini padişah tayin 
edecektir. Müslümanlarla gayri müslim- 
ler arasında veya gayri müslimlerin ken¬ 
di aralarında çıkacak davalar için karma 
mahkemeler kurulacaktır. Yargılamaların 
açıkça yapılacağı bu mahkemelerde gay¬ 
ri müslimlerin de şahitlikleri kabul edile¬ 
cek ve herkes kendi dinine göre yemin 
edecektir. Âdi hukuk davaları, eyalet ve 
sancak karma meclislerinde vali ve kadı¬ 
nın da katılmasıyla şer*î veya adlî hukuka 
göre görülecektir. Bu meclislerde de yar¬ 
gılamalar açık yapılacaktır. Gayri müslim- 
ler arasında çıkacak miras gibi özel dava¬ 
lar tarafların istemeleri durumunda pat- 
rikhâne meclislerinde de görülebilecek¬ 
tir. Karma ticaret ve cinayet mahkeme¬ 
leriyle ilgili kanunlar ve yargılama usul¬ 
leriyle ilgili nizâmnâmeler en kısa zaman¬ 
da hazırlanarak Osmanlı ülkesinde konu¬ 
şulan dillere tercüme edildikten sonra ya¬ 
yımlanacaktır. Hapishaneler ıslah edilecek 
ve her türlü eziyet ve işkenceye son veri¬ 
lecektir. Buna uymayan görevliler ceza¬ 
landırılacaktır. Hukuk eşitliği ancak gö¬ 
rev eşitliğiyle sağlanabileceğinden gayri 
müslimler de askerlik yapacaklardır. Gayri 
müslimler bu yükümlülüklerini fiilen ye¬ 
rine getirebilecekleri gibi bedel vermek 
suretiyle de eda edebileceklerdir. Bunun 
için gerekli nizâmnâme en kısa zamanda 
hazırlanarak ilân edilecektir. Vilâyet ve 
sancak meclislerinde üye olan müslüman- 
ların ve gayri müslimlerin hakkaniyetle 
seçilmelerini sağlamak üzere nizâmnâ¬ 
meler hazırlanacaktır. Yerli halkın verdiği 
vergileri ödemek ve tâbi olduğu hüküm¬ 
lere uymak şartıyla ecnebilerin de Os¬ 
manlI ülkesinde emlâk satın almalarına 
izin verilecektir. Satın alma işlemlerine 
Osmanlı Devleti ile ecnebi devletler ara¬ 
sında yapılacak düzenlemeden sonra baş¬ 
lanacaktır. Bütün Osmanlı tebaası din ve 


mezhebi ne olursa olsun aynı vergiyi öde¬ 
yecektir. Vergilerin ve özellikle âşârın top¬ 
lanması sırasında görülen kötü uygula¬ 
manın düzeltilmesine en kısa zamanda 
başlanacaktır. İltizam usulüne tedricen 
son verilerek vergilerin doğrudan doğru¬ 
ya devlet tarafından toplanması sağlana¬ 
caktır. İltizam usulünü kendi şahsî çıkar¬ 
ları için kullanan memurlarla idare mec¬ 
lisi üyeleri şiddetle cezalandırılacaktır. 
Özel nizâmnâme ile son zamanlarda yıllık 
gelir ve giderleri düzenleyen bütçe siste¬ 
minin tamamen uygulanmasına çalışıla¬ 
caktır. Memurlara tahsis edilen maaşların 
muntazam bir şekilde ödenmesine baş¬ 
lanacaktır. Bütün tebaayı ilgilendiren ko¬ 
nuların görüşüldüğü Meclis-i Vâlâ-yı Ah- 
kâm-ı Adliyye’ye her cemaatin başkanla- 
rıyla devleti temsilen bir memur tayin 
edilecektir. Bir yıl için tayin edilen bu üye¬ 
ler, müzakerelerde görüşlerini serbestçe 
söyleyebilecekler ve bundan dolayı renci¬ 
de edilmeyeceklerdir. Rüşvet ve yolsuz¬ 
lukları yasaklayan kanunlar istisnasız bü¬ 
tün memurlara uygulanacaktır. Paranın 
değerini yükseltmek ve mâliyenin itibarı¬ 
nı arttırmak amacıyla banka açmak baş¬ 
ta olmak üzere birtakım tedbirler alına¬ 
caktır. Ülkenin maddî servet kaynakları¬ 
nın işletilmesi için gerekli sermaye sağla¬ 
nacaktır. Ülke ürünlerini nakletmek üze¬ 
re yollar ve kanallar inşa edilerek, ziraat 
ve ticaretin gelişmesine engel olan hu¬ 
suslar ortadan kaldırılacaktır. Batı’nın bil¬ 
gisinden ve sermayesinden de faydalan¬ 
manın yolları araştırıldıktan sonra pey¬ 
derpey tatbik sahasına konulacaktır. Hü¬ 
kümet bu hatt-ı hümâyunda belirtilen 
hükümlerin uygulanması için görevlen¬ 
dirilmiştir. 

Islahat Fermanı Tanzimat Fermanı'na 
göre daha ayrıntılıydı. Tanzimat Fermanı 
bütün Osmanlı tebaasını ilgilendiren ge¬ 
nel prensipler koyarken İslahat Fermanı 
tamamen müslüman olmayan Osmanlı 
tebaası ile ecnebilere ait hükümler içeri¬ 
yordu. Gayri müslimlerin Osmanlı toplu¬ 
mlundaki eski statülerini büyük ölçüde 
değiştirmekte ve onların durumlarını ye¬ 
niden düzenlemekteydi. Cemaatleri üze¬ 
rinde büyük yetkileri olan patriklerin bu 
yetkileri sadece dinî konularla sınırlandı¬ 
rılıyordu. Gayri müslimlerin cemaat teş¬ 
kilâtlarında önemli değişiklikler yapılarak 
sadece ruhbanın değil sivil kesimden çe¬ 
şitli kimselerin cemaat idarelerine katıl¬ 
maları sağlanıyordu. Ferman, Osmanlı te¬ 
baası gayri müsiim unsurların hukukunu 
müslüman tebaa ile eşit hale getirmek 
amacını taşımakla birlikte müslüman ke¬ 
simi doğrudan ilgilendirebilecek, anlamı 


cümle aralarına sıkıştırılmış hususları da 
içine alıyordu. Osmanlı ülkesinde her din 
ve mezhebin icrasının serbest olduğu ve 
hiç kimsenin din ve mezhep değiştirme¬ 
ye zorlanmayacağı hükmü sadece gayri 
müslimleri değil müslüman kesimi de 
kapsayacak bir ifade şeklinde zikredilmiş¬ 
ti. Dolayısıyla daha fermanın neşrinden 
önce toplanan komisyonda İngiliz elçisinin 
İslâmiyet’ten ayrılmayı yasaklayan şer’î 
kanunların değiştirilmesi teklifi bir bakı¬ 
ma satır aralarında da olsa yerini almış 
oluyordu. Ferman esas itibariyle sadece 
gayri müsiim tebaaya yönelik olarak algı¬ 
landığından bu önemli genel nitelikli ifa¬ 
de dikkatlerden kaçmış ve pek iyi kavra¬ 
namamıştır. 

Tanzimat Fermanı ile İslahat Fermanı 
hazırlanışları bakımından da önemli fark¬ 
lılık arzetmekteydi. Birincisi, dış tesirler¬ 
den çok iç dinamiklerin zorlamasıyla Os¬ 
manlI devlet adamlarınca hazırlandığı 
halde İkincisi tamamen dış baskılar sonu¬ 
cunda yabancı temsilcilerle birlikte hazır¬ 
lanmıştı. Tanzimat Fermanı devletlere 
tebliğ edilmekle birlikte herhangi bir ta¬ 
ahhüde girilmemişti. Fakat İslahat Fer- 
manı’nın Paris Antlaşması’nda özel bir 
madde halinde zikredilmesi devleti taah¬ 
hüt altına sokmaktaydı. Bu yüzden Tan¬ 
zimat Fermanı’nın mimarı sayılan Mus¬ 
tafa Reşid Paşa. İslahat Fermanı’nın ül¬ 
keyi tahrip etmek için Avrupa’ya verilmiş 
bir silâh olduğunu ileri sürüyordu. Bu tâ¬ 
vizleri veren Âlî ve Fuad paşaları da hain¬ 
likle itham ediyordu (Engelhardt, s. 124). 
Aslında Reşid Paşa da İslahat Fermanı’nı 
destekliyordu. Nitekim ferman hakkm- 
daki düşüncelerini açıkladığı lâyihasında 
itirazının fermanın geneline değil bazı 
maddelerine olduğunu belirtiyordu. Pa¬ 
şaya göre müslümanların tepkisi düşü¬ 
nülmeden hıristiyanlara havsalalarının 
alamayacağı derecede imtiyazlar veril¬ 
mişti. İslahat, zaman içinde toplumda 
huzursuzluk yaratacak dış müdahalelere 
meydan verilmeden yapılması gerekirken 
bu önemli nokta gözden kaçırılmıştı. Re¬ 
şid Paşa, eşitliğe dayalı yeni düzenleme¬ 
lerin İçtimaî huzursuzluklara yol açmasın¬ 
dan ve bilhassa Anadolu ve Arabistan’da 
sosyal patlamalara sebep olmasından en¬ 
dişe ediyordu. Hükümeti muhtemel olay¬ 
lara karşı bir hazırlık yapmadığı için eleş¬ 
tiriyordu. Ayrıca İslahat Fermanı’nın ya¬ 
bancı sefirlerle birlikte hazırlanmış olma¬ 
sı ve ayrıca Paris Antlaşmasında yer al¬ 
masının Osmanlı Devleti’ni yeni siyasî sı¬ 
kıntılara sokacağını ileri sürüyordu (Cev¬ 
det, I. 75-82). 
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Beklenenin aksine İslahat Fermanı'na 
en büyük tepki gayri müslimlerden geldi. 
Görünüşte hâkim miiiet müslümanlarla 
aynı seviyeye gelmelerine rağmen özellik¬ 
le eşitlik ilkesine karşı çıktılar. Bilhassa 
Rumlar müslümanların üstünlüğüne razı 
olduklarını, ancak Ermeni ve yahudilerle 
bir tutulmalarını asla kabul etmeyecek¬ 
lerini ifade ediyorlardı. Gayri müslimlerin 
tepkisine sebep olan hususlardan biri de 
askerlik yükümlülüğü idi. Din adamları 
da fermandan hoşlanmadılar. Cemaat¬ 
lerinden haraç şeklinde aldıkları aidatın 
kaldırılarak maaşa bağlanmaları, göreve 
başlarken devlete sadakat yemini etme¬ 
leri, din adamlarından oluşan sinod mec¬ 
lisine halktan da üye seçilmesi gibi husus¬ 
lar patrik ve metropolitlerin büyük tep¬ 
kisine yol açtı. Nitekim İslahat Fermanı 
okunduktan sonra atlas keseye konul¬ 
duğunu gören İzmit metropolitinin bir 
daha bu keseden çıkmaması temenni¬ 
sinde bulunduğu söylenir (Engelhardt, s. 
125). 

İslahat Fermanı ile gayri müslimlere ve 
ecnebilere özel haklar tanınması, impa¬ 
ratorlukta edindikleri maddî zenginlikle¬ 
rine şimdi politik hakların da ilâve edilme¬ 
si müslümanların da tepkisine yol açtı. 
Bazı müslümanlar, atalarının kanlarıyla 
kazanılmış olan millî ve mukaddes hak¬ 
larının kaybedildiğine, hâkim millet olma 
vasfının yitirildiğine inanıyorlardı. Halk 
arasında çeşitli dedikodular dolaşıyordu. 
Elçilerin, “Eski vükelâ işimizi zorlaştırı¬ 
yordu, yeni vükelâ isteklerimizden daha 
fazlasını verdi”; Fransız elçisinin, “Bâbıâ- 
li’nin bu kadar fedakârlık edeceğini um¬ 
muyorduk. Canning ne dediyse hükümet 
kabul etti” dedikleri rivayeti yayılmıştı 
(Cevdet, 1, 70). Bütün bu tepkilere karşı 
hükümet ferman hükümlerini Avrupalı- 
lar’a ve müslümanlara farklı şekillerde 
yorumluyordu. Nitekim ferman hüküm¬ 
lerine göre bir gayri müslimin nâzır dahi 
olabileceğinin söylenmesi üzerine Fuad 
Paşa itiraz etmiş ve nâzır olmak şöyle 
dursun Meclis-i Vâlâ üyesi bile olamaya¬ 
cağını ileri sürmüştü (a.g.e., I, 71). Cev¬ 
det Paşa'nın ifadesiyle bazı “alafranga 
çelebilerde bazı devlet ileri gelenleri, Is¬ 
lahat Fermanı’nı Batılı devletlerle ilişki¬ 
lerin ve ittifakın bir delili olarak görüyor¬ 
lardı. Bunlar müslümanlarla gayri müs- 
iimlerin kaynaşacağını, karışık mahalle¬ 
lerin oluşacağını, emlâk fiyatlarının arta¬ 
cağını ve medeniyetin gelişeceğini söylü¬ 
yorlardı [a.g.e., I, 68). 

Fermanın uygulanması için Bâbıâli’de 
Sâmi Paşa, Mümtaz Efendi, Subhi Bey ve 


Ahmed Refik Bey’den oluşan bir ıslahat 
komisyonu kuruldu. Gerektiğinde Maliye 
Nezâreti’nden, Tersâne-i Âmire ve Bâb-ı 
Seraskerî’den de birer üye komisyona ça¬ 
ğırılacaktı. Matbu nüshaları bütün vilâyet 
ve sancaklarla yurt dışındaki temsilcilik¬ 
lere gönderilen fermanın uygulanması¬ 
na önce Hudâvendigâr sancağından baş¬ 
lanmasına karar verildi. Uygulamayla il¬ 
gili olarak 30 Mart 1856 tarihinde Bâbıâ- 
li'de bir danışma meclisi toplandı. Bura¬ 
da ele alınması gereken öncelikli konular 
tesbit edildi. Önce can ve mal emniyetiy¬ 
le namus dokunulmazlığı maddesinin ha¬ 
yata geçirilmesi kararlaştırıldı. Bu konu¬ 
da daha önce çıkarılmış bulunan nizâm¬ 
nâmeler derhal uygulamaya konulacaktı. 
Fransa'dan alınacak örneklere göre Av¬ 
rupa standartlarına uygun olarak İstan¬ 
bul’da bir hapishane inşa edilecek, işken¬ 
ceye son verilecekti. İç güvenlik ve asa¬ 
yişle ilgili olarak Avrupa’dan kanun ve ni¬ 
zâmnâmeler tercüme edilecek ve karma 
mahkemelerin kuruluşu en kısa zaman¬ 
da tamamlanacaktı. 

İslahat Fermanı’nın uygulamaya konul¬ 
masıyla birlikte ülkenin çeşitli yerlerinde 
birtakım olaylar patlak verdi. Gayri müs¬ 
limlere getirilen âyin serbestliği dolayısıy¬ 
la kiliselerde çan çalınması müslümanla- 
rın tepkisine yol açtı. Hıristiyanlar arasın¬ 
da müslümanların kendilerine saldıracak¬ 
ları şeklinde çeşitli yalan haberler yayıldı. 
Eskiden beri yan yana yaşayan iki toplu¬ 
luk birden bire düşman kutuplara ayrıl¬ 
dı. Çeşitli yerlerde müslümanlarla gayri 
müslimler arasında kanlı çatışmalar baş¬ 
ladı. Maraş'taki olaylarda bir İngiliz tüc¬ 
carı karısı ve çocuğu ile birlikte öldürüldü¬ 
ğü gibi Halep ve Şam’da da ecnebilerin 
ve gayri müslimlerin evleriyle iş yerleri 
tahrip edildi (1860). Cidde’de 1858’de çı¬ 
kan olaylarda yabancı konsoloslar öldü¬ 
rüldü. İsyan İngiliz ve Fransız donanma¬ 
larının şehri topa tutmasıyla bastırılabil- 
di. Bilhassa Rumeli, Lübnan ve Girit gibi 
gayri müslim nüfusun yoğun olduğu böl¬ 
gelerdeki karışıklıklar Batılı devletlerin 
müdahalesine sebep oldu. OsmanlI hükü¬ 
metinin âdeta bir suçlu gibi Avrupa mah¬ 
kemesine çıkarılması gayri müslimlerin 
cesaretini arttırdı. Olayları önlemeye ça¬ 
lışan Bâbıâli, Paris Antlaşmasının doku¬ 
zuncu maddesine göre devletlerin iç işle¬ 
rine karışmaya hakları olmadığını hatır¬ 
lattı. Fakat Avrupa devletleri, hatt-ı hü¬ 
mâyunun tatbikine nezaret etme hakkı¬ 
nı dokuzuncu maddenin kendilerine ta¬ 
nıdığını bildirdiler. Dokuzuncu maddeyi 
sırf iç işlerine müdahaleyi önlemek için 


kabul etmiş olan Osmanlı hükümeti aynı 
maddenin devletlere müdahale hakkı ver¬ 
diğini böylece öğrenmiş oldu. Paris Ant¬ 
laşmasını imzalamış olan devletler, 5 
Ekim 1859’da Bâbıâli’ye ortak bir muhtı¬ 
ra vererek İslahat Fermanı’nın uygulama 
alanına konulamamasmdan dolayı üzün¬ 
tülerini bildirdiler. Bundan sonra her dev¬ 
let, tek başına veya müştereken Osmanlı 
Devleti’nin iç işlerine müdahale etmeye 
başladı. Rusya Rumeli’deki olayları tahkik 
için milletlerarası bir komisyon kurulma¬ 
sını, gayri müslimler için daha fazla temi¬ 
nat veren bir antlaşma yapılmasını teklif 
etti. Rusya’nın Osmanlı gayri müslimleri 
üzerinde nüfuz kurmasını istemeyen İn¬ 
giltere, Rus tekliflerinin Osmanlı nüfuzu¬ 
nu zedeleyeceği gerekçesiyle tepki gös¬ 
terdi. Fransa ile birlikte sadrazamın Ru¬ 
meli’de teftişte bulunmasını tavsiye et¬ 
tiler. Sadrazamın Rumeli tahkikatına baş¬ 
lamasıyla bu olay yatıştırıldı. Bu sırada 
malî sıkıntı içinde bulunan hükümet, hem 
gelirleri arttırmak hem de devletlerin bu 
konudaki isteklerine cevap vermek ama¬ 
cıyla malî ıslahata girişti. İngiliz elçisi H. 
Bulwer hazine gelirlerinin arttırılması için 
Bâbıâli’ye bir proje sundu. Projede Islahat 
Fermanı’nda vaad edilen, ecnebilere Os¬ 
manlI ülkesinde emlâk satın alma veya 
kiralama izni verilmesi ve yabancı serma¬ 
ye girişini engelleyen vakıf teşkilâtının de¬ 
ğiştirilmesi tavsiye ediliyordu. En önem¬ 
lisi de İslahat Fermanı’nda olmadığı hal¬ 
de Osmanlı mâliyesinin milletlerarası bir 
komisyonun idaresine bırakılmasının is- 
tenmesiydi. Osmanlı hükümeti milletle¬ 
rarası komisyon fikrine karşı çıkmakla 
birlikte o sırada oluşturduğu maliye mec¬ 
lisine yabancı uyruklu üç delege aldı. Bu 
meclis de pek başarılı olamadı. Yabancı¬ 
ların gayri menkul satın almalarına ve va¬ 
kıf sisteminin değiştirilmesine sıcak bak¬ 
mayan hükümet bundan sonra devletle¬ 
rin müdahaleleriyle karşılaştı. Uzun mü¬ 
zakerelerden sonra 1867'de ecnebilerin 
gayri menkul satın almalarına izin veril¬ 
diği gibi 1873'te vakıfların mülke tahvili, 
yani vakıfların da satılabilmesi esası ka¬ 
bul edildi. 

Bâbıâli’nin Batılı devletlerin her müda¬ 
halesinde yeni tâvizler vermesi yeni mü¬ 
dahaleleri getirdi. Giderek ülke Avrupa 
devletlerinin kıskacına daha fazla girmiş 
oldu. Lübnan’da patlak veren olaylar sad¬ 
razamın Rumeli’deki teftişi yarıda kes¬ 
mesine sebep oldu. Bunu fırsat bilen Rus¬ 
ya milletlerarası tahkikat komisyonu ku¬ 
rulması isteğini tekrarladı (Ekim 1860). 
Rus projesine karşılık İngiltere de yeni bir 
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ıslahat projesi sundu. Buna göre Meclis-i 
Ahkâm-ı Adliyye ile Meclis-i Tanzimat bir¬ 
leştirilerek yeni bir meclis kurulacaktı. 
Yüksek devlet memurlarından ve gayri 
müslimlerden seçilerek beş yıl için tayin 
edilecek on iki üyeden oluşacak olan bu 
meclis iyi bir emniyet teşkilâtı kuracak, 
mahkemeleri ıslah edecek, gayri müslim- 
lerin şahitliğinin kabul edilmesini sağla¬ 
yacak kanunları çıkaracaktı. Ayrıca âşâr 
usulünün kaldırılması, müslümanların ve 
gayri müslimlerin birlikte okuyacakları 
mekteplerin açılması ve her valinin em¬ 
rine gayri müslimlerden birer müsteşar 
tayin edilmesi gibi konularla da uğraşa¬ 
caktı. Projeye göre elçilikler şikâyetçi ol¬ 
dukları memurların yargılanmasını bu 
meclise havale edeceklerdi. Gerekli tah¬ 
kikat sırasında sefâret tercümanlarını 
yanlarında hazır bulundurabileceklerdi. 
Kısacası İngiliz projesi daha önce İngiliz 
elçisinin tepki gösterdiği Rus projesinden 
daha ağırdı. Osmanlı memurları âdeta 
konsolos mahkemelerine sevkedilebile- 
cekti. Avrupa müdahalesi dâimi ve mun¬ 
tazam bir usul haline gelecekti. 

Siyasî çevrelerde hayretle karşılanan İn¬ 
giliz projesi padişahı ve hükümeti de te¬ 
lâşa düşürdü. BabIâli’nin itirazı üzerine 
İngiltere, yeni bir ıslahat programı yap¬ 
ması için Osmanlı hükümetine üç ay süre 
tanınmasını diğer devletlere teklif etti. 
Rusya Avrupa delegelerinin hemen top¬ 
lanmasında ısrar etti. Bâbıâli, devletleri 
sakinleştirmek için Rumeli teftişinin ta¬ 
mamlanacağını ve ordu kumandanının 
bu iş için görevlendirildiğini devletlere 
bildirdi. Şubat 1861 ’de de yeni bir ıslahat 
programını kabul etti. Programa göre 
âşâr usulü değiştirilecek, vergilerin top¬ 
lanması bir düzene bağlanacak, vilâyet¬ 
lerde güvenlik sağlanacak ve adliyenin 
düzeltilmesi için müzakerelere başlana¬ 
caktı. Hükümet bu işlerle meşgul olurken 
devletlerin Lübnan’daki kanlı hadiseler 
dolayısıyla vâki olan müdahaleleri giderek 
arttı. Büyük devletlerin hazırladığı 9 Ha¬ 
ziran 1861 tarihli Lübnan Nizâmnâmesi 
ile Lübnan, hıristiyan bir mutasarrıfın 
yönetiminde imtiyazlı müstakil sancak 
haline getirildi. 

Devletler, Paris Antlaşması’nın kendile¬ 
rine tanıdığı haklardan yararlanarak İsla¬ 
hat Fermanı’nın uygulanması konusun¬ 
daki müdahalelerini arttırdıkları bir sıra¬ 
da fermanı neşreden Abdülmecid vefat 
etti (25 Haziran 1861). Âlî ve Fuad paşa¬ 
ların istifa tehditleri üzerine yeni padişah 
Abdülaziz de Islahat Fermanı’nı teyiden 
yeni bir hatt-ı hümâyun yayımladı. Islaha¬ 


ta devam edileceğinin açıklanması Batılı 
devletleri rahatlattı. Bâbıâli, Islahat Fer- 
manı’na uygun olarak taşra teşkilâtını ye¬ 
niden düzenledi. Fransa’daki departman 
sistemi esas alınarak 1864 vilâyet kanunu 
uygulamaya konuldu. Yine Fransız eğitim 
sistemine göre Galatasaray Mekteb-i 
Sultânîsi 1868’de açıldı. Müslüman, hı- 
ristiyan ve Mûsevî çocuklarının birlikte 
okumalarına imkân sağlanmaya çalışıldı. 
Fakat bu okula en büyük tepki yine gayri 
müslimlerden geldi. Bu dönemde gerçek¬ 
leştirilmeye çalışılan reformlardan biri de 
kiliselerin yeniden teşkilâtlandırılmasıdır. 

İslahat Fermanı’na göre kiliselerin ye¬ 
niden teşkilâtlandırılması Bâbıâli’yi en çok 
meşgul eden konulardan biri oldu. Rum 
patriği bir süre tereddüt ettikten sonra 
hükümetin emriyle İslahat Fermanı'nı ki¬ 
liselerde ilân etti. Fakat din adamlarından 
oluşan Sinod Meclisi ferman hükümleri¬ 
ne uymamakta ısrar etti. Bu durum kar¬ 
şısında Meciis-i Ahkâm-ı Adliyye, bir ni¬ 
zâmnâme hazırlayarak kiliselerin yeniden 
düzenlenmesi işine hemen başlanması¬ 
nı istedi. Hükümetin patrikhâne işlerine 
doğrudan müdahalesi karşısında Rumlar 
Avrupa’nın devreye girmesini istediler. 
Osmanlı hükümetinin gayri müslimlerin 
imtiyaz ve muafiyetlerini kaldırdığını ile¬ 
ri sürdüler. Bütün tahriklere ve tepkilere 
rağmen cemaat sistemleri yeniden dü¬ 
zenlendi. Islahat Fermanı hükümlerine 
uygun olarak 1862’de her cemaate ayrı 
ayrı nizâmnâmeler verildi. Nizâmnâme¬ 
lerle din adamlarının cemaat üzerindeki 
keyfi tasarrufları önlenmek isteniyordu. 
Bunun için her gayri müslim cemaatin 
idaresi laik üyelerden oluşan meclislere 
bırakıldı. Rum Ortodoks cemaatine veri¬ 
len nizâmnâme ile cemaatin mezhep iş¬ 
lerine bakmak üzere on iki metropolit¬ 
ten oluşan Sinod Meclisi muhafaza edil¬ 
di. Bu ruhanî meclise karşılık olmak üze¬ 
re on iki laik üyeden oluşan “millî meclis” 
ise cemaatin eğitimi, adlî ve İdarî işleriyle 
uğraşacaktı. Ayrıca bu iki meclisten seçi¬ 
len üyelerle meslek temsilcilerinden olu¬ 
şan umumi meclis cemaatin önemli işle¬ 
rini halledecekti. Ermeni cemaatine ve¬ 
rilen nizâmnâme ile patriğin yetkileri ko¬ 
runmakla birlikte 400 üyeden oluşan bir 
millet meclisi oluşturuluyordu. Bu meclis 
kuruluşu ve seçimlerin yapılışı bakımın¬ 
dan âdeta Meclis-i Meb’ûsan'ı andırıyor¬ 
du. Meclis, cemaatin günlük işlerini on 
dört üyeli ruhanî meclis ve yirmi üyeli cis- 
manî meclis eliyle yürütecekti. Ayrıca ida¬ 
ri, malî, eğitim ve hukuk işleriyle ilgili ko¬ 
misyonlar da kuracaktı. Mûsevî cemaati 


nizâmnâmesi de cemaat başkanına yar¬ 
dımcı olmak üzere iki meclis kurulmasını 
öngörüyordu. Bunlardan biri cemaatin 
dinî işlerine bakacaktı, yani bir nevi ruha¬ 
nî mahkeme görevi yapacaktı. Diğeri ise 
cemaatin idari işlerine bakacaktı. 

Gayri müslim cemaatlere verilen bu 
nizâmnâmeler âdeta onların anayasaları 
mesabesinde idi. Müslümanlarla gayri 
müslimleri kanun nazarında eşit hale ge¬ 
tirerek tek toplum oluşturmayı amaçla¬ 
yan İslahat Fermanı gayri müslim toplu¬ 
lukların birliğini dahi koruyamadı. Millî 
şuura ulaşan cemaatler bağlı oldukları ki¬ 
liselerden ayrılarak kendi kiliselerini kur¬ 
maya başladılar. Islahat Fermanı’na göre 
bazı davaların patrikhânelerde görülme¬ 
sine izin verilmesi devletin adlî bağımsız¬ 
lığı ile çatışan bir husustu. Yine ecnebile¬ 
re Osmanlı ülkesinde mülk satın alma iz¬ 
ninin verilmesi ve vakıfların mülke tahvil 
edilmesi gibi uygulamalar toplumda bü¬ 
yük yankı uyandırdı. Ülke çeşitli karışık¬ 
lıklara sahne oldu. Bu karışıklıklar Avru¬ 
palI devletlerin çeşitli baskılarına sebebi¬ 
yet verdi. Bu ortam içinde fermanda ön¬ 
görülen hapishanelerin ıslahı, işkencenin 
yasaklanması, malî durumun düzeltilme¬ 
si ve bayındırlık faaliyetlerine girişilmesi 
gibi önemli reformlarda fazla bir yol alı¬ 
namadı. Devlet, siyasî ve idari bakımdan 
fermanda öngörülen yükümlülüklerini 
mümkün olduğu kadar yerine getirdi. 
Gayri müslimlçr devletin çeşitli kademe¬ 
lerinde görev aldılar. Fakat askerlik konu¬ 
sunda aynı başarı elde edilemedi. Cizye 
vergisi kaldırılarak gayri müslimlerin de 
askere alınması kararı uygulanamadı. Ni¬ 
hayet 18S7’de çıkarılan bir kanunla gayri 
müslimlerin askerlik hizmetine karşılık 
“bedel-i askerî” adlı bir vergi ödemeleri 
kabul edildi. Osmanlı toplumunun birbi- 
riyle kaynaşmasında en büyük rolü oyna¬ 
ması ümit edilen bu önemli reform da ba¬ 
şarısızlıkla sonuçlanmış oldu. Gayri müs- 
limler II. Meşrutiyet’in ilânına (1908) ka¬ 
dar askerlikten muaf tutuldular. Sonuç 
olarak fermanın, şeriata aykırı hükümler 
ihtiva ettiği gerekçesiyle müslümanların 
vicdanını zedelediği ve devrin hükümda¬ 
rını tahttan indirmek, hatta öldürmek 
amacıyla birtakım tertiplere dahi yol aç¬ 
tığı ( bk. KULELİ VAK ASI), hulâsa devletin 
dayanmakta olduğu hukukî nizamı büyük 
ölçüde değiştirip gayri müslimleri zimmî 
hukukun dışına çıkardığı söylenebilir. 
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ISLAHHÂNE 

(4i ) 

Osmanlılar’da 
kimsesiz ve fakir çocuklara 

meslekî eğitim vermek üzere kurulan 
ve daha sonra sanat mektepleri 
haline dönüşen kurumların adı. 

L J 

İlk ısiahhâne, 1863yılında Niş’te Tuna 
Valisi Midhat Paşa tarafından kurulmuş 
olup yetim ve öksüz veya aileleri kendile¬ 
rine bakamayacak kadar fakir olan müs- 
lüman ve gayri müslim çocuklara temel 
eğitim vermek ve meslek kazandırmak 
amacını taşımaktaydı. Bu ıslahhânedeki 
eğitim ve öğretimden iyi sonuçlar alın¬ 
ması üzerine 1864’te Tuna vilâyetinin 
merkezi Rusçuk ile Köstence’de birer ıs- 
lahhâne daha açılmıştı. Türkiye’de hem 
meslekî ve teknik eğitimin hem de korun¬ 
maya muhtaç çocukların eğitiminin geli¬ 
şimi bakımından önemli bir yere sahip 
olan ıslahhâneler birkaç yıl içinde Anado¬ 
lu ve Rumeli’deki birçok vilâyete yayıldı. 
1867’den itibaren Kastamonu, Bursa, İş- 
kodra, Sofya, Sivas, Edirne. İzmir, Halep, 
Bosna, Erzurum, Diyarbekir, Konya veSe- 
lânik’te birer ısiahhâne kuruldu. Bunların 
hepsi erkek çocuklara mahsustu. Midhat 
Paşa kız çocukları için de 1868’de Rus¬ 
çuk’ta bir ıslahhane açmıştı. 

Islahhanelerin yönetimi 1871 yılına ka¬ 
dar geçici tâlimatlarla yürütülmüşse de 
bu tarihte çıkarılan Islahhanelere Dair 
Nizâmnâme ile hepsinin teşkilât, eğitim 
ve öğretim gibi işleri aynı esaslara bağ¬ 
landı. Nizâmnâmeye göre ıslahhanelerin 
iç idaresi iki kısma ayrılıyordu. Birincisi 
çocukların eğitim ve öğretimi, disiplini, 
beslenmesi ve giyimiyle bunlara ait mas¬ 
rafların karşılanması, İkincisi de imalâta 
dair işlerdi. Her ıslahhânede bu iki idare¬ 
nin genel yönetim ve denetimini sürdür¬ 
mekle görevli bir umum müdür, onun 
maiyetinde kurumun disiplin işlerine bak¬ 
makla yükümlü bir zâbıta müdürü ile sa¬ 
nayi işlerini yürüten, hesap ve yazı işlerin¬ 
den sorumlu bir imalât müdürünün bu¬ 
lunması gerekiyordu. Ayrıca birer maiyet 
kâtibiyle sandık emîni ve vekilharç da gö¬ 
revlendirilecekti. 

Din farkı gözetilmeksizin on üç yaşın¬ 
dan büyük olmayan yetim ve öksüz ço¬ 
cuklarla anne veya babasından biri hayat¬ 
ta olduğu halde fakir olan çocuklar ıslah- 
hânelere öğrenci olarak almıyordu. Ancak 
ıslahhâneye kabul edilen çocuğun eğitimi 
sona ermeden velisi veya akrabası tara¬ 


fından geri alınmak istenmesi durumun¬ 
da o zamana kadar yapılan masrafların 
kuruma ödenmesi gerekiyordu. Öte yan¬ 
dan anne baba veya akrabaları bulunan 
çocuklar da boş yer olması durumunda 
yıllık masraflarının ödenmesi şartıyla ıs- 
lahhânelere alınabiliyordu. Bazı ıslahha¬ 
nelere farklı özelliklere sahip çocuklar da 
kabul edilebiliyordu. Nitekim çeşitli ceza¬ 
lara çarptırılmış suçlu çocuklarla burada¬ 
ki hapishanede bulunan otuza yakın kadın 
Niş Islahhânesi’nin eğitim öğretim faali¬ 
yetlerine dahil edilmişti. Rusçuk Erkek 
Islahhânesi’ne de âmâların kabulü karar¬ 
laştırılmıştı. Öğrenci sayısı ıslahhânenin 
sahip olduğu imkânlara göre değişiyordu. 
Alınan öğrenci ilk hafta çeşitli deneme¬ 
lerden geçirilerek kabiliyeti tesbit edilme¬ 
ye çalışılıyor, daha sonra yeteneğine göre 
bir mesleğe yönlendiriliyordu. 

Isiahhâne nizâmnâmesine göre bu okul¬ 
larda elifbâ, Kur’ân-ı Kerîm, ilmihal, ahlâk, 
edebiyat, yazı, hesap ve Tuna vilâyetinde 
ayrıca Bulgarca derslerinin okutulması 
gerekiyordu. Çocuklar kendi dinlerinden 
olan öğretmenlerden ders alacaklardı. Öğ¬ 
retilmesi öngörülen meslekler ise terzilik, 
kunduracılık, debbâğlık ve dokumacılıktı. 
Bununla birlikte sonraki yıllarda ihtiyaca 
göre başka dallarda da eğitime geçilmiş¬ 
tir. Nitekim Rusçuk Erkek Islahhânesi’nde 
demircilik, marangozluk, matbaacılık ve 
ciltçilik de öğretiliyordu. Öğrenciler bun¬ 
lardan bazısının uygulamasını vilâyet mat¬ 
baası, demirhane ve vilâyet kalemlerinde 
yapıyorlardı. Kız ıslahhanesindeki öğren¬ 
ciler ise dikiş nakış ile birlikte piyano ders¬ 
leri de alıyordu. Meslek dersi hocaları o 
mesleği en iyi icra eden ustalar arasından 
mahallinde seçiliyordu. 

Bu kurumlardaki meslekî eğitim tama¬ 
mıyla fonksiyonel bir nitelikteydi. Öğren¬ 
ciler burada bir taraftan meslek öğrenir¬ 
ken diğer taraftan bilhassa ordunun kun¬ 
dura ve giyim ihtiyaçlarını karşılıyorlardı. 
Böylece hem ordunun ihtiyaçları daha 
ucuza temin edilmiş hem de bu suretle 
teşekkül eden döner sermaye ile ıslahha¬ 
nelerin kendi giderleri karşılanmış olu¬ 
yordu. 

Islahhanelerdeki öğrenciler beş sınıfa 
ayrılmıştı. Sınıflar büyükten küçüğe doğ¬ 
ru ilerliyor, böylece beşinci yılında olan öğ¬ 
renci birinci sınıfa gelmiş oluyordu. Sınıf 
geçme yılda bir defa yapılan imtihanda 
başarılı olmaya bağlıydı. Bir öğrencinin 
mezun olabilmesi için okuma ve yazmayı 
öğrenmesi, hesap yapması, ısiahhâne ni- 
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zamnâmesini okuyup anlayabilmesi ve 
eğitim aldığı sanat dalında başarılı olma¬ 
sı gerekiyordu. Ara sınıflarda imtihanlara 
girerek sınıf atlamak da mümkündü. Bi¬ 
rinci, ikinci ve üçüncü sınıf öğrencilerine 
yapmış oldukları işlere göre bir miktar 
ücret verilmesi kararlaştırılmıştı. 

İmtihanı verip diploma alan öğrenciler 
yevmiye ile veya sözleşmeli olarak ıslah¬ 
hanelerin işyerlerinde çalışma hakkına 
sahiptiler. Dışarıda dükkân açmak iste¬ 
yenlere ise ıslahhâneden borç verilmek 
suretiyle yardımcı olunacaktı. Dükkân 
açanlar mahallî idarelerle iş birliği yapı¬ 
larak kontrol altında tutulacak ve işinde 
herhangi bir suistimali görülenler hak¬ 
kında gerekli tedbirler alınacaktı { Düstur, 
Birinci tertip, Ii, 292-295). Böylece ıslahhâ- 
nelere bir bakıma, ahî ve lonca teşkilât¬ 
larının önceki yüzyıllarda OsmanlI esnaf 
ve zenaatkârları üzerinde oynamış oldu¬ 
ğu olumlu rol yüklenmek istenmişti. Zira 
bir taraftan liyakatli sanatkârlar yetişti¬ 
rerek ülkenin yetişmiş eleman ihtiyacı¬ 
nın karşılanması planlanırken diğer ta¬ 
raftan bu sanatkârların başarılı ve dürüst 
birer esnaf olmaları sağlanmaya çalışılı¬ 
yordu. 

Islahhâneler, hemen tamamıyla ıslah- 
hâne sandıklarında toplanan yardımlarla 
açılmıştır. Islahhânelerin normal giderle¬ 
ri, yukarıda sözü edilen döner sermaye ge¬ 
lirlerinin yanı sıra akarı kendilerine tahsis 
edilen bağ, bahçe, han, ev, değirmen vb. 
emlâk ile bazı resmî işlemlerden alınan 
yüzdelerle karşılanmaktaydı. Bu kurum¬ 
lar, Cumhuriyet dönemine kadar faaliyet 
gösterecek olan sanayi mekteplerine ze¬ 
min ve model oluşturmuştur. Nitekim 
1868’de İstanbul'da Sultanahmet’te açı¬ 
lan Mekteb-i Sanâyi ile 1869'da Yediku- 
le’de hizmete giren Kız Mekteb-i Sanâyii 
de yine yetim, öksüz ve kimsesiz çocuk¬ 
lara meslekî teknik eğitim vermek ama¬ 
cıyla kurulmuştu. Fakat bunlar ıslahhâ- 
nelere göre daha gelişmiş durumdaydı. 
II. Abdülhamid devrinde (1876-1909) di¬ 
ğer vilâyetlerdeki ıslahhâneler de sana¬ 
yi mektebi haline getirilmeye başlandı. 
Ayrıca İstanbul’da korunmaya muhtaç 
çocuklar için ıslahhâne tarzında bir Dâ- 
rülhayr-ı Âlî kurulduysa da bu okul II. 
Meşrutiyet’in başında kapatıldı. Balkan 
ve I. Dünya savaşları yıllarında Osmanlı 
Devleti on binlerce korunmaya muhtaç 
çocuğun barınma, beslenme ve eğitim 
problemiyle karşı karşıya kaldı. Hükü¬ 
met, bu ihtiyaçları karşılamak için Ma¬ 
arif Nâzırı Ahmed Şükrü Bey’in 12 Teş- 


rînisâni 1330 (25 Kasım 1914) tarihli tek¬ 
lifi üzerine Maarif Nezâreti’ne bağlı ola¬ 
rak ülkenin birçok yerinde dârüleytam- 
lar açtı. Millî Mücâdele’nin buhranlı gün¬ 
lerinde bilhassa şehid çocuklarını kabul 
ederek büyük yararlıklar gösteren bu ku¬ 
rumlar 1 926’da kapatıldı (bk. DÂRÜLEY- 
TAM). 
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PakistanlI âlim, 
müfessir ve siyasetçi. 


Hindistan’ın A’zamgarh şehrine bağlı 
Bumhorköyünde doğdu. İlköğrenimini 
burada tamamladı. 1914’te aynı şehre 
bağlı Sarây-ı Mîr’de Medresetü’l-ıslâh’a 
kaydoldu ve bu okuldan 1922’de mezun 
oldu. Zekâsı, güzel konuşma ve güzel ya¬ 
zı yazma kabiliyetiyle dikkat çeken Islâhî, 
hocası Abdurrahman Niğrâmî tarafından 
tahsilini devam ettirmesi yönünde teşvik 
edildi. Utar Pradeş eyaletinde yayımlanan 
Medine ve Saç gibi bazı dergilerde üç 
yıl kadar yöneticilik yaptı ve yazılar yazdı. 


1925’te dönemin meşhur âlimlerinden 
Hamîdüddin Ferâhî’nin Sarây-ı Mîr’de 
başlattığı derslerine devam ederek tef¬ 
sir, fıkıh, felsefe ve siyaset okudu; vefa¬ 
tına kadar (1930) onun yanında bulundu. 
Bir yandan da Medresetü’l-ıslâh’ta hoca¬ 
lık yaptı. Sünenü't-Tirmizî şerhi Tuhle- 
tü'l-ahvezî'nm müellifi olan Mübârekpû- 
rî’den hadis ve hadis usulü okuyarak icâ- 
zet aldı. Daha sonra A’zamgarh’a dönüp 
el-Işlâh adıyla bir dergi çıkardı (1936- 
1939). 

Islâhî, 1941 yılında Mevdûdî’nin önder¬ 
liğinde kurulan Cemâat-i İslâmî adlı teş¬ 
kilâtın kurucuları arasında yer aldı. Teşki¬ 
lâtta başkan yardımcısı ve Meclis-i Şûrâ 
üyesi oldu. 1943’te Sarây-ı Mîr’den Doğu 
Pencap’taki Patankot’a bağlı Dârülislâm’a 
giderek faaliyetlerini burada sürdürdü. 
Pakistan’ın bağımsız bir devlet olarak ku¬ 
rulmasından sonra Cemâat-i İslâmî’nin 
merkeziyle birlikte kendisi de Lahor’a ta¬ 
şındı. Pakistan’da İslâm’a zarar verdikle¬ 
ri gerekçesiyle Kâdiyânîler’e karşı 1953’te 
başlatılan harekette önemli rol oynadı. 
Ancak ülkede kamu düzenini bozdukları 
gerekçesiyle bu harekete katılan pek çok 
âlim ve fikir adamıyla birlikte Islâhî de 
yargılandı ve bir buçuk yıl hapse mahkûm 
oldu. Hapisten çıktıktan sonra Cemâat-i 
İslâmî’deki görevine döndü. Teşkilâtın 
hangi faaliyetlere öncelik vermesi gerek¬ 
tiği hususunda hareketin liderleri arasın¬ 
da çıkan ihtilâfta Islâhî daha ziyade top¬ 
lumun ıslahı için mücadele verilmesini, 
Mevdûdî ise siyasî faaliyet gösterilmesi¬ 
ni savunuyordu. Cemâat-i İslâmî’nin bü¬ 
tün üyelerinin katılımıyla yapılan toplan¬ 
tıda alınan kararları benimsemeyen Islâ- 
hî. Ocak 1958’de bazı arkadaşlarıyla bir¬ 
likte Cemâat-i İslâmî’den ayrıldı. Aynı yıl 
hacca gitti. 

Islâhî Cemâat-i İslâmî’den ayrıldıktan 
sonra tamamen İlmî ve fikrî çalışmalara 
yöneldi. Bu arada Tanzîm-i İslâmî adıyla 
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siyasî faaliyetlere yer vermeyen bir teşki¬ 
lât kurdu (1958). Tefsire dair eserini yaz¬ 
maya ve özel dersler vermeye başladı. 
Kurduğu derneğin yayın organı olarak 
Haziran 1959'dan itibaren Mîsûk dergi¬ 
sini çıkardı. Derginin ilk sayılarında Mev- 
dûdî'nin siyaset anlayışını eleştirdi (Ma- 
kâlat-ı Islâhı, i, 79-120). Tanınmış bir ga¬ 
zeteci olan oğlu Ebû Sâlih'in Mısır’da uçak 
kazasında ölmesi üzerine dersleri tatil et¬ 
ti (1965). Tanzîm-i İslâm’ın ve derginin yö¬ 
netimini Dr. İsrâr Ahmed'e bıraktı (1966). 
Bütün mesaisini tefsir çalışmalarına tah¬ 
sis edebilmek için 1973 yılı başında La- 
hor’dan ayrılıp Şeyhopûr’a bağlı Rahmâ- 
nâbâd köyüne yerleşti. 1979’da ise La- 
hor’a geri döndü ve 1980’de tefsirini ta¬ 
mamladı. Bu defa hadis üzerinde çalış¬ 
maya ağırlık verdi. Bu amaçla Kasım 
1980’de İdâre-i Ttedebbür-i Kur’ân u Ha¬ 
dîs adlı bir merkez kurdu ve bu merke¬ 
zin yayın organı olarak Tedebbür dergi¬ 
sini çıkarmaya başladı (1981). Bir yandan 
da yetişkin öğrencilere hadis dersleri ve¬ 
riyordu. 1993’ten itibaren sağlığı bozul¬ 
duğu için derslerine son vermek zorunda 
kaldı. Islâhî 15 Aralık 1997'de Lahor’da 
vefat etti. 

Toplumun ıslahı ve müslümanların fik¬ 
rî seviyesinin yükseltilmesi Islâhî'nin de¬ 
ğişmez amacı olmuş, bu sebeple aktif si¬ 
yasetin dışında kalmaya çalışmıştır. Ce- 
mâat-i İslâmî’nin itibarlı bir üyesi olarak 
faaliyet gösterdiği dönemde kaleme al¬ 
dığı DaVel-i Dîn aor Us ka Tarîk-i Kâr, 
İslâmî Riyaset meyn Fıkhî İhtilâfât ka 
Hal ve İslâmî Mu l âşere meyn 'Avrat 
ka Makam gibi eserlerinde fert ve top¬ 
lumun ıslahıyla ilgili meselelerin çözü¬ 
münde uyulacak İslâmî kuralları göster¬ 
miş, özellikle İslâm'ın şûra anlayışının 
önemini vurgulamıştır. Islâhî, gerek Ey- 
yûb Han gerek Zülfikar Ali Butto ve ge¬ 
rekse Ziyâülhak’tan gelen çeşitli teklif ve 
ödülleri kabul etmemiş, bölge âlimlerinin 
pek çoğunun içine düştüğü ifrat ve tef¬ 
ritten özenle kaçınmıştır. Kur’an’ın anla¬ 
şılması konusuna önem veren Islâhî, Me- 
bâdf-i Tedebbür-i KuHân adlı kitabın¬ 
da Kur’an’m tefsiriyle ilgili düşüncelerini 
açıklamış, yazdığı tefsirinde bunları uygu¬ 
lamıştır. Bu eserinde Islâhî iyi niyetli ol¬ 
mayı, Kur’an’ı yüce bir kelâm olarak ka¬ 
bullenmeyi, onun getirdiği prensiplere 
göre değişimi benimsemeyi, üzerinde de¬ 
rinliğine düşünmeyi ve Allah’a teslimiye¬ 
ti Kur’an'ı anlayabilmenin ön şartları ola¬ 
rak ileri sürerken Kur’an’ın kendi kendi¬ 
sini tefsir etmesinden, dilinden ve naz¬ 


mından yararlanmayı onu anlamanın dâ- 
hiiî vasıtaları; mütevâtir ve meşhur sün¬ 
neti, diğer hadisleri, sahâbe sözlerini, se- 
beb-i nüzûlü, tefsirleri, semavî kitapları 
ve İslâm öncesi Arap tarihini bilmeyi de 
hâricî vasıtaları arasında saymıştır. Islâ- 
hî. hocası Hamîdüddin Ferâhî gibi nazım 
prensibi üzerinde fazlaca durmuş ve bu¬ 
nu daha da geliştirerek tefsirinde uygu¬ 
lamıştır. Buna göre eserinde âyetler ara¬ 
sı münasebeti gösterdikten başka birbi¬ 
rini muhtelif açılardan tamamladığını ile¬ 
ri sürdüğü sûreleri önce kendi aralarında 
ikişer ikişer eşleştirmiş, daha sonra bu 
ikili gruplan bir araya getirerek bütün 
Kur'an’ı kapsayacak şekilde yedi ana gru¬ 
ba ayırmıştır. Bu gruplardan her biri bir 
veya daha fazla Mekkî sûre ile başlamak¬ 
ta ve en az bir Medenî sûre ile sona er¬ 
mektedir. Ancak Kur’an'ın dört sûresi (el- 
Fâtiha, en-Nûr, el-Ahzâb, el-Hucurât)ye¬ 
di gruptan hiçbirinde yer almaz. Çünkü 
Fâtiha sûresi Kur’an için bir önsöz mahi¬ 
yetinde iken diğerleri öteki grup ve sûre¬ 
lerin tamamlayıcısı durumundadır. Islâhî, 
sûrelerin kendi aralarında gruplar oluş¬ 
turması düşüncesine delil olarak Hicr (15/ 
87) ve Zümer (39/23) sûrelerindeki âyet¬ 
leri göstermiş olup bu âyetlerde yer alan 
“mesânr kelimesi “ikişer” anlamına gelen 
“mesnâ" kelimesinin çoğuludur ve âyet¬ 
lerin meâlleri buna göre düzenlendiğin¬ 
de ikili ve yedili sistem kendiliğinden or¬ 
taya çıkmaktadır. Bu sistem ilim çevre¬ 
lerinde ilgi uyandırmış, Müstansır Mîr, 
Tedebbür-i Kur’âri daki nazm prensibi 
üzerine Michigan Üniversitesi’nde hazır¬ 
ladığı doktora çalışmasında (1983) bir fa¬ 
raziye de olsa Islâhî'nin bu prensibi uygu¬ 
lamada büyük ölçüde başarılı olduğunu 
ifade etmiştir ( Coherence in the Qur’ân, 
s. 102). 

Hadis ilminin önemi üzerinde duran 
Islâhî. kabul- red ve dinde hüccet olma 
bakımından sünnetle hadisin birbirinden 
farklı olduğunu ileri sürer. Ona göre ha¬ 
dis Resûlullah’ın söz, fiil ve takrirlerinin 
rivayeti, sünnet ise onun yaşayarak veya 
söyleyerek insanlara öğrettiği İslâm’ın 
yine yaşanarak günümüze kadar gelen 
şeklidir. Tarihin bir döneminde sünnetin 
yazılı hale gelmiş olması onun yaşanarak 
intikal eden özelliğini değiştirmez. Islâ- 
hî, bir konuda sünnetin birden fazla ola¬ 
bileceğini ve bunun için Resûl-i Ekrem’in 
hayatında pek çok örneğin bulunduğunu 
söyler. Ona göre Kur’an’ı yeterli görüp 
sünneti inkâr edenler aslında çelişkiye 
düşerek Kur’an’ı da inkâr etmektedirler. 


Çünkü sünnet de Kur’an gibi aynı kişilerin 
rivayetiyle bize kadar gelmiştir (MebâdP-i 
Tedebbür-i Hadîs, s. 15, 24-32). 

Islâhî, Pakistan’da İslâm hukukunun 
kamu yönetimi esaslarının belirlenmesi 
ve bunların kanunlaştırılması amacıyla 
yapılan çalışmalara önemli katkılarda bu¬ 
lunmuştur. Anayasanın ilkelerini belirle¬ 
mek için 1956’da oluşturulan İslâm Huku¬ 
ku Komisyonu’na (Islamic Law Commission) 
üye olarak alınmış ve burada iki yıl görev 
yapmıştır. Ziyâülhak da kendisinden, İs¬ 
lâm hukukunun kanunlaştırılması çalış¬ 
malarını yürütmek için kurulan İslâm Dü¬ 
şüncesi Konseyi’ne (Council of Islamic Ideo- 
logy) üye olmasını istemiş, ancak sağlık 
durumunu gerekçe göstererek bunu ka¬ 
bul etmemiştir (IslamicLam, s. Vlll). İs¬ 
lâm devletinde kanunların hazırlanmasın¬ 
da mezhep farklılığının doğuracağı prob¬ 
lemlerin tartışılması ve bazı zorluklar ile¬ 
ri sürülerek devletin laik olmasının isten¬ 
mesi üzerine İslâmî Riyaset ve İslâmî 
Riyâset meyn Fıkhî İhtilâfât ka Hal 
adlı eserlerinde bu konunun çözümünün 
mümkün olduğunu ileri sürmüş, İslâmî 
Kanun ki Tedvin adlı eserinde meseleyi 
ele alarak ilginç görüşler ortaya koymuş¬ 
tur (a.g.e., s. VI1I-X1I). 

Islâhî, tasavvuf! yapılanma içerisinde 
bulunduğunu iddia ettiği İslâm dışı un¬ 
surların tesiriyle oluşan nefis tezkiyesi 
usullerine karşı çıkmış, Kur’an ve Sün- 
net’e dayalı, fert ve toplumu hareketli 
unsurlar olarak dikkate alan bir usul öner¬ 
miştir. Ona göre mutasavvıflar kişiyi top¬ 
lum ve çevresinden soyutlayıp köşesine 
çekilmiş olarak düşünmekte ve bu çer¬ 
çevede bir nefis tezkiyesi önermektedir. 
Halbuki insan, gerek ferdî gerekse İçti¬ 
maî hayatında vazifelerini ihmal etmek¬ 
sizin nefsini tezkiye edip, kendini yetişti¬ 
rebilir (Tezkiye-i Hefs, I, 10-14; II, 9-10). 

Islâhî’nin diğer bir ilgi alanı da felsefe¬ 
dir. Öğrencilik yıllarından itibaren bu ko¬ 
nudaki belli başlı eserleri incelemiş, Batı 
felsefesi ve onun kendi ülkesindeki uzan¬ 
tıları üzerinde düşünmüştür. Ona göre 
felsefe müslüman âlimlerin önem verme¬ 
si gereken bir ilim dalıdır. Sonradan kitap 
halinde yayımlanan konuşma ve makale¬ 
lerinde Tanrı, insan, hayır ve şer, cebir ve 
ihtiyar, âhiret, vahiy ve peygamberlik ko¬ 
nularında eski ve yeni felsefecilerin gö¬ 
rüşlerini ele alarak İslâm’la çatışan yön¬ 
lerine işaret etmiştir. Kur’an, sünnet, ha¬ 
dis, tasavvuf ve mezhepler konusundaki 
düşünceleri bir bütün olarak değerlendi¬ 
rildiğinde onun gelenekçilerle modernist- 
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ler arasında bir yerde, fakat gelenekçilere 
daha yakın konumda bir ilim adamı ol¬ 
duğu görülür. 

Eserleri. 1. Tedebbür-i Kurbân (I-VIII, 
Lahor 1967-1980). Islâhî'nin 1940'lı yıllar¬ 
da yazmayı tasarladığı, telif plan ve ilke¬ 
lerini 19S3'te ortaya koyduğu, yazımını 
1958-1980 yılları arasında gerçekleştir¬ 
diği tefsiridir. Ona göre bu eser kendisi¬ 
nin kırk, hocası Hamîdüddin Ferâhî'nin ise 
otuz-otuz beş yıllık emeğinin ürünüdür. 
Tefsirde âyetler, sûreler ve sûre grupları 
arasındaki ilgi gösterilirken söz uzatılma¬ 
mış, daha önce açıklanan bir konuya gön¬ 
derme yapılarak tekrarlardan kaçınılmış 
ve üslûbun akıcı olmasına özen gösteril¬ 
miştir. İlmî bir tefsir olmasına rağmen 
Pakistan ve Hindistan’da halk arasında 
büyük ilgi uyandıran eserden Tefhîmü'l- 
Kur’ân adlı tefsirin yazarı Mevdûdî gibi 
pek çok âlim etkilenmiştir (Birışık, s. 267). 
Eserin Lahor’da gerçekleştirilen sekiz cilt¬ 
lik ilk iki baskısının ardından üçüncü (La¬ 
hor 1983) ve daha sonraki baskıları dokuz 
cilt halinde neşredilmiştir. Tefsir üzerin¬ 
de üç yüksek lisans, bir doktora çalışması 
yapılmış, doktora tezinde ağırlıklı olarak 
nazım prensibi incelenmiştir (a.g.e., s. 
268). 2. Mebâdi’-i Tedebbür-i Kur’ân 
(Lahor 1969). Islâhî'nin 1936-1939yılları 
arasında el-Işlâh dergisinde yazdığı ma¬ 
kalelerden ve bunlara eklenen bazı yeni 
yazılardan oluşan eserde Kur’an’ın anla¬ 
şılması ve tefsir edilmesi için gereken 
şartlar ve metotlar açıklanmıştır. Hindis¬ 
tan’da yapılan ilk baskısından sonra kitap 
gözden geçirilerek yeniden yayımlanmış 
(Lahor 1991), İngilizce’ye de tercüme edil¬ 
miştir. 3. M ebâdf-i Tedebbür-i Hadîs 
(Lahor 1989). 4. Hakıkat-ı Şirk ü Tevhîd 
(Lahor 1973,1989,1991). Kelâmcıların İs¬ 
lâm dininin temel inanç konularını açık¬ 
larken Yunan mantık ve ilâhiyatma dayan¬ 
masına tepki olarak kaleme alındığı anla¬ 
şılan, risâlet ve meâd konularının da ele 
alınacağı bir serinin ilk kitabı olan eserde 
şirk ve tevhid bahisleri genişçe işlenmiş, 
aykırı görüşler tenkit edilmiştir. Serinin 
diğer kitapları yazılamamıştır. 5. Felse- 
fey key Bürıyâdî Mes&’il KuHân-ı Ha¬ 
kim ki Röşnî meyrı (Lahor 1991). Din ve 
felsefenin ortak ilgi alanına giren konula¬ 
rın Kur’ân-ı Kerîm'in ışığında tahlil edil¬ 
diği bir çalışma olup İngilizce’ye de çevril¬ 
miştir (Lahor 1992). 6. Tezkiye-i Nefs. 
Kur’an ve Sünnete göre nefis tezkiyesi¬ 
nin yollarını gösteren kitabın önce ilk cil¬ 
di yayımlanmış (Lahor 1957, 1961, 1989), 


daha sonra II. cildi neşredilmiştir (Lahor 
1989,1991). Eser İngilizce’ye de tercüme 
edilmiştir. 7. Da c vet-ı Dîn aör Us ka Ta- 
rîk-i Kâr (Lahor 1951, 1991 (3. bs. |). Ce- 
mâat-i İslâmî'nin kuruluşunun ardından 
yazılan eserde peygamberlerin davet şe¬ 
killeri ve davet esnasında karşılaştıkları 
problemleri nasıl aştıkları gibi konular iş¬ 
lenmiştir. 8. Tefhîm-i Dîn (Lahor 1992). 
1959 yılından itibaren Mîşâk dergisin¬ 
de yayımlanan makalelerden ve okuyucu 
mektuplarına verilen cevaplardan oluşan 
eser Kur’an, hadis, dinin anlamı, İslâm 
toplum düzeni ve millî konularla ilgili beş 
bölümden meydana gelmektedir. 9. İs¬ 
lâmî Kânûn ki Tedvîn (Lahor 1976 [2. 
bs.), 1991). Pakistan'da İslâm hukukunun 
kanunlaştırılmasının tartışıldığı günler¬ 
de çeşitli yerlerde verilen konferans ve 
seminer notlarından oluşan bir eserdir. 
Kitap S. A. Rauf tarafından Islamic Law- 
Concept and Codification adıyla İngi¬ 
lizce'ye çevrilerek yayımlanmıştır (Lahor 
1979). 10. İslâmî Riyâset meyn Fıkhı İh- 
tilâiât ka Hal (Lahor 1982, 1991). İslâm 
devletinde ortaya çıkan hukukî ihtilâfla¬ 
rın çözümü konusundaki tarihî bilgilerin 
değerlendirildiği, geleceğe yönelik öneri¬ 
leri de ihtiva eden eser İngilizce’ye de ter¬ 
cüme edilmiştir. 11. İslâmî Mu c âşere 
meyn ‘Avrat ka Makam (Lahor 1950, 
1988, 1992). Müellifin hapiste iken kale¬ 
me aldığı eserde kadınların ferdî, İçtimaî 
ve siyasî hayatta başarılı olabilmeleri için 
uyulması gereken kurallar ele alınmak¬ 
tadır. 12. M akâlât-ı Işlâhî( Lahor 1991). 
Müellifin Cemâat-i İslâmî’den ayrıldıktan 
sonra yazdığı makalelerden oluşan kitap 
dört bölümden meydana gelmekte olup 
birinci bölümde Resûlullahîn “üsve-i ha- 
sene" olmasının anlamı açıklanmış, ikin¬ 
ci ve üçüncü bölümlerde Cemâat-i İslâ¬ 
mî’den ayrılmasının sebepleri, dinde ba¬ 
siretli davranmanın önemi ve toplumun 
ıslahında uygulanacak metotlar işlenmiş, 
dördüncü bölümde Batı medeniyetinin 
geliştirdiği bilim ve felsefeye karşı tedir¬ 
ginlik duymanın tesirleri üzerinde durul¬ 
muştur. 

Islâhî’nin diğer eserleri şunlardır: Ha- 
kikat-ı Namâz (Aligarh 1985; Lahor 1989); 
Hakıkat-ı Takvâ (Lahor |?j); İslâmî Ri¬ 
yâset (Lahor [?|); Kur’ân meyn Purdey 
key Ahkâm (Lahor 1982, 1991); Tenkîdât 
(Lahor [?]); Tavzîhât (Lahor|?|). Islâhîay¬ 
rıca hocası Hamîdüddin Ferâhî’nin on dört 
sûreyi içeren tefsiri Nizâmü'l-Kur’âriı 
(Lahor 1985, 1991; A’zamgarh 1990) ve di¬ 
ğer iki eserini Urduca’ya tercüme ederek 
yayımlamıştır [DİA, XV, 478). Cemâat-i İs¬ 


lâmî tarafından sekiz cilt olarak yayımla¬ 
nan zabıtlarda Islâhî’ye ait çok sayıda ko¬ 
nuşma ve yazı yer almakta olup bunların 
ancak bir kısmı kitaplarına yansımıştır. 
Onun notlar biçiminde Tedebbür dergi¬ 
sinde yayımlanan (1998) el-Muvatta 3 ve 
Şahîh-i Buhârî şerhleri ise henüz kitap 
halinde neşredilmemiştir. 
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İSLÂHU'I-MANTİK 


ISLÂHUT-MANTIK 

(JJaZJI el) 

İbnü’s-Sikkît’in 
(ö. 244/858) 
kelimelerin farklı 
ve hatalı kullanımlarını ele aldığı 
lugata dair eseri. 

L J 

Daha çok bu eseriyle üne kavuştuğu 
için bazı kaynaklarda “sâhibü Islâhii-man- 
tık” diye anılan müellif eserine mukaddi¬ 
me yazmamıştır. Ancak muhtevasından 
çeşitli dil hatalarını düzeltmek amacıyla 
yazıldığı anlaşılmaktadır. İbn Kuteybe'nin 
Edebü'l-kâtib' ine mukaddimesinin uzun¬ 
luğu sebebiyle “kitapsız mukaddime”, Iş- 
lâhu'l-mantık'a da “mukaddimesiz ki¬ 
tap” denilmiştir (İbn Hallikân, V, 442). 

İbnü’s-Sikkît, iki kısma ve 112 bölüme 
ayırdığı eserinde çeşitli vezinde ve yapı¬ 
daki kelimelerle vezinleri aynı, mânaları 
farklı veya mânaları aynı vezinleri farklı 
kelimelere yer vermiştir. İlletli ve sahih 
kelimelerle hemzeli, hemzesiz ve şeddeli 
kelimeleri incelerken halkın bu kelimeler¬ 
deki yanlışlarına dikkat çekmiştir. Bu ara¬ 
da lehçe farkları üzerinde de durmuş, fa¬ 
sih konuşan bedevilerden nakillerde bu¬ 
lunmuş ve kendisinden önceki dilcilerin 
yanlış diye kaydettikleri bazı hususlara 
itiraz etmiştir. Müellif, halk dilinde kulla¬ 
nılan kelime ve ifadelere de temas et¬ 
mekle birlikte daha çok fasih kelimelere 
yer vermiştir. Ayrıca sesleri ve mahreçle¬ 
ri yakın kelimelerle fonetik ve semantik 
değişim ve dönüşümler üzerinde dur¬ 
muştur. Sarf konusunda da bilgi veren 
İbnü’s-Sikkît iştikak kurallarından, çeşitli 
vezinler ve sayılarla ilgili kurallardan, ba¬ 
zı atasözlerinin izahı ile ism-i mevsûl, se- 
mâî müennesler ve sadece olumsuz şe¬ 
kilde kullanılan ifadelerden, tesniyeler- 
den ve özel isimlerin tesniyelerinden de 
bahsetmiş, eserin sonunda “fuale" vez¬ 
nindeki sıfat ve isimler hakkında bilgi 
vermiştir. 

Işlâhu'l-mantık Ezherî’nin Tehzıbü'l- 
luğa' sı, İbn Sîde’nin el-Muhaşşaş'ı , İbn 
Fâris’in M u'cemü mekâyîsi'l-luğa'sı, 
Feyyûmînin el-Mişbâhu'l-münîri, Ze- 
bîdî'nin Tâcü'l- C arûs’ u, Ebû Ubeyd el- 
Bekrî’nin Faşlü’l-makâTl, Süyûtî'nin el- 
Müzhir’l ve Abdülkâdir el-Bağdâdî'nin 
Hizânetü’l-edeb’i gibi temel eserlerin 
başlıca kaynakları arasında yer alır. İbn 
Kuteybe Edebü'l-kâtib’mde, İbnü’s-Sik¬ 
kît’in bu eseriyle el-Elfâ z’ındaki metodu¬ 
nu takip etmiş, bu iki eserdeki bölümle¬ 
rin büyük bir kısmını kitabına almış, an¬ 


cak İbnü’s-Sikkît’in adını anmamıştır. Mü¬ 
ellifin çağdaşı olan veya daha sonra yeti¬ 
şen dil ve edebiyat âlimleri Işlûhu'l-man- 
Çık’tan övgüyle söz etmişlerdir. Müberred, 
Bağdatlılar’m eserleri arasında İbnü’s-Sik¬ 
kît’in bu eserinden daha iyisini görmedi¬ 
ğini söylemiş (Kemâleddin el-Enbârî, s. 

179), bazı âlimler de Bağdat köprüsünden 
Işlâhu'l-mantık gibisinin geçmediğini 
ifade ederek bu görüşü paylaşmışlardır 
(İbn Hallikân, VI, 400). 

Günümüze Ebû Muhammed Kasım b. 
Muhammed b. Beşşâr el-Enbârî rivaye¬ 
tiyle gelen Işlâhu'l-mantık, 372 (982) 
yılında Ebü’l-Kâsım Ahmed b. Hasan’ın 
Ahmed b. Fâris’e birkaç defa okuduğu bir 
nüshası esas alınarak Ahmed Muhammed 
Şâkir veAbdüsselâm Muhammed Hârûn 
tarafından neşredilmiş (Kahire 1949,1956, 
1970, 1987), bu neşirdeki hatalara ilişkin 
olarak Muhammed Sâlih et-Tikrîtî bir ten¬ 
kit yazmıştır (bk. bibi ). 

Eser üzerinde şerh, tehzîb ve ihtisar 
türü çalışmalar yapılmıştır. Bunların en 
önemlilerinden biri Hatîb et-Tebrîzî’nin 
Tehzîbü işlâhi'l-mantık adlı eseridir. 
Tebrîzî mukaddimesinde, Işlâhu'l-man- 
tık'm hacminin küçüklüğüne rağmen 
önemli bilgiler ihtiva etmesi sebebiyle bü¬ 
yük ilgiye mazhar olduğunu görünce eser¬ 
de bulunan gereksiz tekrarları çıkarıp ör¬ 
nek beyitlerdeki hataları düzeltmek ve 
bazı güç tarafları açıklamak üzere ese¬ 
rini yazdığını belirtmektedir (Hatîb et- 
Tebrîzî, neşredenin girişi, I, 41). Tebrî- 
zî’nin bu eseri Bedreddin Na’sânî (Kahi¬ 
re 1913), Muhammed Zekî ve Sâlih Ali 
Bek tarafından kısmen (Kahire 1913), 
Fevzî Abdülazîz Mes’ûd tarafından tam 
olarak iki cilt halinde (Kahire 1986-87) 
neşredilmiştir. Eser için bir tehzîb ve ih¬ 
tisar çalışması da Vezîr Ebül-Kâsım Hüse¬ 
yin b. Ali el-Mağribî tarafından yapılmış, 
kitaptaki karışık lügat malzemesi isim ve 
fiil kalıplarıyla diğer hususlar (lefîf) ol¬ 
mak üzere üç bölümde toplanmıştır, el- 
Münehhal muhtaşaru işlâhi'l-mantık 
adıyla Cemâl Talebe tarafından yayımla¬ 
nan (bk. bibi.) bu eserle ilgili olarak Ebü'l- 
Alâ el-Maarrî Risâletü'l-iğnd"\ yazmış¬ 
tır (bk. DİA, X, 290). Diğer bir çalışma da 
Yûsuf b. Haşan es-Sîrâfî’nin Şerhu ebyâ- 
ti işlâhi'l-mantık adlı kitabıdır (nşr. Yâsîn 
Muhammed Sevvâs, Dübey 1992). Ebü’l- 
Bekâ el-Ukberî, el-Meşûfü'l-mu'lem 
ü tertibi'1-Işlâh c alâ hurûii’l-mu c cem 
adıyla yaptığı çalışmada (nşr. Yâsîn Mu¬ 
hammed Sevvâs, Mekke 1403/1983) Işlâ- 
hu'l-mantık’ı alfabetik olarak tertip et¬ 
miş, farklı yerlerde bulunan bilgileri bir 


araya getirmiş, tekrarları çıkarıp karma¬ 
şık noktaları izah etmiş ve bazı eksiklik¬ 
leri tamamlamıştır. Buna benzer bir ça¬ 
lışma da Muhammed Haşan Bükâî tara¬ 
fından gerçekleştirilmiştir (bk. bibi.). 
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Akdeniz bölgesinde şehir 
ve bu şehrin merkez olduğu il. 


Göller yöresi denen kesimde Akdağ’ın 
kuzey eteğinde, şehirle aynı adı taşıyan 
ovanın güneybatı ucunda, denizden yak¬ 
laşık 1024 m. yükseklikte yer almaktadır. 
İç Anadolu’dan Akdeniz’e inen güzergâh¬ 
ta önemli bir merkez olarak ortaya çıkan 
şehrin asıl gelişmesi Selçuklu hâkimiyeti 
sonrasına rastlar. İsparta adının nereden 
geldiği tartışmalıdır. Antik kaynaklarda 
görülen Baris / Bareos adlı şehrin burada 
bulunduğu ileri sürülmüştür. Bazı araş¬ 
tırmacılar, bu adın Sanskritçevari (su) ke¬ 
limesiyle ilgili olabileceği üzerinde durur¬ 
lar. Bir kısmı ise buraya Hitit veya Lidya 
dilinde Barida dendiğini, zamanla Grek- 
ler’in bu kelimenin başına eis / is ekini ge¬ 
tirerek “Barida’ya” anlamında eis Barida 
adıyla andıklarını, daha sonra bunun Sa- 
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barda veya Isbarda / İsparta şekline dö¬ 
nüştüğünü belirtirler. E. Honigman, Ram- 
say'ın verdiği bilgilerden hareketle bura¬ 
nın antik Baris şehriyle ilgisi olmadığını, 
önce küçük bir kale iken sonradan geç Bi¬ 
zans devrinde sivil iskâna açılan Saporda 
adlı bir kasaba olabileceğini, bunun da 
Barida ile ilgisinin bulunduğunu ifade et¬ 
mektedir (Byzantion, XIV 11939], s. 655). 
Bir başka kayıtta ise “eis Barida" görüşü 
reddedilerek buranın tarihçi Polybios’un 
bahsettiği Saporda ile aynı yer olduğu ve 
bu adın Luwi dilinde “güzel-kutlu akar¬ 
su” anlamına gelen Svvarda'ya dayandığı 
iddia edilir (Umar, s. 155, 751-753). Ana¬ 
dolu Selçuklu tarihi kaynaklarından İbn 
Bîbî’nin el-Evâmirü '1-hlâ 3 iyye adlı ese¬ 
rinde (s. 76) geçen Saparta’nın (4jj«) bu¬ 
rayı ifade etmek üzere kullanılıp kullanıl¬ 
madığı tereddüt uyandırmışsa da bu ke¬ 
lime, söz konusu eserin muhtasar Türkçe 
tercümesinde açık olarak İsparta ( ) 

şeklinde yazılmıştır ( Teuârîh-i Âl-i Selcûk, 
III, 62). VIII. (XIV.) yüzyıl Arap seyyahların¬ 
dan İbn Fazlullah el-Ömerî'nin Mesâli- 
kü '1-ebşâr iî memâliki'I-emşâr adlı ese¬ 
rinin sözlü kaynağı, Hamîd-ili ile ilgili şe¬ 
hirler arasında sadece Yalvaç, Karaağaç 
ve Eğridir'i zikreder. Buna karşılık İbn 
Battûta’nın burayı Seberte veya Sabarta 
( ) adıyla anması (Seyahatname, 1, 

315) Saporda ile uygunluk gösterir. Bu 
ad zamanla Türkler arasında İsparta ha¬ 
line gelmiştir. Bedreddin el-Aynî, “bilâd-ı 
Germiyân”dan olduğunu söylediği şehrin 
Eğridir ile Denizli arasında Hamîd’de bu¬ 
lunduğunu belirtip İsbarta ( ljj***)f ) tarzın¬ 
da yazar (Dağlıoğlu, VI1/84-86 [1941], s. 
1170). İlk Osmanlı kaynaklarından Neşrî'- 
nin eserinde burası İsparda (oa^ı) şek¬ 
linde kaydedilmiş ( Cihannümâ, 1, 209), 
tahrir defterlerinde ise İsparta, İsbârta 
(<UjLwi) imlâsıyla yazılmıştır. 

Tarih. Şehrin ne zaman ve kimler ta¬ 
rafından kurulduğuna dair herhangi bir 
bilgi yoktur. Ayrıca bugünkü bulunduğu 
yerde antik döneme ait iskân izine rast¬ 
lanmamıştır. Bununla birlikte İsparta 
bölgesinin (Pisidia) tarihinin 10.000yıl ön¬ 
cesine gittiği ve bu yörede Arzavva Kon- 
federasyonu'nun etkili olduğu, bunların 
dağılmasıyla Hitit hâkimiyetinin başladı¬ 
ğı belirtilir (m.ö. II. binyıl). Frigya ve Lid- 
yalılar’ın idaresi altına giren yörede, bu 
sonuncuların hâkimiyeti devresinde mi¬ 
lâttan önce VI. yüzyılda Baris adlı şehrin 
ortaya çıktığı ileri sürülür. Milâttan önce 
546'da Persler’in Lidya’yı yenilgiye uğrat¬ 
masından sonra Pisidia bölgesinde mi¬ 
lâttan önce 334’te İskender'in, ardından 


Selefkiler’in, milâttan önce 190’dan itiba¬ 
ren de Romalıiar’ın hâkimiyeti kuruldu. 
Roma İmparatorluğu’nun ikiye ayrılma¬ 
sından sonra Doğu Roma toprakları için¬ 
de kalan bölgeye ilk Arap akınlarının Eme- 
vîler döneminde başladığı rivayet edilir. 
Bölgeyi ne derecede etkilediği kesin ola¬ 
rak bilinmeyen 713’teki akının ardından 
771 'de yeniden Abbâsî kuvvetlerinin hü¬ 
cumlarına uğradığı, hatta geçici bir süre 
İsparta'nın da ele geçirildiği belirtilmek¬ 
teyse de o döneme ait kaynaklar bu bilgi¬ 
leri doğrulamamaktadır. Ayrıca mahallî 
tarihçilerce, İsparta’nın Sülü Bey mahal¬ 
lesindeki İğci sokakta bulunan ve bugün 
müzeye kaldırılmış olan bir çeşme (Yılan- 
kıran) kitâbesindeki kayda dayanılarak 
şehrin 429 (1038), hatta 209 (824) yılla¬ 
rında müslümanların elinde bulunduğu 
iddia edilmektedir. Bu bilgiler kitâbenin 
tarihinin hatalı olarak okunmasından kay¬ 
naklanmıştır (Böcüzâde Süleyman Sami, 
s. 12-13). Öte yandan kitâbedeki tarihin 
529 (1135) olması gerektiği, diğer bir 
Farsça kitâbede ise 925 (1519) tarihinin 
bulunduğu belirtilmektedir. Dolayısıyla 
kitâbedeki şüpheli ve karışık tarihlerden 
yola çıkarak Arap ve Türk fetihlerinin ne 
zaman gerçekleştiğine dair bir hükme 
varmak güçtür. Bununla birlikte tarihçi 
İbn Bîbî’nin bir kaydına göre, “Mağrib de¬ 
nizi sahillerinde” büyük kalelerden biri 
olan şehir III. Kılıcarslan zamanında 1204’- 
te zaptedilmiştir (el-Evâmirü’l-'alâ’iyye, 
s. 76). Ancak İbn Bîbî’nin verdiği bilgi ye¬ 
ni tartışmalara yol açmış, bazı araştırma¬ 
cılar onun İsparta’yı değil deniz kenarın¬ 
daki bir başka şehri, muhtemelen Pata- 
ra’yı kastettiğini, Barida'nın daha önce 
Türkler’in eline geçmiş olduğunu yazmış¬ 
lardır. Osman Hıran ise i. Gıyâseddin Key- 
husrev’in Uluborlu'da melik olarak asker¬ 
leriyle 1196'da Menderes havzasına ka¬ 
dar ilerlediği bilgisinden hareketle İspar¬ 
ta’nın daha önceleri zaptedilmiş, ancak 
III. Haçlı Seferi veya kardeşler mücadele¬ 
si sırasında yeniden elden çıkmış olabile¬ 
ceğini, İbn Bîbî’nin kaydının daha sonra 
şehrin yeniden fethiyle ilgili bulunduğu¬ 
nu, dolayısıyla Uluborlu, Eğridir ve Ata- 
bey’e nisbetle İsparta’da kesin hâkimi¬ 
yetin geç bir tarihte sağlandığını belirtir 
(SelçuklularZamanında Türkiye Tarihi, s. 
265-267). 

Anadolu Selçuklu idaresinin Moğol isti¬ 
lâlarıyla sarsılmasından sonra ortaya çı¬ 
kan Türkmen beyliklerinden biri olan Ha- 
mîdoğulları XIII. yüzyıl sonlarından itiba¬ 
ren İsparta ve yöresinde hâkimiyet kur¬ 
dular. Ancak İsparta’nın bu sıralardaki 


durumu ve Hamîdoğulları’nca hangi ta¬ 
rihte nasıl zaptedildiği bilinmemektedir. 
Feleküddin Dündar Bey zamanında (1301- 
1326) İsparta’nın küçük bir kale duru¬ 
munda bulunduğu tahmin edilebilir. Bu 
dönemde Moğol valileri ve Hamîdoğulla- 
rı arasındaki mücadelelerden İsparta'nın 
da etkilendiği düşünülebilir. İlhanlı Vali¬ 
si Demirtaş’m Eğridir üzerine yürümesi, 
Dündar Bey’in İsparta- Burdur yoluyla An¬ 
talya’ya çekilmesi ve burada öldürülme¬ 
sinden sonra İsparta Eğridir yöresi doğ¬ 
rudan İlhanlılar’ın hükmü altına girdi. Fa¬ 
kat bu uzun sürmedi. Demirtaş’ın Mısır’a 
kaçışının ardından Hamîdoğulları bölgeyi 
yeniden ele geçirdiler (1 326). Bundan son¬ 
ra Hamîdoğulları ile Karamanlılar’ın çe¬ 
kişmelerine sahne olan İsparta’nın 1. Mu- 
rad devrinde ilginç bir şekilde Osmanlı- 
lar'a verildiği rivayet edilir. 

İlk Osmanlı kroniklerine göre, 1. Mu- 
rad’ın oğlu Yıldırım Bayezid’in düğününe 
davet edilen Hamîdoğlu Kemâleddin Hü¬ 
seyin Bey çeşitli hediyeler göndermiş, bu 
arada Murad’ın teklifiyle ülkesinin bir kı¬ 
sım topraklarını Osmanlılar’a satmıştır. 
İsmail Hakkı Uzunçarşılı’ya göre 1374’te 
gerçekleşen bu satış sonucunda Osmanlı 
hâkimiyetine giren Hamîd-ili kasabaları¬ 
nın altı parça olduğu, bunlar arasında İs¬ 
parta'nın da bulunduğu söz konusu kay¬ 
naklarda belirtilir. Âşıkpaşazâde’nin Tâ¬ 
rihinin Âlî Bey tarafından neşredilen nüs¬ 
hasında Osmanlılar’a satılan yerler Akşe¬ 
hir, Beyşehir, Seydişehir ve Karaağaç ola¬ 
rak yazılı iken (s. 59), Atsız tarafından ya¬ 
yımlanan nüshada bunlara Yalvaç ve İs¬ 
parta'nın da eklenmiş olduğu görülmek¬ 
tedir (s. 131) Neşri de yine bu sonuncu 
nüshadaki bilgilere benzer şekilde altı ka¬ 
sabayı ismen zikredip bunlar arasında İs¬ 
parta’yı da sayar. Âşıkpaşazâde bu olayın 
783’te, Neşri ise 783 ile 784 (1381-1382) 
arasında gerçekleştiğini yazar. XVI. yüzyıl 
Osmanlı tarihçilerinden Hadîdî satılan şe¬ 
hirleri beş parça olarak belirtip İsparta’yı 
saymaz (Teuârîh-iÂl-i Osman, s. 98). Ho¬ 
ca Sâdeddin Efendi ise İsparta’nın adını 
verirken Akşehir’i dışarıda tutar (Tâcü't- 
tevârih, I, 98). Söz konusu bilgiler tahlil 
edildiğinde İsparta ve Yalvaç gibi Hamî- 
doğulları'nm eski topraklarının Osmanlı- 
lar'a satılması akla yakın gelmemektedir. 
Âşıkpaşazâde'nin ilk zikrettiği dört şeh¬ 
rin Hamîd-ili’nin asıl kasabaları olmadığı 
dikkate alınırsa İsparta’nın bu satış sonu¬ 
cu Osmaniılar’a bırakılmadığı anlaşılır. Bu 
hadise aslında Karamanoğulları ile Ha- 
mîdoğulları arasında Eşrefoğulları top¬ 
rakları üzerindeki çekişmenin bir yansı- 
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masıdır. Akşehir, Beyşehir, Seydişehir, Ka¬ 
raağaç, Eşrefoğuiian'nın (326’dan sonra 
parçalanması sonucu Hamîdoğuiları’nın 
idaresine giren ve dolayısıyla Karamano- 
ğulları ile ihtilâflı olan yerlerdir. Hüseyin 
Bey buraları Osmanlılar’a vermekle Kara- 
manoğullarf na karşı güçlü bir müttefik 
olmuş, bir bakıma OsmanlIlar ile Kara¬ 
manlılar'! karşı karşıya getirmiştir. I. Mu- 
rad, Karamanoğulları ile yaptığı mücade¬ 
le sırasında 1386’da Eğridir’e hâkim olun¬ 
ca Osmanlı himayesine giren Hüseyin Bey 
İsparta merkez olmak üzere Burdur, Ulu¬ 
borlu bölgesinde bir süre daha hâkimi¬ 
yetini devam ettirdi. Dolayısıyla İsparta 
muhtemelen onun 1391’de ölümünden 
sonra kesin olarak Osmanlı idaresi altına 
girdi. Yıldırım Bayezid babasının sağlığın¬ 
da Hamîdoğulları’ndan intikal eden yer¬ 
lerde idarecilikte bulunmuştu (Neşrî, 1, 
241). 

Timur’un Anadolu harekâtı İsparta böl¬ 
gesini de etkiledi. Timur'un ordularının 
geri dönüşü sırasında Uluborlu ve Eğridir 
işgal edilip tahribata uğramakla birlikte 
(1403) İsparta’nın bu olaydan etkilenip et¬ 
kilenmediğine dair herhangi bir bilgi yok¬ 
tur. Onun bu bölgeden ayrılmasından son¬ 
ra muhtemelen Karamanoğulları yöreyi 
ellerine geçirdiler. Bu sırada İsparta’nın 
kimin elinde kaldığı ve durumu belli de¬ 
ğildir. Çelebi Mehmed'in Karamanlılar ile 
mücadeleleri sırasında buranın Osmanlı 
idaresine geçtiği düşünülebilirse de kati 
hâkimiyetin II. Murad döneminde gerçek¬ 
leştiği anlaşılmaktadır. Bu devirde İspar¬ 
ta’nın ilk Osmanlı idarecisi olarak Kutlu 
Bey’den söz edilir. Uzunçarşılı, onun I. Mu¬ 
rad devri ümerâsından olup Kosova Sa¬ 
vaşı sırasında Hamîdoğulları'ndan alınan 
İsparta’ya subaşı olarak tayin edildiğini 
yazar. Bu bilginin sıhhati çağdaş kaynak¬ 
larla doğrulanamamakla birlikte Kutlu 
Bey’e ait 833 (1429) tarihli bir vakfiyede 
kendisinden “emîrü’l-ümerâ” şeklinde söz 
edilmesi onun II. Murad devrinde İspar¬ 
ta'da bulunduğunu ortaya koymaktadır. 
Kutlu Bey buradaki Selçuklu eseri uluca- 
mii (1299) yeniden yaptırmıştır. Neşrî, Ka- 
ramanoğulları ile yapılan Frenk yazısı sa¬ 
vaşını anlatırken Kutlu Bey’i Eğridir suba- 
şısı olarak tanıtır (Cihannümâ, i, 225) ve 
onun Kosova Savaşı sırasında 1. Murad ta¬ 
rafından Anadolu muhafazasında bırakı¬ 
lan beş emîrden biri olduğunu yazar. Do¬ 
layısıyla I. Murad devrinden beri aralık¬ 
larla Eğridir ve İsparta’da idarecilik yap¬ 
tığı anlaşılmaktadır. 

Osmanlı idaresinin kurulmasından son¬ 
ra XVI. yüzyıla kadar İsparta’da önemli bir 
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hadise cereyan etmedi. Ancak II. Mehmed 
zamanında Karamanoğulları beyliğine son 
verilene kadar, hatta ondan sonra da Ka- 
ramanlılar’a bağlı aşiretlerle olan müca¬ 
deleler sırasında burası bir kale olarak as¬ 
kerî önem kazanmıştı. XVI. yüzyıl başla¬ 
rında bölgeyi tesiri altına alan Şahkulu 
ayaklanmasının İsparta'yı ne şekilde etki¬ 
lediği hakkında fazla bilgi bulunmamak¬ 
tadır. Bununla birlikte bu isyanla ilgili bir 
raporda Şahkulu yandaşlarının Teke yöre¬ 
sinden Hamîd-ili’ne çıkıp Gölhisar’ı, Bur- 
dur'u yağmaladıkları ve oradan İsparta 
ve Eğridir’e doğru yürüdükleri belirtil¬ 
mektedir (Uluçay, VI/911954), s. 67). Bun¬ 
ların İsparta’ya girip girmedikleri ise bi-~ 
linmemektedir. 10 Mayıs 1556"daki bü¬ 
yük depremden etkilendiği anlaşılan İs¬ 
parta yöresi, XVI. yüzyılın İkincisi yarısın¬ 
dan itibaren suhte / medreseli olaylarına 
sahne oldu. Ayrıca buna bağlı eşkıyalık 
hareketleri de giderek arttı. Özellikle Ulu¬ 
borlu, Yalvaç, Beyşehir suhtelerin mer¬ 
kezleri durumundaydı. XVI. yüzyılın son¬ 
larına doğru bu defa Celâlî isyanları böl¬ 
geyi etkisi altına aldı. Büyük Celâlî reisle¬ 
rinin ve gruplarının dolaştığı ve üslendiği 
yerlerden biri haline geldi. Ahmed Ket- 
hüdâ adlı bir kişi burayı 1015’ten (1606) 
önce yağmalamıştı. Özellikle Burdur ya¬ 
kınlarındaki bir vadide (Girme / Kremna) 
bulunan mağaralarda 200 kadar eşkıya¬ 
nın toplandığı ve Burdur, İsparta, Keçi¬ 
borlu, Ağlasun yöresinde eşkıyalıkta bu¬ 
lunduğu, bunların ve Beğtemir adlı bir 
başka eşkıya reisinin Teke sancağı muta¬ 
sarrıfı Mehmed Paşa tarafından dağıtıl¬ 
dığı anlaşılmaktadır ( 16 Ramazan 1017/24 
Aralık 1608; BA, KK, Ahkâm, nr. 71. s. 42). 
Özellikle XVII. yüzyıl ortalarında Karahay- 
daroğlu Mehmed ve Katırcıoğlu adlı Ce¬ 
lâlî reisleri bu yörede faaliyet göstermiş¬ 
lerdi. Haydaroğlu Uluborlu, İsparta, Af¬ 
yon havalisinde hükümet kuvvetlerini ol¬ 
dukça uğraştırmış, Afyon’u bastıktan son¬ 
ra İsparta'ya yönelmiş; İsparta sancak be¬ 
yi Hacısinanpaşazâde Mehmed Paşa’nın 
mütesellimi olan Abaza Haşan Ağa (Paşa), 
İsparta önlerine gelip şehre saldırmamak 
için halktan 3000 kuruş isteyen ve para 
tedariki amacıyla şehir ileri gelenlerince 
bir süre oyalanan Haydaroğlu üzerine âni 
bir baskın yaparak onu yakalamıştı ( 1648). 
Onunla birlikte hareket eden ve daha son¬ 
ra af dileyerek kendisine Beyşehir sanca¬ 
ğı verilen ve çeşitli devlet hizmetlerinde 
bulunup Girit savaşları sırasında şehid dü¬ 
şen Katırcıoğlu da (Mehmed Paşa) İsparta 
yöresindendi. 


XVII. yüzyılda karışıklıklar bir süre da¬ 
ha devam etti. XVIII. yüzyılda İsparta dep¬ 
rem, su baskınları gibi tabii afetlerle kar¬ 
şı karşıya kaldı. Yüzyılın ortalarından iti¬ 
baren güçlü âyan aileleri şehrin ve civa¬ 
rının idaresinde söz sahibi oldular. Çelik 
Mehmed Paşa zaman zaman İsparta’da 
oturarak buranın imarına da çalıştı. 1780’- 
de Gölcük Boğazı'ndan gelen sel Tekke 
ve Yayla mahallelerinde tahribata yol açtı. 
Çelik Mehmed Paşa’nın ahfadından Said 
Paşa’nın idareciliği esnasında annesi Taç¬ 
lı Hatun, Dere mahallesine bir kanal yap¬ 
tırarak sel baskınlarına karşı burayı ko¬ 
rumaya çalıştı. II. Mahmud döneminde 
merkezî idareyi güçlendirme çabaları içe¬ 
risinde diğer yerlerde olduğu gibi İspar¬ 
ta’da da güçlü mahallî hânedanların İda¬ 
rî yetkileri sınırlandırıldı. 1813’te İspar¬ 
ta’ya tayin edilen Vezir Mustafa Paşa ci¬ 
vardaki bazı mahallî güçleri ortadan kal¬ 
dırdı, bazılarını da uzaklaştırdı. Mehmed 
Emin Vahîd Paşa döneminde 1814’te İs¬ 
parta çarşısı tamamen yandı, geride bir 
tek bedesten kaldı. 1831’de Nizâm-ı Ce- 
dîd Alayı şehre gelerek 1834’e kadar bu¬ 
rada kaldı. Daha önce 1830’da çıkan ve¬ 
ba salgını gerek şehirde gerekse çevre¬ 
de yüzlerce kişinin ölümüne sebep oldu; 
1837’ye kadar aralıklarla sürdü. 1841’de 
İsparta mutasarrıfı Celâleddin Paşa’nın 
sert idari tedbirleri huzursuzluğa ve şe¬ 
hir ileri gelenlerinin tepkisine yol açtı. 
Tanzimat Fermanı’nm ilânı halk tarafın¬ 
dan olumsuz karşılandı. Bor ve Sandıklı 
müftüleri bu fermanın aleyhinde bulun¬ 
dular ve tepkilerin artmasında rol oyna¬ 
dılar. Hatta 1848’de İsparta çayından ge¬ 
len ve Tabakhâne, Fazlullah, İskender ma¬ 
hallelerini tahrip eden sel ile 1850’de bir¬ 
kaç yüz dükkânın ve evin yanmasına se¬ 
bep olan yangın, kılık kıyafet değişikliği¬ 
ne karşı İlâhî bir ceza olarak yorumlandı 
ve halk arasında oluşan tepkileri daha da 
arttırdı. 1871’de İsparta’ya sürgüne gön¬ 
derilen Hüseyin Avni Paşa’yı karşılamaya 
giden askerlerin şehirden ayrılmasını fır¬ 
sat bilen 400 kadar mahkûm ayaklandıy- 
sa da bu isyan kısa sürede bastırıldı; fa¬ 
kat halk üzerinde olumsuz etkilere yol 
açtı. Bundan sonra şehirde 1914’e kadar 
önemli bir hadise olmadı. Ancak bu yılın 
ekiminde meydana gelen şiddetli deprem 
Burdur’un yanı sıra İsparta’da da etkili 
oldu; birçok ev yıkıldı, 500 kişi yıkıntılar 
altında kaldı. 

Millî Mücadele yıllarında işgale uğra¬ 
mamasına rağmen İsparta en hareketli 
bölgelerden biri haline geldi. 1. Dünya Sa- 
vaşı’nm sıkıntılarını yaşayan şehir halkı. 
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savaş sonunda bir taraftan Anadolu’nun 
batı kesiminin Yunan, diğer taraftan gü¬ 
neyden İtalyan işgalleri sebebiyle büyük 
bir endişe içine düştü. Yunanlıların İzmir’i 
işgalinden biraz önce 8 Mayıs 1919’da 
Şehzade Abdürrahim Efendi başkanlığın¬ 
daki bir heyet İsparta'ya geldi; halka 
nasihatte bulundu, dertleri dinlendi. İz : 
mir’in işgalinin öğrenilmesi üzerine bu¬ 
nun İsparta’ya kadar uzanacağı şâyiaları 
yayıldı. Halk muhtemel bir işgale karşı 
teşkilâtlanmaya çalıştı. 20 Haziran 1919'- 
da İsparta Hükümet Konağı önünde bü¬ 
yük bir miting yapıldı. Antalya’yı işgal 
eden İtalyanlar’ın Burdur istikametinde 
harekete geçtiklerinin öğrenilmesi üzeri¬ 
ne İtalyan hükümeti protesto edildi. İtal¬ 
yan birlikleri 28 Haziran’da Burdur’u iş¬ 
gal ettiler ve İS Ağustos’ta bir bölük as¬ 
kerle İsparta’ya yöneldiler. Buna karşı İs¬ 
parta’da gönüllü alayları direniş için ted¬ 
bir aldı. İtalyanlar'ın halkın silâhlarını tes¬ 
lim teklifi reddedildi ve işgale karşı dire- 
nileceği bildirildi. Halkın silâhlı ve kararlı 
oluşu üzerine İtalyanlar ertesi günü geri 
çekildiler ve faaliyetlerini Antalya yöre¬ 
sinde yoğunlaştırdılar. Bu arada Kuvâ-yi 
Milliye teşkilâtının İsparta şubesi kurul¬ 
muş, bu çerçeve içinde Yunanlılar’a karşı 
Ege bölgesindeki direnişin önemli sima¬ 
larından olan Demirci Mehmed Efe 5 Ara¬ 
lık 1919’da İsparta’ya gelmiş ve törenler¬ 
le karşılanmıştı. Ankara’da millî hüküme¬ 
tin kurulması, Yunanlılar’ın hızla iç ke¬ 
simlere doğru ilerlemeleri üzerine şehir 
ileri gelenlerinin bir kısmı İtalya himaye¬ 
sine sığınılması, bir kısmı ise savunma 
hattı oluşturulması görüşünü ileri sürdü 
ve ikinci görüş benimsendi. Ancak Demir¬ 
ci Mehmed Efe ile yörenin önde gelenleri 
arasında bazı anlaşmazlıklar çıktı. Demir¬ 
ci’nin başına buyruk hareket etmesi ve 
yöredeki tahakkümü halkın şikâyetleri¬ 
ne yol açtı. 1920’de İsparta’ya sevkedilen 
Miralay Refet Bey (Bele) idaresindeki millî 
kuvvetler şehre geldiler; Demirci Efe bun¬ 
ların baskınından kurtularak geri çekildi. 
İsparta’nın emniyeti yeniden sağlanmış 
oldu (Böcüzâde Süleyman Sâmi, s. 371- 
3 7 2). 9 Ekim 1921 ’de çıkan yangında 160 
kadar dükkân yandı. 18 Ekim’de Burdur 
tarafından gelen bir İtalyan uçağı şehri 
bombaladıysa da herhangi bir kayıp ve¬ 
rilmedi. Cumhuriyet'in ilânından sonra 
İsparta bir il merkezi olma özelliğini sür¬ 
dürdü. 

Sosyal ve Ekonomik Yapı. Bizans dö¬ 
neminde küçük bir kale olan İsparta’nın 
kasaba haline gelişi muhtemelen Anado¬ 
lu Selçukluları zamanında gerçekleşmiş¬ 


tir. Nitekim burada Selçuklu eseri bir ulu- 
caminin bulunduğu ve sonradan Kutlu 
Bey tarafından yeniden inşa edildiği bi¬ 
linmektedir. Ayrıca tbn Bîbî’nin kaydet¬ 
tiğine göre Selçukluların fethi sırasında 
burası son derece müstahkem bir kale 
durumundaydı. Şehrin bir başka erken 
tarihli önemli tasviri İbn Battûta tarafın¬ 
dan yapılmıştır. Ona göre kalesi yüksek 
bir dağın üzerinde bulunan kasabanın gü¬ 
zel çarşıları vardı (Seyahatname, I, 315). 
Bundan hareketle Hamîdoğulları döne¬ 
minde kale dışında sivil iskânın oluştuğu 
ve bu kesimin gelişmiş bulunduğu söyle¬ 
nebilir. 

İsparta, önemli bir liman şehri olan An¬ 
talya’ya inen yolların üzerinde yer aldığın¬ 
dan XIV. yüzyıldan itibaren giderek bü¬ 
yümeye başladı. Bu gelişmesini OsmanlI 
hâkimiyeti altında da sürdürdü. 1478 ta¬ 
rihli olduğu kabul edilen tahrir defterin¬ 
de burası mahalleleriyle birlikte değil ti- 
mar hisselerine bölünmüş bir tarzda top¬ 
lu şekilde kaydedilmişti. Burada sekiz his¬ 
se halinde nüfus verilmiştir. Defterde top¬ 
lam 497 erkek nüfusun üçü tam çift, üçü 
yarım çift sahibi, 296’sı evli (bennâk), üçü 
bekâr (mücerret), on yedisi muaf olarak 
belirtilmiştir. Hepsi müslüman olan bu 
nüfusun dışında kırk yedi kadar da hıris- 
tiyan bulunuyordu. Dolayısıyla bu dönem¬ 
de ahalisinin şehirli statüsünden çok ta¬ 
rım ağırlıklı bir özellik gösterdiği söyle¬ 
nebilir. Geniş ölçüde fiilî bir ziraata dayalı 
meşguliyetin ve buna bağlı ekonomik fa¬ 
aliyetin zenaat kollarını etkileyip etki¬ 
lemediği belirlenememekle birlikte söz 
konusu ayırımın daha ziyade timar siste¬ 
minin uygulanma şeklinden kaynaklan¬ 
dığı anlaşılmaktadır. XV. yüzyılın sonları¬ 
na ait diğer bir tahrir defterinden bura¬ 
nın yine sekiz hisse olarak kaydedildiği; 
354 evli, otuz dokuz bekâr, yirmi yedi ka¬ 
dar da yaşlı, imam, hatip, zâviyedar vb. 
vergi muafı zümrelerden oluştuğu, bu¬ 
na ilâve olarak elli iki hıristiyanın bulun¬ 
duğu tesbit edilmektedir. Her iki defter¬ 
de bulunan bu rakamlardan hareketle XV. 
yüzyılın ikinci yarısı için İsparta’nın orta¬ 
lama olarak 2000-3000 dolayında bir nü¬ 
fusa sahip kasaba hüviyetinde bulundu¬ 
ğu söylenebilir. 

XVI. yüzyılın başlarından itibaren def¬ 
terlerde İsparta ile ilgili kayıtlarda önemli 
bir değişiklik olduğu dikkati çekmektedir. 
Bu da şehrin artık mahalle taksimatının 
verilmesinden kaynaklanmaktadır. Söz 
konusu değişikliğin İsparta’daki fizikî ge¬ 
lişmeyle nasıl bir ilgisi olduğu tesbit edi¬ 
lememekle birlikte bir önceki tahrirlerden 


1522’ye kadar geçen yirmi-yirmi beş yıl¬ 
lık bir süre zarfında bu mahallelerin or¬ 
taya çıktığı da söylenemez. Bu durum 
muhtemelen değişen tahrir anlayışının 
bir yansımasıdır. 1522 tarihli deftere gö¬ 
re mahalle sayısı on yedi olup bunlarda 
toplam 437 hâne (613 nefer) bulunuyor¬ 
du. Bu rakamlar yaklaşık 3000 dolayında 
bir nüfusa işaret etmektedir. Dolayısıyla 
XVI. yüzyılın yirmili yıllarına doğru İspar¬ 
ta’nın nüfus ve buna bağlı olarak fizikî 
yönden esaslı bir gelişme içinde bulun¬ 
madığı anlaşılmaktadır. Bunda, Şahkulu 
isyanının ve bunun getirdiği belirsizlik or¬ 
tamının rolü olup olmadığı kesin olarak 
bilinmemektedir. 1522 tarihli tahrire gö¬ 
re İsparta’nın en kalabalık mahalleleri Çe¬ 
ribaşı (46 hâne), Dere (39 hâne), Cami (35 
hâne), Mescid-i Karaağaç (36hâne), Mes- 
cid-i Hocaoğlu (25 hâne), Yenice (25 hâne), 
İğneci (25 hâne), Doğancı (24 hâne), İs¬ 
kender (22 hâne), Debbağlar(21 hâne), 
Mescid-i Şüyûga Bey (21 hâne). Hisar 
Efendi (19 hâne) idi. Hıristiyanların sayı¬ 
sı elli beş hâne olup bunlar toplu olarak 
bir mahallede oturmaktaydılar. Diğer bir 
ilgi çekici özellik Farsaklar adlı bir mahal¬ 
lenin varlığıdır. Teke-ili bölgesinin bu iyi 
bilinen Türkmen boyunun şehirde bir ma¬ 
hallenin adı olarak görülmesi, hem eski 
iskânın izlerini, hem de sivil müslüman 
halkın terkibini göstermesi bakımından 
dikkat çekicidir. Mahalleler arasında Ca¬ 
mi (Ulucami / Kutlu Bey) adını taşıyanının 
yanı sıra altı kadar mescid adıyla kayıtlı 
olanlar vardır. 

1567’ye doğru İsparta’nın fizikî bakım¬ 
dan olduğu gibi nüfusça da büyüdüğü 
tesbit edilebilmektedir. Bir önceki tahrir¬ 
de mevcut on yedi mahalleye yedi mahal¬ 
le daha eklenmiş ve böylece bu son tarih¬ 
te mahalle sayısı yirmi dörde yükselmiş¬ 
tir. 1522’den sonra ortaya çıkan mahalle¬ 
ler İIisucu, Hacı Elfi, Evren, Yayla, Leble¬ 
bici (Keçeci), Mescid-i Hacı İvaz, Mescid-i 
Tavasoğlu olup bunların içinde Hacı Elfi 
ve Leblebici nüfusça kalabalık olanlarıdır. 
Eski mahalleler arasında ise Hisar Efen¬ 
di, Çeribaşı, Cami, Doğancı ve Yenice nü¬ 
fus bakımından ön plana çıkmıştır. Özel¬ 
likle Hisar Efendi ve Cami mahallelerin¬ 
deki artış sivil iskânın şehir merkezinde 
toplanmış olduğunu ortaya koyar. Öte 
yandan yeni iskân mahallerinin dış çevre¬ 
de bulunduğu söylenebilir. Bunda nisbî 
de olsa genel nüfus artışının rolü vardır. 
Nitekim 1522’de 613 olan erkek nüfus 
(nefer) sayısı bu son tahrirde 904’e (468 
hâne) ulaşmıştır (yaklaşık 3500 kişi). Bu 
nüfus içinde hıristiyan topluluğun hâne 
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sayısı elli beşten kırka düşmüşken erkek 
nüfus toplamı altmış beşten altmış doku¬ 
za yükselmiştir. Bu ilginç gelişme bekâr 
sayısının artışıyla ilgilidir. 

XVI. yüzyıl tahrir defterlerine göre İs¬ 
parta'da boyahâne, bozahâne, başhâne 
gibi hemen her Osmanlı şehrinde mevcut 
bazı işletmeler vardı. Pazar vergileriyle 
birlikte bütün bu işletmelerden alınan 
vergi yekünü 42.038 akçe olarak tahmin 
edilmişti. Bu vergi hacmi, İsparta’nın ti¬ 
caret ve zenaat dallarıyla ilgili üretim ka¬ 
pasitesinin düşük olduğu izlenimini ver¬ 
mektedir. Fakat bu rakamların gerçek bir 
üretimi yansıttığı söylenememekle birlik¬ 
te genel olarak ziraî yapısı ağır basan bir 
ekonomik yapının hâkim olduğu düşünü¬ 
lebilir. Pazarda hububatın satılması ha¬ 
linde muhtesibe ölçüyle ilgili vergilerin 
ödendiği ve bunun şehreS km. uzaklıkta 
bir krater gölü olan Gölcük’teki dalyanla 
birlikte 3900 akçe kadar olduğu görül¬ 
mektedir. Bu asırda vakfı olan ve deftere 
kayıtlı bulunan eserler İsparta Camii (Kut¬ 
lu Bey Camii). Hisar Efendi Mescidi, Hüsâ- 
meddin Zâviyesi, Şeyh Receb Zaviyesi, Sâ- 
deddin b. Süleyman Bey Medresesi, Ve- 
led-i Evren Mescidi, Hızır Abdal Zâviyesi, 
Doğancı Mescidi, Sülü Bey Mescidi, Ab- 
durrahman Çelebi Mescidi, Debbağ Ma¬ 
hallesi Mescidi, Yayla Mescidi ve Firdevs 
Bey Camii idi. 

XVII ve XVIII. yüzyıllarda büyümesini 
sürdüren şehir hakkında Evliya Çelebi he¬ 
men hemen hiç bilgi vermez. Buranın sa¬ 
dece iyi ve güzel bir şehir olduğunu söy¬ 
leyerek XVI. yüzyıl sonlarına ait Âşık Meh- 
med’inM enâzırii'l-avâlim adlı eserinde¬ 
ki bilgileri tekrar eder (Seyahatname, IX, 
283-284); Firdevs Bey Camii’nin Mimar Si¬ 
nan yapısı olduğunu yazar. Cihannüma- 
da ise kalesi bulunmayan, “meyvedar” 
büyük bir şehir olduğu, “boğası" denilen 
pamuklu bezinin çok meşhur olup pek 
çok boyahânenin mevcut bulunduğu ka¬ 
yıtlıdır (s. 639). Şehir hakkında yetersiz 
bilgiler buraya gelen yabancı seyyahların 
eserlerinde de görülür. XVIII. yüzyılın baş¬ 
larında İsparta'da yirmi gün kalan Paul 
Lucas buranın ovaya kurulmuş güzel bir 
şehir olduğunu, fakat önemli bir özelliği¬ 
nin bulunmadığını, etrafının dağ silsile¬ 
leriyle çevrili olup bunlar üzerinde iki ka¬ 
lenin yer aldığını belirtir. Bunlardan biri¬ 
nin Hisar dağı tepesinde bulunduğu sal- 
nâmelerdeki bilgilerden anlaşılmaktadır. 

Bu dönemlerde ince pamuklu dokuma¬ 
ların şehrin ticarî hayatında önemli bir ye¬ 
ri olduğu belirtilir. İmal edilen bezler İs¬ 
tanbul başta olmak üzere Tlına iskelele¬ 
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rine, Lehistan’a, Erdel’e ve Macaristan’a 
kadar yayılıyordu. Daha XVI. yüzyılda sa¬ 
dece İsparta’da damgalanmış boğasılar¬ 
dan alınan yıllık vergi 3000 akçeydi ve bu 
miktar zamanla artış göstermişti. Öte 
yandan buradaki boyahânenin varlığı söz 
konusu üretimle ilgili olmalıdır. Ayrıca de¬ 
ricilikle ilgili yan dallar bir diğer faal üre¬ 
tim alanını oluşturmaktaydı. Yine XVII. 
yüzyılda burada güçlü bir esnaf teşkilâtı¬ 
nın varlığından söz edilir. Böylece İsparta 
bölgedeki Eğridir, Uluborlu, Burdur’a nis- 
betle XVI. yüzyıldan itibaren İktisadî fa¬ 
aliyeti ve ticarî kapasitesiyle giderek ön 
plana çıkmıştır. 

XIX. yüzyılın yirmili yıllarında İsparta’¬ 
da yirmi dokuz mahalle vardı. Bunların 
önemli bir kısmı eski adlarını korumak¬ 
taydı. Bu sıralarda Temel, Çavuş, Kemer, 
Emre, Bilâzâde, Hacı Elfi, Câmi-i Atîk, Çe¬ 
lebiler, Hocazâde, Fazlullah, Yenice, Keçe¬ 
ci, Debbâğhâne, Sülü Bey, Hisar Efendi, 
Doğancı, Dere mahalleleri nüfusça kala¬ 
balık olanlarını teşkil ediyordu. Zimmiyân 
mahallesinde Rumlar, Ermeniyân veya 
Acemler mahallesinde Ermeniler otur¬ 
maktaydı. Bunlar ayrıca Temel, Kemer, 
Emre ve Çavuş gibi mahallelere de yayıl¬ 
mıştı. 1260-1261 (1844-1845) yıllarına 
ait bir temettuat sayımı sırasında İspar¬ 
ta’da müslüman nüfusun oturduğu ma¬ 
halle sayısı yirmi üç olarak tesbit edilmiş¬ 
ti. Bunlar arasında Çelebiler, Yaylazâde, 
Hocazâde, Câmi-i Atîk, Keçeci, Yenice, 
Hacı İvaz mahalleleriyle Karaağaç’ın hâne 
sayısı 100’ün üzerindeydi. Ancak bu def¬ 
terde hıristiyan mahalleler yer almamış¬ 
tır (BA, Temettuat Defterleri, nr. 10119, s. 
1-385). XIX. yüzyıla ait şehirle ilgili geliş¬ 
meleri çok ayrıntılı biçimde tesbit eden 
Böcüzâde Süleyman Sami, gayri müslim 
nüfusun şehre gelişinin XVII. yüzyıldan 
itibaren hızlandığını, bunların adlarındaki 
nisbelerin de delâlet ettiği üzere İzmir, 
Sivas, Adalar, Mısır gibi yerlere mensup 
olduklarını yazar. Ermeniler ise XVIII. yüz¬ 
yılın ilk yarısından itibaren İran’dan kaça¬ 
rak gelmişler ve buraya yerleşip Acem¬ 
ler mahallesini kurmuşlardır. Bu mahalle 
otuz hâneden ibaret bir yerleşim yeri iken 
zamanla genişleyip 1908’de doksan sekiz 
hâneye ulaşmıştır ( Kuruluşundan Bugü¬ 
ne Kadar İsparta Tarihi, 1, 29-31). 

XIX. yüzyılda İsparta’ya gelen seyyah¬ 
lar burayı ovada güzel bir şehir olarak 
tasvir ederler. Charles Texier, Hamîd pa¬ 
şalığının en büyük ve güzel şehri olduğu¬ 
nu, ticaretiyle ön plana çıktığını, fakat es¬ 
ki eser bulunmadığını, İstanbul camileri¬ 
ne benzer büyük bir camiyle otuz kadar 


mahalle mescidinin var olduğunu, İspar¬ 
ta Rumları'nın Türkçe’den başka bir dil 
bilmediklerini yazar (Küçük Asya, IH, 262). 
Burası seyyahların tahminlerine göre XIX. 
yüzyılın ikinci yarısında 30.000 dolayında 
nüfusa sahipti. 1830’da 12.600 dolayın¬ 
da olan nüfusu Sarre 18-20.000 dolayın¬ 
da gösterip 4000’e yakın ev (800'ü Rum, 
120’si Ermeni) olduğunu belirtir. A. Rif at, 
12.000 nüfustan söz ederken Kâmûsü'l- 
a'lâm’ da 17.000 (4500’ü gayri müslim), 
Cuinet’de20.000 (7000 gayri müslim) ra¬ 
kamlarına rastlanır. 1300 (1883) tarihli 
Konya Vilâyeti Salnamesinde merkez 
kasabanın 8559 erkek nüfusu bulundu¬ 
ğu, bunun 2087’sinin Rum, 235’inin Er¬ 
meni olduğu, toplam hâne sayısının ise 
3320’ye ulaştığı kayıtlıdır (s. 221); dolayı¬ 
sıyla toplam nüfusun 17-18.000 civarın¬ 
da olduğu anlaşılmaktadır. 1921 Mayısın¬ 
da gönderilen emir gereği on altı yaşın¬ 
dan yukarı, altmış beş yaşından aşağı olup 
askerlik hizmeti görebilecek kudrette bu¬ 
lunan Rumlar’ın tamamı Konya’ya tehcir 
edildi. Böcüzâde, bu sürgün sırasında 
Rumlar'ın sattıkları eşyaların yüksek fi¬ 
yatlarla müslümanlar tarafından alındı¬ 
ğını, müslümanlarla bunların arasındaki 
dostluğun sürdüğünü, hatta gitmeyen 
veya kaçanları evlerinde sakladıklarını be¬ 
lirtir (Kuruluşundan Bugüne Kadar İspar¬ 
ta Tarihi, 1, 379). 
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XIX. yüzyılın ikinci yarısında İsparta’da 
ekonomik gelişmeler hakkında yine Böcü- 
zâde’nin eserinde geniş bilgi bulunmak¬ 
tadır. Ona göre kuvvetli bir esnaf grubu¬ 
nun bulunduğu şehirde kendisine yeten, 
hatta mâmulleri dışarı gönderilen bir üre¬ 
tim varken yüzyılın son çeyreğine doğru 
ucuz Avrupa mallarının şehir pazarlarını 
istilâ etmesiyle söz konusu faaliyet dur¬ 
muş, esnaf teşkilâtı bir daha toparlana- 
mamıştır. Ancak 1890'dan itibaren gül 
işleme sanayii kurulmuş ve giderek şehir 
iktisadiyatında önemli bir yere sahip ol¬ 
muştur (a.g.e., I, 35). Genellikle birbirini 
tekrarlayan bilgiler veren salnâmelerden 
1300 ve 1302 (1883 ve 1885) tarihli olan¬ 
larında başlıca mâmuller bez, astar, hav¬ 
lu, alaca, çizme, kundura, sahtiyan olarak 
gösterilir. Verilen istatistik! bilgilerde de 
bu sahalarla, yani dokumacılık ve derici¬ 
likle ilgili iş yerlerinin sayısının fazla ol¬ 
duğu görülür. Meselâ 101 manifaturacı, 
108 çulha ve dokumacı dükkânı yanında 
200 kefşger (ayakkabıcı), yirmi kavaf, otuz 
kundura, on dört mutaf dükkânının bu¬ 
lunduğu belirtilir. Bunun dışında yirmi 
beş bakkal, on bir ekmekçi, on iki helva¬ 
cı, altı aşçı, on kasap, yirmi kalaycı, yirmi 
bir demirci, dokuz çilingir, beş çakmakçı, 
üç bakırcı, yedi kuyumcu, on iki nalbant, 
on dört semerci, altı berber dükkânı ile 
altı kiremithâne, altmış dükkân ve ma¬ 
ğazayı içine alan bir bedesten, on sekiz 
değirmen, on üç kahvehane vardı [Konya 
Vilâyeti Salnamesi, 1302 senesi, s. 128- 
131). Bu işyerlerinin mahiyetine bakıldı- 
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ğında İsparta’nın İktisadî kapasitesinde 
darlaşma tesbit edilebilir. Muhtemelen 
gülcülük ve halıcılığın XX. yüzyıl başların¬ 
dan itibaren şehir ekonomisinde etkili bir 
rol oynamasıyla bu darlık aşılmıştır. Halı¬ 
cılığın gelişmesinde İzmir halı ihracat şir¬ 
ketlerinin önemli payı olmuş ve halı tez¬ 
gâhlarının sayısı artmıştır. 

Salnâmelerdeki bilgilere göre XIX. yüz¬ 
yılın son çeyreğinde İsparta’da yedisi mi¬ 
nareli yedisi minaresiz on dört cami, alt¬ 
mış dört mescid, etrafı kâgir duvarla 
çevrili şehir dışında bir namazgâh, sekiz 
medrese, 377 ciltlik bir kütüphane, seki¬ 
zi Rumlar’a, biri Ermeniler'e ait dokuz ki¬ 
lise, bir rüşdiye (1860), otuz yedi sıbyan 
mektebi (bunlardan altısı Rumlar’a, biri 
Ermeniler'e aitti), altı hamam, yedi han 
bulunuyordu (a.g.e., 1300 senesi, s. 116- 
118; aynı bilgiler Kâmûsü’l-aiâm’da da 
tekrarlanmıştır, bk. 11, 857-858). Ayrıca şe¬ 
hirde resmî bina olarak bir hükümet ko¬ 
nağı (yenilenmesi 1880) ve telgrafhâne 
binasıyla askerî kışla ve 1833’te karanti- 
nahâne olarak yapılan ve daha sonra as¬ 
kerî depo olan bina vardı. 

1908’de İsparta’daki tarihî âbideler ve 
mekteplerle ilgili en geniş bilgi Böcüzâ- 
de’nin eserinde bulunmaktadır. Böcüzâ- 
de şehirde on beş cami ve kırk dört mes¬ 
cid sayar. Camilerden en önemlileri Uluca- 
mi’dir (Kutlu Bey Camii). Buraya ait 1429 
tarihli bir vakfiye ile cami minaresi teme¬ 
linde karışık şekilde yazılmış 478 (1085) 
tarihi Böcüzâde tarafından tesbit edil¬ 
miştir (Kuruluşundan Bugüne Kadar İs¬ 
parta Tarihi, I, 74). Ancak bu sonuncu ta¬ 
rihin yanlış okunmuş olma ihtimali yük¬ 
sektir. 1914’teki depremde yıkılan cami 
yeniden yaptırılarak bugüne ulaşmıştır. 
Hacı Abdi Efendi (İplik Pazarı) Camii çar¬ 
şı civarında bulunmakta olup XVI. yüzyıl 
yapısıdır. Bunun 970’te (1563) inşa edil¬ 
diği yazılıdır. Halil Hamîd Paşa’nm sadra¬ 
zamlığı sırasında şehirde giriştiği imar 
hareketleri bu cami etrafında teşekkül 
etmiştir. Buranın doğu ve batı yanlarına 
birer kanat ekletmiş, doğu tarafına bir 
minare ve kütüphane ile avlusuna şadır¬ 
van, iki katlı son cemaat yeri ve bir mu- 
vakkithâne, cami avlusu kapısının üstüne 
bir çırak okulu yaptırmış (1197/1783), bu¬ 
rası Halil Hamîd Paşa Camii adıyla da anıl¬ 
mıştır. Hamîd sancak beyi olan İskender 
Paşa oğlu Firdevs Bey adına yapılan cami 
vakfiyesi Rebîülevvel 973 (Ekim 1565) ta¬ 
rihini taşır ve bunun Mimar Sinan yapısı 
olduğu belirtilir. Diğer mâbedler arasın¬ 
da, çinilerle süslü olduğu için Çinili Cami 
de denen Abdi Paşa (Peygamber) Camii 


(1196-1197/1782-1783), çarşı içinde Derviş 
Paşa (Ferâhiye) Camii (1231/1816), Keçe¬ 
ciler mahallesinde Hızır Bey Camii (XIV. 
yüzyıl), Yaylazâde mahallesinde Karabelâ 
Mescidi’nin genişletilmesiyle yapılan Mey¬ 
dan Camii (1315/1898) sayılabilir. Böcüzâ¬ 
de, bunların dışındakilerin küçük mescid- 
ler olduğunu belirterek bazılarının adları¬ 
nı verir (Tâbakhâne, Kıncızâde, Hisar Efen¬ 
di, Alâeddin Efendi, Yenice ve Dere cami¬ 
leri). Ayrıca Rumlar’a ait on kiliseden en 
eskisinin Temel mahallesindeki Aya Niko- 
la olduğunu, 1061’de (1651) eski temel¬ 
leri üzerinde yeniden yaptırıldığını; Çavuş 
mahallesinde Hızır İlyas (Aya Yorgi), III. 
Selim zamanında tamirine izin verilen 
(1794) Emre ve Kemer mahalleleri kilise¬ 
leri (her ikisi de Meryem Ana adını taşır), 
Temel mahallesinde 1220’de (1805) yeni¬ 
den yaptırılan Azılıoğlu (Cebrâil / Mîkâil) 
kilisesinin bulunduğunu yazar (a.g.e., 1, 
83-84). Başlıca medreseler Sâdiye, Şâkir- 
zâde, Harâbîzâde, Haşan Efendi, Müftî 
Efendi, Mehdioğlu adlarını taşır. Ayrıca 
bir mevlevîhâne, beş tekke, dokuz han, 
altı hamamın adlarını verir. Mevlevîhâne- 
nin bulunduğu yerde 300 yılma ait bir ki¬ 
lise kitabesinin varlığından da söz edilir. 

İdarî Yapı. Osmanlı yönetimi altında İs¬ 
parta ve yöresi eski beyliğin adını taşıyan 
bir idari bölge haline getirilmişti. Hamîd- 
ili veya Hamîd sancağı denilen bu İdarî 
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birim Anadolu eyaletine bağlı olup 1522’- 
de Karaağac-ı Gölhisar, Yavice, Irle, Bur¬ 
dur, Uluborlu, Keçiborlu, Gönen, İsparta, 
Eğridir, Afşar, Ağlasun, Yalvaç, Karaağac-ı 
Yalvaç adlı kazalardan ve Anamas, Yıva 
(Bavlu), Kartas, Ağros nahiyelerinden olu¬ 
şuyordu. 1568’de Yavice, Siroz ve Kemer, 
Irle, Karaağac-ı Yalvaç birer nahiye olarak 
zikredilmişti. Sancakta kasaba veya şehir 
hüviyeti taşıyan on iki yerleşme yeri olup 
bunlar başta İsparta olmak üzere Eğri¬ 
dir, Uluborlu, Burdur, Gönen, Keçiborlu, 
Barla, Yalvaç, Karaağac-ı Yalvaç, Afşar, 
Gölhisar, Ağlasun’dan ibaretti. XVI. yüz¬ 
yılda toplam köy sayısı 500 civarındaydı 
ve nüfus 1522’den 1568'e kadar ortala¬ 
ma % 50 nisbetinde bir artış göstermiş, 

13.000 haneden 24.000 hâneye yüksel¬ 
miştir. XVII ve XVIII. yüzyıllara ait veriler 
düzenli olmamakla birlikte sancağın du¬ 
rumunu koruduğu söylenebilir. Asıl önem¬ 
li değişiklikler XIX. yüzyıldaki İdarî düzen¬ 
lemeler sırasında gerçekleşti. 1846’da Ka¬ 
raman / Konya vilâyetine bağlanan İspar¬ 
ta 1867’de bu vilâyetin bir sancak mer¬ 
keziydi. 1857'de Karaman eyaletine bağlı 
Hamîd sancağı, İsparta ve nâhiye-i Pav- 
lu, Ağlasun ve nâhiye-i İncipazarı, Eğridir, 
Barla, Yalvaç, Karaağac-ı Yalvaç, Hoyran. 
Uluborlu, Keçiborlu, Afşar, Agras, Gönen’¬ 
den oluşuyordu. 1877’de isesancak(Is- 
parta), Eğridir, Uluborlu, Karaağaç ve Yal¬ 
vaç kazalarına ayrılmıştı. Bu durumunu 
uzun süre koruyan sancağın merkez ka¬ 
zası Senirkent ve Keçiborlu nahiyelerine 
sahipti. 1831’de Hamîd sancağı 39.311 
erkek nüfustan ibaretti. 1869’da sancak¬ 
ta toplam 240 köy, tahminen 50.000 do¬ 
layında nüfus varken bu rakamlar 1877’- 
de 280 köy, 64.000 nüfus şeklinde idi. 
1882’de İsparta merkez kazası iki nahi¬ 
yesi, yirmi dokuz köyü ile birlikte toplam 
3320 hânede2087’si Rum, 235’i Erme¬ 
ni 8559 erkek nüfusa mâlikti. Kâmûsü'l- 
a'lâm da ise köy sayısı elli iki olarak gös¬ 
terilirken nüfus toplamı 45.000 olarak 
belirtilir. 1908 yılı başlarında Hamîd san¬ 
cağının dört kazası, altı nahiyesi ve 209 
köyü vardı. 
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Feridun Emecen 

Bugünkü İsparta. Millî Mücadele yılla¬ 
rını İtalyan saldırısına uğrayarak atlatan 
İsparta, sönükleşmiş ve nüfusu impara¬ 
torluk devrine göre azalmış bir şekilde 
Cumhuriyet dönemine girdi. Yapılan ilk 


sayımda (1927) şehrin nüfusu 1 S.OOO’i bi¬ 
raz geçiyordu ( 15.855) ve bu rakam ara¬ 
da bazan düşüşler de göstererek 1950 
sayımına kadar fazla değişmedi (1 935’te 
18.433, 1940’ta 18.313, 1945’te 17.292, 
1950’de 18.363). Cumhuriyet döneminin 
başlarında İsparta, Akdağ'dan inen İspar¬ 
ta çayının iki yakasında yer alıyor ve rakı¬ 
mı 1040 m. civarındaki düzlükte kurul¬ 
muş iş ve ticaret merkeziyle 1080 metre¬ 
ye doğru gittikçe yükselen mahallelerden 
meydana geliyordu. 1924 yılında kurulan 
Halı İpliği Fabrikası, XIX. yüzyılın sonların¬ 
dan itibaren İsparta’nın simgesi haline 
gelmiş olan halı üretiminin gelişmesini 
sağladı. O yıllarda halı atölyeleri güneyde 
derenin iki kenarında toplanmıştı ve en 
muteber semtler de merkezle bu eski sa¬ 
nayi alanını birbirine bağlayan eksenin et¬ 
rafında bulunuyordu. Bu durum, 1936 
yılında Eğridir- Karakuyu demiryolu hat¬ 
tı üzerindeki Bozanönü İstasyonu’ndan 
ayrılan 14 kilometrelik bir kolun şehre 
ulaşmasına kadar devam etti. Bu tarihten 
sonra merkezi istasyona bağlayan cadde¬ 
nin açılması üzerine yerleşmenin ağırlı¬ 
ğı bu caddenin çevresine kaydı. İstasyon 
caddesinin iki yanındaki Kepeci ve İstik¬ 
lâl mahalleleri daha çok rağbet görmeye 
ve şehir daha alçak kesimlere doğru bü¬ 
yümeye başladı. Demiryolu ve istasyon 
uzun yıllar iskânın kuzey ve kuzeydoğuya 
doğru genişlemesine engel olduysa da 
sonraki yıllarda büyüme bu yönlere de 
sıçradı ve istasyonun kuzeyinde Sanayi 
mahallesi, doğu ve kuzeydoğusunda da 
Davraz mahallesi teşekkül etti. 

İsparta’nın gelişimi, düzenli karayolları¬ 
nın canlandırdığı ticaret sayesinde 1950’li 
yıllardan sonra daha belirgin bir hal aldı. 
Buna ek olarak gülyağcılığın kooperatif¬ 
leşmesi ( 1948) ve halıcılıktaki ilerlemeler 
sermayenin hızla örgütlenmesini sağla¬ 
dı. Ticaret ve sanayi alanındaki bu hare¬ 
ketlilik göç atanlarını da kamçıladı ve böy- 
lece İsparta çevrede oturanlar için bir çe¬ 
kim merkezi haline geldi; 1950 sayımın¬ 
da nüfus 20.000'e (18.363), 1955 sayı¬ 
mında da 25.000’e yaklaştı (24.567). Bu 
gelişmeler sonucunda şehir kuzeye doğ¬ 
ru modern binalarla yayılırken doğudaki 
Karaağaç ve güneydoğudaki Gülcü ma¬ 
hallelerinde ilk gecekondulaşma başladı; 
daha sonraki yıllarda Bağlar, Bahçelievler, 
Sanayi ve Yedişehitler mahallelerindeki 
gecekondular da bunlara eklendi. 1960 
sayımında nüfus 35.000’i aştı (35.981) ve 
aynı yıl İmar ve İskân Bakanlığı tarafından 
bir imar planı yaptırıldı; bu plan şehrin 
290 hektara yayılmasını ve nüfusunun da 
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İsparta'dan bir görünüş 


50.000’e ulaşmasını öngörüyordu. 1965 
sayımında tesbit edilen 42.901 nüfus 
planda öngörülen rakama yaklaştı; fakat 
alan açısından büyüme pek düzenli olma¬ 
dı ve özellikle kuzeydeki Bahçelievler, ba¬ 
tıdaki Yayla. güneydoğudaki Gülcü ve do¬ 
ğudaki Karaağaç mahallelerinde tasar¬ 
lanan sınırların dışına taştı. Bu sebeple 
1968 yılında söz konusu aksaklıkları dü¬ 
zeltmek için başka bir plan hazırlandı ve 
eski planda fazla bir değişiklik yapılma¬ 
dan sadece şehrin yeni gelişen kesimleri 
göz önüne alınarak yol ağı genişletildi. 
Burdur-Konya, Burdur-Antalya ve Kon- 
ya-Antalya transit bağlantısını sağlaya¬ 
cak bir çevre yolunun önerilmesi 1968 
planının en önemli özelliklerindendir. 

1975 yılında İsparta’nın otuz mahallesi 
vardı (Bağlar, Bahçelievler, Çelebiler, Dav- 
raz, Dere, Doğancı, Emre, Gazikemal, Gül¬ 
cü, Gülevler, Gülistan, Halifesultan, Hızır- 
bey, Hisar, İskender, İstiklâl, Karaağaç, Ke¬ 
çeci, Kepeci, Kiracılar, Kurtuluş, Kutlubey, 
Pîrîmehmet, Sanayi, Sermet, Sülübey, Tu¬ 
ran, Yayla, Yenişehitler, Yenice) ve bura¬ 
larda 62.870 kişi yaşıyordu. Nüfusun hızlı 
artması ve iskân edilen yerlerin yine plan¬ 
lanan sınırların dışına taşması 1976’da 
tekrar yeni bir plan yapılmasını gerektir¬ 
di. Bu planda kuzeye bir organize sanayi 
bölgesi önerildi. Bu alan için Çünür köyü 
yakınında yer ayrıldığından bu köy bele¬ 
diye sınırları içine alınarak mahalle statü¬ 
süne kavuşturuldu. Ayrıca şehrin kuzeyi 
yüksek öğrenim kurumlarının kampusu 


olarak düşünüldü ve daha sonra buraya 
Süleyman Demirel Üniversitesi kuruldu. 
Çünür köyü gibi çevredeki başka köylerin 
de eklenmesi ve bazı mahallelerin ikiye 
bölünmesiyle mahalle sayısı arttı ve 1994 
yılında kırkı buldu; Anadolu, Ayazmana, 
Binbirevler, Çünür, Fatih, Halıkent, M. 
Tönge, Sidre, Vatan ve Zafer yeni oluşan 
mahallelerdir. 

İşyerleri şehrin hemen hemen geomet¬ 
rik merkezinde bulunur. Geniş mekân ih¬ 
tiyacı duyan sanayi kuruluşları dış kesim¬ 
lere doğru taşma eğilimi gösterirse de bü¬ 
yük firmaların, özellikle İsparta ile âdeta 
özdeşleşmiş olan halı ve gülyağı ticare¬ 
tini denetleyen firmaların satış büroları 
merkezî alanda yer alır. Gülyağcılık İspar¬ 
ta’nın dış satımında en önemli yeri tutar; 
Fransız parfümeri sanayii Bulgaristan 
gülyağından sonra en çok Isparta’nınkini 
kullanır. Gülistan, Gülcü. Gülevler ve Ha- 
lıkent gibi mahalle adları, sanayi kollarının 
şehrin hayatında ne derecede önem ta¬ 
şıdığını ortaya koyar. Sanayide bu iki ge¬ 
leneksel kolun dışında bir çeşitlilik de 
dikkati çeker (şarap, yem, çimento, çe¬ 
şitli gıda vb ). Nüfus ilk defa 1985 yılın¬ 
da 100.000’i aşmış (101.215), 1990’da 
112.117’ye ve son sayımın yapıldığı 1997’- 
de de 134.271’e ulaşmıştır. 

İsparta ili Burdur, Afyon, Konya ve An¬ 
talya illeriyle çevrilidir. Merkez ilçeden 
başka Aksu, Atabey, Eğirdir (Eğridir), Ge- 
lendost, Gönen, Keçiborlu, Senirkent. Süt¬ 
çüler, Şarkîkaraağaç, Uluborlu, Yalvaç ve 


Yenişarbademli adlarında on iki ilçeye 
ayrılmıştır. 8933 km 2 genişliğindeki İs¬ 
parta ilinin 1997 sayımına göre nüfusu 
461.571, nüfus yoğunluğu ise 52’dir. 

Diyanet İşleri Başkanlığı’na ait 1995 yı¬ 
lı istatistiklerine göre İsparta’da il ve ilçe 
merkezlerinde 210, kasabalarda 134 ve 
köylerde 256 olmak üzere toplam 600 ca¬ 
mi bulunmaktadır. İl merkezindeki cami 
sayısı ise doksan yedidir. 
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İSPARTA ULUCAMII 
(bk. ULUCAMl). 

ISSIK KÖL 
(bk. IŞIK GÖL). 

ISSIZ HAN 

Bursa yakınlarında 
XIV. yüzyıl sonlarında 
inşa edilen han. 
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Bursa’nın 65 km. kadar batısında, Ka¬ 
racabey ilçesine bağlı Seyran köyü yakı¬ 
nında Ulubat gölünün kuzey sahilinde bu¬ 
lunmaktadır. Burası, Roma döneminden 
beri İzmir'den İstanbul'a uzanan yolun 
önemli bir noktasını oluşturuyordu. Yapı, 
Anadolu'daki ticaret yolları üzerinde özel¬ 
likle Selçuklular devrinden kalma pek çok 
benzeri bulunan kervansaraylardan biri¬ 
dir. İssız Han’ın önemi, Selçuklu kervan¬ 
saraylarının mimari özelliklerini taşıyan 
bir erken Osmanlı dönemi yapısı olması¬ 
dır. Cümle kapısı üzerindeki kemerin için¬ 
de yer alan, girift bir sülüs hatla yazılmış 
iki satırlık Arapça kitâbeye göre 797 
(1394-95) yılında Celâleddin Eyne Bey b. 
Felek Meliküddin tarafından yaptırılmış¬ 
tır. Balıkesir- Karesi subaşılığı görevinde 
bulunan ve I. Kosova Savaşı’nm kuman- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


201 




ISSIZ HAN 


danlanndan olan Celâleddin Bey, 808’de 
(1405) Şehzade Süleyman ile îsâ Bey ara¬ 
sında Ulubat'ta meydana gelen çarpışma¬ 
da ölmüştür. 

Issız Han, Bursa gibi büyük bir merke¬ 
zin yakınında ve işlek bir yol üzerinde bu¬ 
lunmasından dolayı eski tarihlerden iti¬ 
baren seyyahların uğradıkları ve seya¬ 
hatnamelerinde bahsettikleri bir yapı ol¬ 
muştur. Aslında bir papaz olan Stephan 
Gerlach, XVI. yüzyılın son çeyreğinde Bur- 
sa’ya yaptığı seyahat sonrasında Ulubat 
üzerinden Karacabey'e giderken uğradı¬ 
ğı bu handan “kervansaray" diye bahse¬ 
der. Seyyah Richard Pococke 1740 yılı ya¬ 
zında bu hanı görmüş, 1779’da Bursa'yı 
ve yakın çevresini gezen İtalyan rahip Do- 
minico Sestini, Hassis Han dediği bu ya¬ 
pıyı etraflı şekilde anlatmıştır. 1834 yılın¬ 
da Bursa'da incelemelerde bulunan Fran¬ 
sız mimarı Charles Texier yapıdan Hırsız 
Han, bundan bir yıl sonra mart ayında 
Bursa’ya uğrayan VVilliam J. Hamilton ise 
Kız Hanı diye söz etmektedir. George Per- 
rot ise yapıyı 1861 yılında görmüştür. 

Kuzey-güney doğrultusunda uzunla¬ 
masına dikdörtgen planlı, 42,30 x 21,30 
m. boyutlarında bir yapı olan Issız Han’ın 
cümle kapısı güneydeki dar cephede, siv¬ 
ri kemerli yüksek ve derin bir eyvanın için¬ 
de yer almaktadır. İki yan duvarlarından 
dikdörtgen nişlerle genişletilmiş, cümle 
kapısı çift kademeli kör bir kemer içine 
alınmıştır. Kapının iki yanında dışa kapalı 
dikdörtgen planlı birer mekân bulunmak¬ 
tadır. Üzerleri beşik tonozlarla örtülü olan 
bu odalar birer kapı ile ana mekâna açıl¬ 
maktadır. Ana mekân, köfeki taşından 
yapılmış beşerli iki paye sırasının ayırdığı 
üç nefli (sahn) bazilikal bir plana sahiptir. 
Dairevî kemerleriyle bağlantılı olan bu pâ- 
yeler nöbetleşe olarak haçvari ve dikdört¬ 
gen kesitli biçimde yerleştirilmiş, netle¬ 
rin üzerleri uzunlamasına tuğladan yapıl¬ 


ma beşik tonozlarla örtülmüştür. Ortada 
yer alan nefın zemini yanlara göre 0,64 
m. kadar yükseltilmiş, bu yükseklik ör¬ 
tü sistemine de yansıtılmıştır. Yolcuların 
kullanımına mahsus olan ortadaki nefte, 
granitten yapılma dörder adet bodur 
sütun üstünde, yekpâre taştan basık ke¬ 
merler üzerinde yükselen iki baca bulun¬ 
maktadır. Tuğla örgülü olan bu bacalar 
tavana doğru kademeli biçimde daral¬ 
maktadır. 

İki pencere dışında hanın diğer on do¬ 
kuz penceresi mazgal şeklindedir. Bunun 
sebebi hiç şüphesiz ısı kaybını önleme ve 
güvenliği sağlama düşüncesidir. Bugün 
oldukça harap durumda bulunsa da ya¬ 
pının üzerini iki yana eğimli bir kırma ça¬ 
tının örttüğü anlaşılmaktadır. 

İri blok kesme taş ve tuğla malzeme 
kullanılarak temiz bir işçilikle inşa edilen 
yapının duvarlarında iki sıra taş, dört sı¬ 
ra tuğla dizisi almaşık olarak kullanılmış¬ 
tır. Tonoz ve kemerlerle bacalardaki mal¬ 
zemenin tamamı tuğla ise de bunlarda 
süs unsuru yoktur. Bunun yanında, eyva¬ 
nın doğu yan duvarındaki nişte tuğlanın 
dekoratif örgülü olarak kullanıldığı dik¬ 
kati çeker. Burada tuğlaların yatay ve di¬ 
key durumda yerleştirilip “meander” mo¬ 
tifi meydana getirildiği görülür ki yapıda 
bu basit süslemeden başka süslemeye 
rastlanmaz. Binanın inşasında kullanılan 
blok taşlar, yapının yakınındaki Apollonia 
(şimdi Gölyazı) şehri harabelerinden alın¬ 
mış olmalıdır. Duvarların dış yüzünün de- 
ğişikyerlerinde bulunan bazı mimarî par¬ 
çalarla üzeri yazılı taşlar da antik yapılar¬ 
dan devşirilmiştir. Bunlara sütun gövde¬ 
leri de eklenebilir. Ocaklara ait sütun baş¬ 
lıkları antik malzeme olsa da bunların 
üzeri Türk üslûbunda işlenmiştir. İşçilik¬ 
leri oldukça kaba görünen bu başlıklar üç 
ayrı tiptedir. Bir kısmı baklavalı tipin sa¬ 
de örnekleri olup iki başlık köşelerinde uç¬ 



ları aşağı doğru yönelik mızrak ucu yap¬ 
raklar bulunan kesik piramit biçiminde¬ 
dir. İkinci ocağın sütun başlıkları ters dön¬ 
dürülmüş çok kenarlı kesik piramidal bi¬ 
çime sahip olup kıvrılmış yaprak uçlarıy¬ 
la köşeleri pahlanmıştır. 

Erken Osmanlı döneminde eski mima¬ 
ri geleneklere bağlı kalınarak inşa edildi¬ 
ği anlaşılan yapı halen depo vazifesi gör¬ 
mektedir. Son olarak 1956 yılında restore 
edilmiştir. 
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ISTABL 

(JJa^Jİ) 

Hükümdarlık sarayına ait 
binek ve yük hayvanlarının 
barındırıldığı yer. 

Kelimenin aslı halk Grekçe’sinde “ahır” 
anlamına gelen stablon (stablion stau- 
lon; Lat. stabulum) olup Gassânîler zama¬ 
nında İslâm literatürüne girmiş ve “sa¬ 
ray ahırı” karşılığında kullanılmıştır; Arap¬ 
ça'nın kurallarına göre ıstablât, asâbil 
şekillerinde çoğullarının da türetildiği gö¬ 
rülür. 

Emevîler döneminde büyük sarayların 
yanına ahırlar da yapılmış, ancak bun¬ 
lardan hiçbiri günümüze ulaşmamıştır; 
varlıkları bazı elçi raporlarından öğre- 
nilebilmektedir. Abbâsîler zamanında 
başta Bağdat olmak üzere bazı yerlerde 
atlar ve filler için taştan muhteşem ıs- 
tabllar inşa edilmiştir. Abbâsîler’de saray 
ahırının âmiri olan mîrâhur halifenin ma¬ 
iyeti erkânından biriydi. Kahire’de de Fâ- 
tımîler’in özellikle sarayların ve hanların 
yanına yüzlerce, hatta binlerce hayvanı 
alabilecek kapasitede büyük ahırlar yap¬ 
tırdıkları bilinmektedir. Buralarda “kay- 
yim, müdebbir, mütevelli, üstat, müşri- 
fü’l-ıstablât” unvanları altında birçok gö¬ 
revli bulunurdu. Istabllar aynı zamanda 
posta ve haberleşme hizmetlerinin de gö¬ 
rüldüğü yerlerdi. Fâtımîler zamanında 
Mısır’da çeşitli adlar altında yapılan ahır 
harcamaları için Dîvânü’l-ıstablât kurul¬ 
muştu. Eyyûbîlerve Memlükler dönemin¬ 
de de atların beslenip bakıldığı yere ıstabl 
denirdi. 

Mağrib Arapçası’nda ıstabl kelimesine 
pek rastlanmazken bunun Endülüs leh¬ 
çesinde mevcut olduğu görülür. Fas’tan 
Tunus’a kadar Kuzey Afrika’da at ve ka¬ 
tırların barındığı yere rivâ denirdi. Endü¬ 
lüs Emevîleri zamanında İspanya'da çok 
sayıda ıstabl inşa edilmişti. Ahırların ge¬ 
nel idaresi “sâhibü’l-hayl" unvanıyla anı¬ 
lan bir görevlinin uhdesindeydi. Arîf yük 
hayvanlarından sorumluydu; bir diğer gö¬ 
revli ise develerle meşgul olurdu. 

İran’da kurulan İslâm devletlerinin ıs- 
tabl teşkilâtında Abbâsî tesiri büyüktü. 
“Ahır beyi" anlamında kullanılan âhursâ- 
lâr unvanı Sâsânîler’in ahavarasalar keli¬ 
mesinden geliyordu, (stabllarda savaş at¬ 
larından başka cirit ve av amacıyla kulla¬ 
nılan hayvanlar da beslenirdi. Hârizmşah- 
lar devrinde atlardan ve şahinlerden olu¬ 
şan av hayvanlarının bakımı “emîr-i şikâr” 


denilen görevlinin sorumluluğu altınday¬ 
dı. Karahanlı hükümdarlarından Şemsül- 
mülûk Nasr b. İbrâhim Tâmgaç Han’ın 
Buhara yakınlarında bir sarayla bunun ya¬ 
nında saray atları ve diğer hayvanlar için 
guruk veya koruk denilen dört tarafı ka¬ 
palı bir avlu yaptırdığı bilinmektedir. Gaz- 
neliler zamanında saray ahırlarının âmiri 
âhursâlâr veya emîrâhur unvanıyla tanı¬ 
nıyordu. Gazneliler askerî amaçlarla fil de 
kullanır ve bunları “fılhâne” adını verdik¬ 
leri yerlerde barındırırlardı. Gazne’deki 
filhâne 1000 fil kapasiteliydi. Selçuklu 
sultanları Rey, İsfahan ve Merv gibi şehir¬ 
lerde ahırlar yaptırmışlardır. Saray ahır¬ 
larının âmirine mîrâhur veya ahur beyi 
denirdi. Safevîler devrindeki ıstabl teşki¬ 
lâtında iki önemli ahır görevlisinden biri¬ 
nin unvanı mîrâhurbaşı-yı cilâv, diğerinin- 
ki ise mîrâhûrbaşı-yı sahrâ idi. Bunlardan 
birincisi merkezdeki, İkincisi taşradaki sa¬ 
ray ahırlarından sorumluydu. 

Eyyûbîler’de mîrâhur unvanlı bir görev¬ 
linin bulunduğu bilinmektedir. Bu devle¬ 
tin mirasçısı durumundaki Memlükler'de 
sultana ve yakınlarına ait ahırlar. Mem¬ 
lûk hükümdarlarının ikametgâhının yer 
aldığı Kal’atülcebel'de bulunurdu. Resmî 
adı istabl-ı Sultânî olan saray ahırının nâ¬ 
zın mîrâhur-ı kebîr unvanını taşırdı. Bir 
süre Memlûk sultanlarına halife tarafın¬ 


dan yapılan ahdi yenileme merasimi Is- 
tabl-ı Sultânî’de icra edilmişti. 

Moğollar’da saray ahırlarının en büyük 
görevlisine “ahtacı” veya “aktacı” denirdi. 
Hint-İran literatüründe ıstabl terimine 
pek rastlanmasa da Hindistan’daki Türk 
devletlerinde saray ahırları mevcuttu. 
Pâygâh adı verilen bu ahırlar Gazneliler 
aracılığıyla İran tesiri altında teşkilâtlan¬ 
mıştı. Dehli Sultanlığı zamanında pâygâ- 
hm önemli bir devlet müessesesi olduğu 
anlaşılmaktadır. Burası mîrâhur, şahne¬ 
yi âhur veya ahur beyi tarafından idare 
edilirdi; bazan da bu hizmet sağ ve sol 
ahur beyi denilen görevliler arasında pay¬ 
laşılırdı. Alâeddin Muhammed Şah Hala- 
cî’nin pâygâhında 70.000 at vardı. 1340 
yılma doğru Dehli Sultanı Muhammed b. 
Tuğluk, Moğol ileri gelenlerine ve başka 
hükümdarlara binlerce Arap atı dağıt¬ 
mıştı. Tâbi beyler ve önemli yollara yakın 
yerlerdeki yüksek dereceli eyalet görevli¬ 
leri de sultana atlar gönderirlerdi. Mer¬ 
kezdeki divanlardan birinde pâygâha ge¬ 
len atlar için ödenmek üzere para ayrılır, 
bazan da bu atlar yıllık vergiye mahsup 
edilirdi. XIV. yüzyıla doğru pâygâh mevki 
itibariyle beş kısma ayrılmıştı. Büyük ve 
ikinci pâygâhlar başşehir Delhi’ye yakla¬ 
şık 160 km. uzaklıkta idi; üçüncü pâygâh 
Delhi'deydi ve “pâygâh-ı mahall-i hâs" 


Kanunî Sultan 
Süleyman'ın 
saltanatının 
son yıllarında 
Istabl-ı Âmire'den 
yapılacak 
çıkmalarla ilgili 
iki hüküm 
(Uzunçarşılı, 
İv. XXIV) 
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Istabl-ı 
Âmire'ye ait 
I. Mustafa'nın 
bir fermanı 
(TSMA, 
nr. E 5210/2) 

adıyla anılırdı. 1200 atın barındığı dör¬ 
düncü pâygâh, “pâygâh-ı şikârhâne-i hâs” 
denilen saray doğancılığı ve avcılığı teş¬ 
kilâtına bağlanmıştı. "Pâygâh-ı bârgîrdâ- 
rân-ı bendegân-ı hâs" adıyla anılan beşin¬ 
cisi ise saray görevlilerine ve gulâmları- 
na binek hayvanı sağlardı. Pencap’ın do¬ 
ğusundaki büyük pâygâhta gayri müs- 
limler devlet için askerî amaçlı at yetiştir¬ 
mekle yükümlüydüler. Dehli Sultanlığın¬ 
da filhâne daha sonraki Hint-İslâm dev¬ 
letlerinde olduğu gibi pâygâhın farklı bir 
bölümüydü ve “şahne-yi fîl” denilen yük¬ 
sek dereceli bir görevlinin idaresindeydi. 

XV ve XVI. yüzyıllarda Hindistan’da Mâl- 
vâ Sultanlığı, belki de at ticaretiyle varlı¬ 
ğını sürdüren tek Hint-İslâm devletiydi. 
1422 yılına doğru Sultan Hûşeng, savaş 
filleriyle değişmek üzere değerli bir at sü¬ 
rüsünü devamlı hazır tutardı. XVI. yüzyıl 
sonlarından itibaren Ekber Şah’ın hüküm¬ 
darlık ahırının teşkilâtı hakkında ayrıntılı 
bilgiler vardır. Saray ahırı “tavîle” (tavla) 
denilen bölümlere ayrılmıştı. Bunların 
tamamında 12.000 at vardı. At tâcirleri 
emîn-i kervansaray denilen bir görevli ta¬ 
rafından denetlenirdi. Ot ve saman tah¬ 
sisatı sıkı kurallara bağlanmıştı, istabl 
imalâthanesinde ise at takımlarıyla ilgili 
çeşitli görevliler bulunurdu. XVII. yüzyıl¬ 
da imalâthane “ahta beyi" unvanıyla anı¬ 
lan yetkilinin idaresindeydi. Her tavîlede 
bir daruga (müfettiş), bir müşrif (muhase¬ 
beci) ve bir dîdevâr (bekçi, gözetici) görev 
yapar, ayrıca koşum takımlarından so¬ 
rumlu ahtacı, atları eğiten çâbüksüvâr, 
beygirleri eğiten bârgîrsüvâr, her on se¬ 
yisin başı olan mîrdehe ile baytar ve bir 
de nakib bulunurdu. İki atın bakımıyla bir 
seyis ilgilenirdi. Tavîlenin öteki görevlile¬ 
ri cilavdarlar, nalbantlar, saraçlar, âbkeş- 



ler, ferrâşlar ve sipendsûzlar idi. Araları¬ 
na yabancı hayvanlar karışmasın diye ıs- 
tabidaki atların her biri işaretlenirdi. İh¬ 
mal yüzünden ölen, çalınan veya yarala¬ 
nan atın bakıcıları çeşitli cezalara çarptı¬ 
rılırdı. Şütürhâne (deve ahin), filhâne, gâv- 
hâne (öküz ahırı) ve esterhâne de (katır 
ahırı) istabl teşkilâtı içerisinde düzenlen¬ 
mişti. 

Osmanlı Devleti’nde padişaha ve saray 
mensuplarına ait atların barındığı Has 
Ahur’un resmî adı istabl-ı Âmire’dir. Os¬ 
manlIlar, diğer bazı müesseseler gibi Has 
Ahur teşkilâtını da Selçuklulardan ve 
Memlükler’den almışlardır. Padişah sa¬ 
ray veya köşklerinin olduğu yerlerde mut¬ 
laka atlar için ahırlar da yer alırdı. İlk sara¬ 
yın bulunduğu Bursa’daki Has Ahur hak¬ 
kında fazla bilgi yoktur; Edirne’deki ise 
varlığını İstanbul’un fethinden sonra da 
sürdürmüştür. 

İstanbul’da başta Topkapı Sarayı olmak 
üzere şehrin birçok yerinde has ahurlar 
vardı. Asıl istabl-ı Âmire, Topkapı Sarayı’- 
nın ikinci kapısından girilince sol taraf¬ 
taydı; burada atlardan başka deve, katır 
gibi yük hayvanlan da bulunurdu. Topka- 
pı Sarayı’nın inşa edildiği yıl olan 883’te 
(1478) Istabl-ı Âmire’de bir emin, bir kâ¬ 
tip, bir kethüdâ, on üç saraç, yirmi altı 
seyis, beş nalbant, beş arabacı, üç saka, 
on altı katırcı, kethüdâ ile birlikte elli ka¬ 
dar deve bakıcısı ve iki eşekçi olduğu an¬ 
laşılmaktadır (Ahmed Refik, VIII/49 (1919], 
s. 20-23). Bu teşkilât zamanla büyüyüp 
genişlemiştir. Saraydaki Has Ahur’un, pa¬ 
dişahın özel dairesini içine alan üçüncü 
avluya bir girişi vardır. Burada padişaha ve 
has kullarına ait 200 kadar seçkin at mev¬ 
cuttu; iki atın bakımı bir seyise verilmiş¬ 
ti. XX. yüzyıl başlarında Topkapı Sarayı’n- 
daki Has Ahur binası Harem Ağaları Has- 
tahanesi, Bahçıvanlar Koğuşu ve Yakalı 
Baltacılar Ocağı olarak kullanılıyordu (Ab- 
durrahman Şeref, 1/6 (1910), s. 339-340). 
Bu Has Ahur’dan başka Topkapı Sarayı’- 
nın sahil kısmında da bir ahır vardı. Ende¬ 
run ricâliyle harem ağalarının atları ise 
halen Ahırkapı adıyla anılan yerdeki ahır¬ 
da barınırdi; Vefa ve Kadırga semtlerin¬ 
de de saray atlarına mahsus ahırlar bulu¬ 
nuyordu. Vefa’daki ıstablm 1782 yılına ka¬ 
dar mevcut olduğu, fakat bu yıl içinde çı¬ 
kan büyük yangında buradaki ahırların 
da yandığı anlaşılmaktadır (Derviş Mus¬ 
tafa, vr. 17 a ). Ayrıca İstanbul dışında Edir¬ 
ne ve Bursa’dan başka Selânik başta ol¬ 
mak üzere Rumeli ve Anadolu’nun bazı 
yerlerinde de saray atlarına ait ahırların 
varlığı bilinmektedir. XIX. yüzyılda Dolma- 


bahçe ve Yıldız saraylarının inşasından 
sonra ise Istabl-ı Âmire bu sarayların ci¬ 
varına taşınmıştır. 

Istabl-ı Âmire’nin en büyük âmiri aynı 
zamanda Bîrun ağalarından olan mîrâhur 
idi. Fâtih Sultan Mehmed devrine kadar 
tek olan mîrâhur sayısı, bu padişah zama¬ 
nında mîrâhûr-ı evvel ve mîrâhûr-ı sânî 
olmak üzere ikiye çıkmıştır. Bu iki âmirin 
yönetiminde Acemi Ocağı’ndan alınan 
birçok görevli çalışırdı. Bunlardan birinci 
kethüdâ mîrâhûr-ı evvelin emrindeydi ve 
İstabl-ı Âmire’ye ait her türlü işe bakar¬ 
dı. Hazinedar, değerli taşlarla süslenmiş 
eyer ve at takımlarının muhafaza edildi¬ 
ği raht-ı hümâyun hâzinesinin nâzırıydı. 
Bu hazine Istabl-ı Âmire’nin üst odaların¬ 
da yer alırdı. Raht-ı hümâyun hazinedarı 
buradaki değerli eşyanın listesini tutar 
ve bunun bir suretini defterdarlığa verir¬ 
di. Raht hazinedarının bir başka önemli 
görevi de Başmuhasebe Kalemi’ne bağlı 
kâtibiyle birlikte raht hâzinesinin hesap¬ 
larını tutmaktı (Atâ Bey, 1,308). Raht-ı hü¬ 
mâyun hâzinesinde padişahın eyer takım¬ 
larıyla meşgul olan ve gerektikçe bunları 
hazırlayıp ata vuranlara “rahtvan ağaları” 
veya “rahtvân-ı hâs" denirdi. Bunlardan 
başka her iki mîrâhurun emrinde emin, 
rûznâmeci, rûznâme halifesi ve voynuk 
kâtibi gibi görevliler vardı; ayrıca Has 
Ahur’a gelen arpa ve hassa çayırlardan 
biçilen otun malî kontrolünü yapan kâ¬ 
tipler bulunurdu. Devletin para sıkıntısı 
çektiği zamanlarda bazan Has Ahur’daki 
altın ve gümüş eşya Darphâne-i Âmire’¬ 
de sikke haline getirilirdi (Defterdar Sarı 
Mehmed Paşa, s. 287). 

At oğlanları veya seyislerle serâhurlar 
(salâhtır) Istabl-ı Âmire’nin hademe züm- 
resindendiler. Bunlardan mîrâhûr-ı ev- 
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ISTABL 



Beylerbeyi Sarayı Istabl-ı Âmiresi'nin içinden bir görünüş 


vele bağlı at oğlanları İstanbul’daki has 
ahurlar ve haralarda çalışır, sefer zama¬ 
nında padişahın ve maiyetindekilerin at¬ 
larına, ağırlıklarını taşıyan beygirlere ba¬ 
karlardı. Mîrâhûr-ı sânîye bağlı at oğlan¬ 
ları ise Vefa semtindeki ahırlarla Edirne, 
Yanbolu, Hayrabolu ve Zara gibi yerlerde 
bulunan ahır ve haralarda çalışırlardı. Ge¬ 
rek at oğlanları gerekse yanlarında gö¬ 
rev yapan şâkirdleri dış hizmete timarlı 
sipahi olarak çıkarlardı. Yanlışlıkla salâ- 
hur denilen serâhurlann başlıca görevi at 
terbiyeciliği ve binicilikti. Resmî günlerde 
bunlar yetiştirdikleri atlara binerek hü¬ 
ner gösterirlerdi; mevcutları 2000 kişiyi 
bulurdu. Serâhurlann âmiri terfi ederse 
ikinci mîrâhur olurdu. 

Istabl-ı Âmire’de ayrıca saraç, nalbant, 
katırcı ve deveci adları altında hizmet bö¬ 
lükleri vardı. Bunlardan, mevcudu zama¬ 
na göre altmış ile 300 kişi arasında deği¬ 
şen saraçlar eyer, koşum, yular imali vb. 
saraciye işleriyle uğraşırlardı. Birinci mî- 
râhurun emrinde çalışanlara birinci sa¬ 
raçlar veya hassa saraçları, ikinci mîrâ- 
hurun emrinde çalışanlara ise beygir sa¬ 
raçları veya ikinci saraçlar denirdi. Saraç¬ 
lar kendi aralarında onar, on birer kişiden 
oluşan bölüklere ayrılırlardı. Her bölükte 
ayrıca şâkird denilen çıraklar bulunur, 
bunların arasında ölen saraçların oğulla¬ 
rı da yer alırdı. Her saraç bölüğünde ayrı¬ 
ca kethüdâ. odabaşı, kürsîdâr ve rahtvan 
ağaları vardı. Terfi eden saraçlar genellik¬ 
le timarlı sipahi olurdu. Hassa nalbantla¬ 
rın mevcudu 300 civarında idi. Birinci mî- 
râhurluğa bağlı nalbantlar yaptıkları işe 
göre nal ve mıh yapanlar, hayvan nalla- 
yanlar, hayvanların hastalıklarıyla ilgile¬ 
nen ve gerekenleri iğdiş edenler gibi sı¬ 
nıflara ayrılırlardı. Padişahın hususi at¬ 
larıyla ilgilenenlere ise esbân-ı hâssa nal¬ 
bantları denirdi. Ayrıca ikinci mîrâhurlu- 
ğa bağlı nalbantlar da vardı. 


Harbende denilen katırcılar on bir bö¬ 
lüğe ayrılmıştı; görevleri şakirdleriyle bir¬ 
likte saraya ait 2000 kadar katıra bak¬ 
maktı ve kendi aralarında yular, palan, 
kolan, koşum, kebe imal etme ve nal¬ 
bantlık gibi meşgul oldukları işe göre sı¬ 
nıflara ayrılmışlardı. Mîrâhûr-ı evvele bağ¬ 
lı olan harbendelerin âmiri harbendeba- 
şıydi; ondan sonra birinci bölüğün bölük- 
başısı ile harbendeler kethüdâsı gelirdi. 
Istabl-ı Âmire’de harbende bölüklerinden 
başka her iki mîrâhurluğa bağlı sârbân 
(deveci) bölükleri de vardı. Deveciler ge¬ 
nellikle Anadolu’nun değişik yerlerinde¬ 
ki kışlaklarda bulunur ve Has Ahur’a ait 
1000 kadar devenin bakımıyla meşgul 
olurlardı. Erkek deve bakıcılarına sârbân-ı 
ner, dişi deve bakıcılarına sârbân-ı mâde 
denirdi. Has Ahur’da ayrıca iki de fil ba¬ 
kıcısı bulunurdu. Istabl-ı Âmire’de çalışan 
ehl-i hiref ise efsâr-dûzân (yular dikiciler), 
yapukciyân (eyer örtüsü [yapuk, belleme] 
yapanlar), tilbâfân (iplikyapanlar), palandû- 
zân (palan dikiciler), çıngırcıyân (zincirciler), 
mûytâbân (mutafçılar), keçeciler ve deb- 
bâğlardan oluşuyordu. XVI. yüzyılda Has 
Ahur personelinin mevcudu 3341 kişiydi. 

Zaman zaman iç hâzineden çıkan pa¬ 
rayla lstabl-ı Âmire’nin ihtiyacı olan deve, 
katır gibi hayvanlar satın alınır ve bunla¬ 
ra özel bir damga vurulurdu. Hayvanların 
yem işleriyle arpa emini ilgilenirdi (Selâ- 
nikî, s. 53,453, 734) ve bunun için kendi¬ 
sine her yıl önemli miktarda para verilir¬ 
di. XVII. yüzyıl ortalarında bu tahsisatın 
295 kese 16.379 akçe olduğu anlaşılmak¬ 
tadır (Hezarfen, vr. 42 b -43 a ). 

Merkez Istabl-ı Âmire teşkilâtından 
başka Anadolu ve Rumeli’de yine mîrâ- 
hûr-ı evvele bağlı çeşitli hizmetliler vardı. 
Bunlardan yundciyânm (yund oğlanları, mâ- 
diyân-ı hâssa) görevi devlete ait kısraklara 
bakmaktı. Taylar ağasının emrindeki tay¬ 
alar istabl-ı Âmire adına taylarla ilgilenir¬ 
lerdi. Genellikle Anadolu’nun Sultanönü, 
Eskişehir ve Karacahisar dolaylarında bu¬ 
lunan taycılar bu hizmetlerine karşılık ver¬ 
giden muaf tutulurlardı. Korucular Is- 
tabl-ı Âmire’ye ait koruları beklemek ve 
korumakla yükümlü bir sınıftı. Bekçi de 
denilen bu görevliler zamanı gelince bu¬ 
ralardaki otları biçerek satarlar, mîrâhûr-ı 
evvel de her yıl otların bedelini Enderun 
Hazinesi’ne teslim ederdi. Bu mîrâhurlu¬ 
ğa bağlı koru ve meraların sınırları ile da¬ 
var mevcudu her üç yılda bir tahrir olu¬ 
nur ve defterleri Defterhâne’de saklanır¬ 
dı. Korucuların bir kısmı maaşlı çalıştırılır, 
bir kısmı da hizmetleri karşılığında bazı 
vergilerden muaf tutulurdu. Hassa ve 


amme diye iki kısma ayrılan voynuklar ise 
bu mîrâhurluğa bağlı hizmet neferleriy¬ 
di. Başlıca görevleri atlara bakmak, has¬ 
sa çayırlarını beklemek ve zamanı gelin¬ 
ce buralardaki otları biçmekti. 

II. Mahmud zamanında Istabl-ı Âmire 
teşkilâtı yeniden düzenlenmiş (BA, HH, 
nr. 24052 ve melfûfları), bu arada gerek¬ 
siz görülen ikinci mîrâhurluk 183S’te lağ¬ 
vedilmiştir (Lutfî, IV, 164). Ayrıca yine bu 
tarihte kapıcıbaşılık müessesesi rikâb ve 
dergâh-ı âlî kapıcıbaşılıkları diye ikiye ay¬ 
rılmış, bunlardan padişahın selâmlık res¬ 
mine katılmak üzere ayrılan kırk rikâb ka- 
pıcıbaşısı Istabl-ı Âmire’ye bağlanmıştır 
(a.g.e., V, 32 vd.). 1837yılında mîrâhur un¬ 
vanı kaldırılarak (BA, HH, nr. 31750)yeri¬ 
ne Istabl-ı Âmire Müdürlüğü kurulmuş 
(Lutfî, V, 100) ve Istabl-ı Hümâyun Mü¬ 
dürlüğü diye de anılan bu kurum varlığı¬ 
nı saltanatın sonuna kadar devam ettir¬ 
miştir. Gerek mîrâhur gerek Istabl-ı Âmi¬ 
re müdürü unvanlarının bazan da yüksek 
rütbeli pâye olarak verildiği görülür (BA, 
HH, nr. 33572). Istabl-ı Âmire müdürlüğü 
daha sonra askerî kaymakamlığa denk 
tutulmuştur. 

Topkapı Sarayı’nın ıstablı İkinci Mey- 
dan’ın solunda 130 m. uzunluğunda, 12- 
13 m. genişliğinde bir yapıdır. Aslı 1478 
yılında inşa edilmiştir. Fakat geçirdiği de¬ 
ğişikliklerle ana duvarlar dışında orijina¬ 
litesi kalmamıştır. Sadece Has Ahur’un 
raht hâzinesi denilen, değerli eyerlerle at 
koşum takımlarının muhafaza edildiği bö¬ 
lümünün Fâtih döneminden kaldığı söy¬ 
lenebilir (Eldem-Akozan, s. 72-73). 

Dolmabahçe Sarayı’nın ıstablma ait ha¬ 
rita Topkapı Sarayı Müzesi Arşivi’nde bu¬ 
lunmaktadır (nr. E 9466). Buna göre avlu¬ 
nun solunda ahır nalbanthânesi, manej 
(at meydanı), ahır görevlilerinin daire ve 
koğuşları; sağ tarafta ise inşa edilecek 


Dolmabahçe Sarayı Istabl-ı Âmiresi'nin ön cephesini gös- 
teren eski bir fotoğraf (Türk Sanatı Tarihi Araştırma ue 
İncelemeleri II [1969], s. 58) 
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ISTABL 



Yıldız Sarayı Istabl-ı Âmiresi ve at nalı seklindeki kapısı 


ahır, yanı başında arpa ambarı, mutfak 
ve imalathânenin varlığı dikkati çekmek¬ 
tedir (Ünsal, Türk Sanatı Tarihi Araştırma 
ve İncelemeleri, I (19631, s. 169). Behçet 
Ünsal’a göre ilk yapının 1853’te, ilâveleri¬ 
nin ise 1861-1875 yılları arasında yapıldığı 
sanılmaktadır (a.g.e., II, 60). Dolmabah- 
çe Sarayı Istabl-ı Âmiresi, Dolmabahçe - 
Ayaspaşa arasının tanzimi sırasında ta¬ 
mamen yıkılmış, yerine günümüzdeki 
İnönü Stadyumu yapılmıştır. Buradaki 
ıstabl 500 hayvan alacak şekilde iki dev¬ 
rede inşa edilmiş bir bina idi. 

Beylerbeyi Sarayı’nın ıstablı da saray 
arazisinin güneyindeki düzlükte inşa edil¬ 
miştir. Havuzun Boğaziçi Köprüsü ayağı 
tarafında saray atlarının bakımı için yap¬ 
tırılmış, tavanında renkli armalarla hay¬ 
van tasvirleri bulunan ve türünün en zen¬ 
gin örneğini yansıtan Ahır Köşkü bulun¬ 
maktadır. 

Adını 11. Abdülhamid’in çok sevdiği atı 
Ferhan’dan alan Yıldız Sarayı’nın ıstablı 
kuzeyinde dış bahçe sınırları içindedir. 
1903 yılında bugünkü şeklini almış olan 
yapının ortasında ve iki ucunda hayvan¬ 
ların bakımıyla meşgul görevliler için özel 
mekânlar vardır. 
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ISTILÂHÂT-ı EDEBİYYE 

() 

Muallim Nâci’nin 
(1850-1893) 
edebiyat terimlerini 
örnekleriyle açıklayan eseri. 

Belâgatla ilgili olarak Tanzimat döne¬ 
mine kadar yazılmış kitaplar plan ve muh¬ 
teva bakımından, hatta çok defa örnek¬ 
leriyle klasik Arap belâgat kitaplarını tak¬ 
lit etmiştir. Tanzimat’tan sonra edebiyat 
alanındaki değişiklik bu tür eserlerde de 
kendini göstermeye başlamış, Süleyman 
Paşa’nın Mebâni'l-inşû adlı eseriyle (I-II, 
İstanbul 1288-1289) klasik belâgat me¬ 
seleleri ve Batı kaynaklı retorik anlayışı 
uyumlu hâle getirilmeye çalışılmıştır. Bun¬ 
dan sonra Ahmed Cevdet Paşa’nm, yine 
klasik Arap belâgatı çerçevesinde kalmak¬ 
la beraber Osmanlı Türkçesi’ne uygulama 
açısından yeni bir çığır açan Belûgat-ı 
Osmâniyye'siyle (İstanbul 1298) Recâizâ- 
de Mahmud Ekrem’in hemen tamamıyla 
Batılı retorik anlayışını Türk edebiyatına 
uygulayan Ta'lîm-i Edebiyyât’ı (İstanbul 
1296), konunun eski ve yeni telakkisi şek¬ 
linde iki yönde gelişmesine yol açmıştır. 
Muallim Nâci’nin îstılâhât-ı Edebiyye’si 
bu iki anlayış arasında kalan bir edebiyat 
sözlüğü denemesidir. 

Alfabetik veya herhangi sistematik bir 
tasnifi olmayan Istılâhât-ı Edebiyye, 
fihristine göre 184 madde başlığı ihtiva 
eder. Kitap metni içindeki ana başlıklar 
veya alt başlıklar dikkate alındığında bu 
sayı daha az veya daha çok olabilir. Mad¬ 
delerin hacmi arasında da bir tutarlılık 
yoktur. Birkaç satır içinde açıklanan kav¬ 
ramlar yanında ayrıntılı alt bölümleri ve 
bol örnekleriyle kafiye bahsine elli altı say¬ 
fa ayrılmıştır. Eserle ilgili değerlendirme¬ 
lerin çoğunda belirtilmiş olan bu dağınık¬ 
lık, onun Muallim Nâci'nin verdiği ders 
notlarından derlenmiş olmasıyla açıkla¬ 
nabilir. Nitekim kitabın daha önce Mec- 
mûa-i Muallimde yayımlanan bazı ko¬ 
nularının baş tarafında “Mekteb-i Sultâ¬ 
nı derslerinden’’ kaydı bulunmaktadır. 

Ahmet Hamdi Tanpınar’ın "eski belâga- 
tın bizde en iyi eseri” şeklindeki değerlen¬ 
dirmesine rağmen Istılâhât-ı Edebiyye 
sadece eski belâgat çerçevesinde yazıl¬ 
mış bir kitap değildir. Eserde klasik belâ- 
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gat kitaplarına göre beyân ve meânî ba¬ 
hisleri hemen hiç bulunmamakta, sade¬ 
ce bedî ilmine ait terimler yer almakta¬ 
dır. Buna karşılık belâgat kitaplarında 
rastlanmayan klasik nazım şekilleri ör¬ 
nekleriyle beraber kırk sayfayı bulan bir 
hacmi işgal etmektedir. 

Istılâhât-ı Edebiyye, ağırlıklı olarak 
bir divan edebiyatı sözlüğü olmakla bera¬ 
ber örneklerinin çoğunu çağdaşlarından, 
hatta Batılı yazar ve şairlerden seçmesiy¬ 
le de eski belâgat kitaplarından ayrılır. 
“Şiir” maddesinde nazım ve şiir kavram¬ 
larının birbirinden ayrılması ve nesir ha¬ 
linde de şiir bulunabileceği düşüncesine 
yer verilmesi eserin dönemin yenilikleri¬ 
ne kapalı olmadığını göstermektedir. 

Istılâhât-ı Edebiyye'nin özellikle eski 
nesrin kuralları hakkında getirdiği tenkit¬ 
ler de dikkati çekmektedir. “İ’tilâf”, “Ha- 
zif”, “Haşiv", "Vasıl-Fasıl” gibi maddeler¬ 
de bu anlayışla yazılan metinlerin eksik¬ 
likleri ve kusurları üzerinde durulmakta¬ 
dır. Böylece Veysî, Nergisî, Âsim, Naîmâ 
ve Âkif Paşa'dan alınan metinlerin de¬ 
ğerlendirmeleri ve tenkitleri, Istılâhât-ı 
Edebiyye'nin bazı araştırmacıların san¬ 
dığı gibi tamamıyla klasik belâgata bağ¬ 
lı olmadığını ortaya koymaktadır. Ayrıca 
Muallim Nâci’nin kitabının baş tarafına 
koyduğu “İhtar”da, “Bu ıstılâhâta dair 
verdiğim izahat edebiyyât-ı Türkiyye’- 
nin şimdiki haline ve istikbâline göredir. 
Öteden beri Arap veya Fars tarz-ı ede¬ 
bîsini aynen kabul etmek fikrine iştirak 
edenlerden değilim” demesi, onun döne¬ 
minin yenilik hareketlerine daha millî bir 
çerçevede yaklaşma arzusunu göster¬ 
mektedir. 

Eserin son sayfasında yer alan “birinci 
cildin nihayeti” ibaresinden konunun de¬ 
vam edeceği anlaşılıyorsa da kitabın di¬ 


ğer cildi veya ciltleri yazılamamıştır. Da- r 
ha önce üç basımı gerçekleştirilen Istı- 
lâhât-ı Edebiyye {İstanbul 1307, 1307, 

1314) biri Alemdar Yalçın - Abdülkadir 
Hayber (Ankara, ts., tenkidi için bk. Div- 
1 ekçi, sy. 40, s. 99-101), diğeri M. A. Yekta L 
Saraç (İstanbul 1996) tarafından olmak 
üzere iki defa da yeni harflerle basılmış, 
her iki baskıda da maddeler alfabetik sı¬ 
raya konulmuştur. 
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ISTILÂHÂT-ı 
İLMİYYE ENCÜMENİ 

Batı kaynaklı terimlere 
Türkçe karşılıklar bulmak üzere 
1913 yılında 

İstanbul’da kurulan cemiyet. 

İslâm dünyasında ilim dili başlangıcın¬ 
dan itibaren Arapça olduğundan bu kül¬ 
tür dairesi içinde yüzyıllar boyunca orta¬ 
ya konulan İlmî eserler genellikle bu dille 
kaleme alınmış, böylece ilim terimleri de 
Arapça olarak belirlenmiştir. Ancak Os¬ 
manlI Devleti’nin Tanzimat’tan sonra Ba¬ 
tı dünyası ile daha ciddi şekilde gelişme¬ 
ye başlayan temasları çerçevesinde baş¬ 
ta Fransızca'dan olmak üzere diğer Batı 
dillerinden birtakım kelime, kavram ve 
terimler zamanla Türk diline girmeye 
başlamıştır. 

Nâmık Kemal'in 1866 yılında Tasvîr-i 
Efkâr gazetesinde yayımlanan “Lisân-ı 
Osmânî’nin Edebiyatı Hakkında Bazı Mü- 
lâhazâtı Şâmildir” adlı makalesinde, Türk 
edebiyatının yenileşmesi konusunda ileri 
sürdüğü fikirlerden biri de Türk dilinin bir 
sözlüğünün yapılması ve bu sözlükte özel¬ 
likle Batı dillerinden Türkçe’ye giren İlmî 
ve teknik terimlerin gösterilmesi gerek¬ 
tiği hususudur. Aynı yıllarda Ali Suâvi’nin 
de bu konuda yazdığı makalelerde ve Kâ- 
mûsü'l-ulûm ve'l-maârii adıyla yayım¬ 
lamaya başladığı ansiklopedide milletle¬ 
rarası ilim terimlerinin Batı dillerinden 
aynen alınması taraftarı olduğu dikkati 
çekmektedir. Kamuoyunda bu görüşler 
tartışılırken 1900’de Dârülfünun'un dör¬ 
düncü defa açılıp öğretime başlamasıyla 
birlikte özellikle müfredata “felsefe takı¬ 
mı" adı altında konulan dersler dolayısıy¬ 
la, bu derslerde karşılaşılan Fransızca te¬ 
rimlere Türkçe karşılıklar araştırılıp bu¬ 
lunması konusu yeniden gündeme gelir. 
Bu mesele başta Rıza Tevfik, Abdullah 
Cevdet ve Felsefe Mecmuası ile Teced- 
düd-i İlmî ve Felsefî Kütüphanesi’nin ku¬ 
rucusu Bahâ Tevfik olmak üzere Ziya Gö- 
kalp ve Subhi Edhem gibi devrin bir kısım 
aydınlarını da ciddi biçimde meşgul eder. 
Rıza Tevfık’in 1896 yılından başlayarak çe¬ 
şitli makalelerinde kullandığı Fransızca 
terimlerin parantez içinde Türkçe karşı¬ 
lıklarını da göstermesi, Bahâ Tevfik’in 
Felsefe Mecmuasında “Felsefe Kamu¬ 
su” adı altında doğrudan doğruya felse¬ 
fe terimleri için bazı karşılıklar bulup tek¬ 
lif etmesi, ve Abdullah Cevdet’in terim¬ 
ler konusunda İctihad dergisinde yaptı¬ 
ğı bir anket bu yoldaki çabaların ifadesi¬ 
dir. 



Istılâhât-ı 

İlmiyve 

Encümeni 

tarafından 

felsefe 

ve güzel 

sanatlarla ilgili 

terimleri 

içeren 

iki mecmuanın 
kapağı 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-lbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


207 




ISTILÂHÂT-l İLMİYYE ENCÜMENİ 


Istılâhat-ı 
İlmiyye 
Encümeni 
Talimatnamesi' - 
nin kapağı 
(İstanbul 1333) 

II. Meşrutiyet'in ilânından sonra devrin 
Maarif Nâzırı Emruliah Efendi’nin teşeb¬ 
büsüyle tekrar ele alınan bu konu bir sü¬ 
re sonra, İttihat ve Terakki kabinelerinde 
1913’ten 1917’ye kadar Maarif nâzırlığı 
görevinde bulunan Şükrü Bey tarafından 
ciddi şekilde yeniden gündeme getirilir. 
Bazı çalışmalara rağmen öteden beri böy¬ 
le bir ihtiyaca henüz tam olarak karşılık 
verilemediği düşüncesinden hareketle ve 
büyük bir ihtimalle Ziya Gökalp'in teşvik 
ve tavsiyeleriyle 1913 yılında Maarif Nezâ¬ 
reti tarafından, devrin tanınmış şahsiyet¬ 
lerinden oluşacak Istılâhât-ı İlmiyye En¬ 
cümeni adıyla İlmî bir cemiyet kurulma¬ 
sına karar verilir. Encümen üyelerinden 
olan Rıza Tevfik'in ifadesiyle Istılâhât-ı İl¬ 
miyye Encümeni’nin amacı, “elsine-i mü- 
terakkiyyede câri ve müsta‘mel olan bir¬ 
çok ta‘bîrât-ı ilmiyye ve kelimât-ı ıstılâ- 
hiyyenin kendi lisanımızda mukabillerini 
bulup tayin etmek ve binaenaleyh maz¬ 
but ve müdevven bir kâmûs-ı ıstılâhât vü¬ 
cuda getirmektir" (Mufassal Kâmûs-ı Fel¬ 
sefe, I, 3). 

Istılâhât-ı İlmiyye Encümeni şu kişiler¬ 
den meydana gelir: Mahmud Esad (baş¬ 
kan, Şûrâ-yı Devlet Tanzimat Dairesi reisi), 
İbrahim Aşkî( (Tanık] Bahriye emeklilerin¬ 
den), Ahmed Naim (Maarif Nezâreti Telif 
ve Tercüme Dairesi üyelerinden), Esad Şe- 
refeddin (Dârülfünun muallimlerinden), 
Ağaoğlu Ahmet (Dârülfünun muallimle¬ 
rinden), Besim Ömer Paşa ((Akalın] Hi- 
lâl-i Ahmer Cemiyeti ikinci başkanı), Celâl 
Esat ((Arsevenl Kadıköy Belediye Dairesi 
müdürü), Celâl Sâhir (]Erozan| Türk Bilgi 
Derneği başkanı), Hasib (Ticaret ve Ziraat 
Nezâreti ziraat umumi müfettişi), Hulûsi 
(Dârülfünunmuallimlerinden), Hâlid Ziya 
((Uşaklıgil) Dârülfünun muallimlerinden), 
Rıza Tevfik([Bölükbaşı] Karantina Meclisi 
üyelerinden, filozof), Rauf Yekta Bey (Bâ- 
bıâli Dîvân-ı Hümâyun Kalemi Tesvîd ve 


Tebyîz Şubesi müdür yardımcısı), Sâlih Zeki 
(Dârülfünun umum müdürü), Sabri (Mül¬ 
kiye Baytar Mekteb-i Âlîsi muallimlerin¬ 
den), Âlî (Ticaret ve Ziraat Nezâreti Tica¬ 
ret umum müdürü). Ziya (|Gökalp] Dâ¬ 
rülfünun muallimlerinden), Kemal Cenab 
(IBerksoy] Dârülfünun muallimlerinden), 
Mehmed Cemil (Erkân-ı Harbiyye-i Umû- 
miyye Merkez Şubesi müdür vekili, binba¬ 
şı), Muhammed Hamdi (|Yazır| Medrese- 
tü'l-kudât ve MedresetüT-vâizîn müderris¬ 
lerinden), Mehmet Ali Ayni (Dârülfünun 
muallimlerinden), Mehmet Fatin ([Gök¬ 
men] Rasadhâne-i Âmire müdürü), Meh¬ 
med Fuad ((Köprüluzâde], Dârülfünun mu¬ 
allimlerinden), Mazhar Hüsnü (Dârülfü¬ 
nun Ulûm-ı Tabîiyye ve Riyâziyye şubeleri 
müdürü), Mahmud (Maarif Nezâreti Ted¬ 
risât-! Âliye İkinci Şube müdürü), [Süley¬ 
man | Nutkî (Bahriye emeklilerinden, Os¬ 
manlI Kaptan ve Makinistler Cemiyeti re¬ 
isi). 

Faaliyetlerini Dârülfünun Kütüphane- 
si’nde sürdüren encümenin çalışmaları 
düzenli olarak bir yıl kadar devam ede¬ 
bilmiş ve bu süre içinde çalışma usulle¬ 
rini gösteren bir tâlimatnâme ile fihrist 
mahiyetinde Fransızca’dan Türkçe’ye 
şu terim mecmuaları yayımlanmıştır: 
Istılâhât-ı İlmiyye Encümeni Taralın¬ 
dan Kâmûs-ı Felsefede Münderic Ke- 
limat ve Ta'birat İçin Vaz‘ ve Tedvi¬ 
ni Tensîb Olunan Istılâhât Mecmua¬ 
sıdır (İstanbul 1330); Istılâhât-ı İlmiyye 
Encümeni Tarafından Sanâyî-i Nefî- 
sede M evcud Kelimat ve Ta'birat İçin 
Vaz've Tedvini Tensîb Olunan Istılâhât 
Mecmuasıdır (İstanbul 1330); Kâmûs-ı 
Istılâhât-ı İlmiyye (İstanbul 1333). 

Latin harflerine göre alfabetik olarak 
düzenlenen bu mecmuaların ilkinde top¬ 
lam 1132 Fransızca felsefî terimin Türk¬ 
çe karşılığı yer alırken encümen üyele¬ 
rinden Celâl Esat tarafından düzenlenen 
ikinci mecmuada tamamı plastik sanat¬ 
lara ait olmak üzere toplam 1004 terimin 
Türkçe karşılığına yer verilmiştir. Hemen 
bütün ilim alanlarını kapsayacak şekilde 
düşünülmüş olan üçüncü kitap ise sade¬ 
ce “A” harfine ait terimler ve karşılıkla¬ 
rından ibaret orta boyda 210 sayfalık bir 
mecmuadır. Bu sonuncu kitabın baş ta¬ 
rafındaki “ihtar”da eserde birtakım yan¬ 
lışlıkların bulunduğu, buna rağmen du¬ 
yulan ihtiyaç karşısında bir an evvel ya¬ 
yımlanması arzusu ile bunlara göz yu¬ 
mularak ileride bir doğru-yanlış cetveli 
ilâve edileceği belirtilmekte ve bundan, 
o yıllarda en azından bazı çevrelerde bu 
gibi terim çalışmalarının beklendiği an¬ 


laşılmaktadır. Bir nevi fihrist niteliğinde¬ 
ki bu çalışmalar özellikle felsefe terimle¬ 
rinin tesbitinde, 1902’den beri fasiküller 
halinde yayımlanan Bulletin de la Soci- 
ete Française de Philosophie adlı süre¬ 
li yayının esas alınarak daha çok bunlara 
Türkçe karşılıklar bulunduğunu göster¬ 
mektedir. 

Encümenin üyeleri arasında Ağaoğlu 
Ahmet, Ziya Gökalp, M. Fuad Köprülü gi¬ 
bi Türkçüler ve “yeni lisan”cı!ar da bulun¬ 
makla beraber terimlerin Arapça asıllı 
köklerden türetilmesini savunanların ço¬ 
ğunlukta olduğu ve teklif edilen terimle¬ 
rin hemen tamamının Arapça kelimeler¬ 
den türetildiği dikkati çekmektedir. Hat¬ 
ta Kâmûs-ı Istılâhât-ı İlmiyye'de yer 
alan maddelere bakıldığında sadece te¬ 
rimlerde değil tanım ve açıklamalarda 
bile devri için dahi oldukça ağır bir dil kul¬ 
lanılmış olduğu görülür. Buna karşılık gü¬ 
zel sanatlar için hazırlanmış olan mecmu¬ 
ada pek çok terim için Türkçe karşılıklar 
verilmiştir. 

Faaliyete geçmesinden yaklaşık bir yıl 
sonra 1. Dünya Savaşı’nın çıkması, ülkede¬ 
ki siyasî ve İktisadî dengelerin bozulma¬ 
sı, encümenin dil ve özellikle terim konu¬ 
larının tamamen dışında bulunan bir kı¬ 
sım üyeleri arasındaki ciddi görüş ayrılık¬ 
ları gibi sebeplerle encümen kendiliğin¬ 
den dağılmıştır. Ancak daha sonra ferdî 
planda da olsa bu doğrultuda dikkate 
değer mahiyette şu çalışmaların yapıldı¬ 
ğı görülmektedir: Rıza Tevfik’in Mufas¬ 
sal Kâmûs-ı Felsefe 'si (“Classifıcations 
des Sciences” maddesine kadar, I-II, Istan- 


Istılâhât-ı İlmiYYe Encümeni'ne ait bir bilgi fişi 
(Abdullah Uçman koleksiyonu) 
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SI Abdullah Uçman 

ISTILÂHÂTÜ’s-SÛFİYYE 

{ Usa-o-U ) 

Tasavvuf terimlerini açıklayan 

eserlerin ortak adı. 

Kur'an ve hadiste geçen tövbe, sabır, 
zikir, şükür, havf, takvâ, mücâhede, ihlâs 
gibi kavramlar, tasavvufun doğuşuyla bir¬ 
likte sûfîler arasında yeni anlamlar kaza¬ 
narak birer terim haline gelmiş, zamanla 
bunlara yenilerinin eklenmesiyle bir ta¬ 
savvuf terimleri literatürü ortaya çıkmış¬ 
tır. Abdülkerîm el-Kuşeyrî bir ilim dalına, 
mesleğe veya sanata mensup olan kişi¬ 
lerin çalışma alanlarıyla ilgili konuları bir¬ 
birine anlatmak için kendilerine özgü bir¬ 
takım terimler kullandıklarını ifade ettik¬ 


ten sonra sûfîlerin de tasavvuf! bilgileri 
kendilerine has ruhî ve sırrı mânaları an¬ 
latmak, açıklamak ve kendi yollarına ya¬ 
bancı olanlardan bu anlamları gizlemek 
için bazı tabirler kullandıklarını söyler. Sû¬ 
fîler, ehli olmayanlar arasında yayılması¬ 
nı istemedikleri bu sırları anlamı belirsiz 
ve anlaşılmaz görünen terimlerle anlat¬ 
mayı tercih etmişlerdir. 

Tasavvufî hakikatler çalışılarak, düşü¬ 
nülerek kazanılan şeyler olmayıp Allah’ın 
mânevî lutuflarını kuluna açması (feth) 
ve bu suretle kalbin İlâhî feyze nâil olma¬ 
sı şeklinde ruha emanet edilen sırlar ola¬ 
rak düşünüldüğünden bu hususları ifa¬ 
de için kullanılan terimler diğer ilim ve 
mesleklerdeki terimlere göre bazı yönler¬ 
den farklılık arzetmektedir. Bunları öğ¬ 
renmek bir anlamda tasavvufu da öğ¬ 
renmek demektir. Ancak tasavvuf terim¬ 
lerinin öğrenilmesi, tasavvufî hakikatle¬ 
rin ve sırların anlaşılmasını sağlamak için 
yeterli değildir. Yine de tasavvuf anlaşıl¬ 
ması için yaşanması, öğrenilmesi için ta- 
dılması, bilinmesi için zevkine erilmesi 
gereken bir ilim (ilm-i hâl) olmakla birlik¬ 
te onun söz ve yazı ile anlatılan bir yanı 
vardır. Sûfîler tasavvufun bu esrarlı yanı¬ 
nı kendi aralarındaki konuşmalarında, 
kitaplarında ve mektuplarında ortaya 
koymuşlar, tasavvuf terimlerini de bu 
sohbetlerde ve eserlerde ortak bir dil ola¬ 
rak kullanmışlardır. Hatta sûfîler arasın¬ 
da yaygın olan, “Sûfî ibare ve işaretten 
menedilmiştir” sözünün gereği olarak ta¬ 
savvufî halleri kâğıda dökmenin doğru 
olmadığını savunan sûfîler olmuştur. Hâ- 
ris el-Muhâsibî, Zünnûn el-Mısrî, Bâye- 
zîd-i Bistâmî, Hakîm et-Tirmizî, Sehl 
et-Tüsterî, Cüneyd-i Bağdâdî ve Hallâc-ı 
Mansûr gibi sûfîler sohbet, mektup ve 
risâlelerinde kendilerine has ifadelerle 
örülü dil kullanmışlar, bu terimler IV. (X.) 
yüzyılda sistemli bir hale getirilmiş, son¬ 
raki yüzyıllarda da bu durum gelişerek 
devam etmiştir. 

Tasavvuf terimlerinin büyük çoğunlu¬ 
ğu Arapça, bir kısmı da Farsça’dır. Üçler, 
yediler, kırklar, dede, baba, el almak, el 
vermek, erenler gibi Türkçe olanları da 
bulunmakla birlikte bunlar Türkçe konuş¬ 
mayan muhitlerde pektutunmamıştır. 
Tarikatların teşekkül ettiği XII. yüzyıldan 
önceki dönemde tasavvufî kavramlar da¬ 
ha sade bir dille, genellikle Kur’an ve ha¬ 
dislerden alınan kavramlarla anlatılırken 
bu yüzyıldan sonra vahdet-i vücûd, aşk 
ve mârifet merkezli tasavvuf anlayışını 
terennüm eden yeni terimler oluşturu¬ 
lurken, ayrıca eskilerine yeni anlamlar 


yüklenmeye başlanmış, bu terimler konu¬ 
yu geleneksel İslâmî telakkiden kısmen 
farklı bir alana taşırken tartışmaları da 
arttırmıştır. Başta Fuşûşü'l-hikem ve 
Mesnevi şerhleri olmak üzere bu dönem¬ 
de yazılan eserler tasavvufun felsefî bo¬ 
yutunu geliştirmiştir. İstimdad, istigâse, 
râbıta, himmet, halife, silsile gibi terim¬ 
ler de bu dönemde ortaya çıkmış ve yay¬ 
gın olarak kullanılmaya başlanmıştır. Bu¬ 
radan hareketle tarikatlar döneminde 
şeyh-mürid ilişkileriyle ilgili kavramların 
öne çıktığını söylemek mümkündür. Yi¬ 
ne bu dönemde kaleme alınan eserlerde 
bir taraftan şekle önem vermeyen Melâ- 
mî neşve işlenirken bir taraftan da me¬ 
selâ derviş kıyafetlerinin bir parçası olan 
taç hakkında müstakil risâleler yazılacak 
kadar şeklî konular öne çıkarılmış, der¬ 
vişlerin kullandığı eşya ile ilgili sembolik 
yorumlara önem verilmiştir. 

Sûfîler tarafından kaleme alınan eser¬ 
lerin büyük bir kısmının tasavvuf terim¬ 
lerine ayrıldığını söylemek mümkündür. 
Bununla birlikte bazı müellifler, eserleri¬ 
nin başına veya sonuna bir terimler bö¬ 
lümü ilâve etmeyi gerekli görmüşlerdir. 
Meselâ Muhyiddin İbnü’l-Arabî el-Fütû- 
hatü'l-Mekkiyye’nin sonuna ayrıca bir 
tasavvuf terimleri listesi eklemiş ve eser¬ 
lerinin bu sözlüğe göre okunmasını iste¬ 
miştir. 

Tasavvufî kaynaklarda terim olarak yer 
alan kelimelerle bunların sayıları farklı¬ 
dır. Bu hususta her kitabın yazarı kendi¬ 
ne göre bir yol takip etmiş, daha önceki 
eserlerde yer alan bazı terimleri kendi 
eserine alırken bir kısmını da terketmiş- 
tir. Bu eserlerde bazı terimlerin farklı şe¬ 
killerde yorumlandığı da görülür. Ayrıca 
fakr-gınâ, sekr-sahv gibi karşıt haller¬ 
den hangisinin üstün olduğu gibi sorula¬ 
ra sûfîlerin farklı cevaplar verdikleri an¬ 
latılmış. velînin velî olduğunu bilip bilme¬ 
diği, fenâ halinin sürekli olup olmadığı, 
dua etmenin mi sükût ve rızânın mı üs¬ 
tün olduğu vb. konular, bunlarla ilgili te¬ 
rimler açıklanırken ele alınıp tartışılmış¬ 
tır. Kabz-bast, havf-recâ, heybet-üns 
gibi birbirinin karşıtı iki terim, yine levâ- 
ih - tavâli’ - levâmi’; tevâcüd - vecd - vücûd 
gibi birbirine yakın anlam taşıyan üç te¬ 
rim bir arada izah edilmiştir. Şeriat-tari- 
kat-hakikat gibi birbirini takip eden te¬ 
rimlerden meydana gelen, tek terim ha¬ 
line dönüştürülmüş kavramlar da vardır. 
Ancak tasavvuf terimlerinin büyük ço¬ 
ğunluğu tek terimden ibarettir. Tasavvuf 
terimlerini ele alan eserler müelliflerinin 
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tasavvufî meselelere bakış açısını ve han¬ 
gi konulara daha çok önem verdiğini de 
gösterir. Meselâ Hücvîrî’nin geniş bir şe¬ 
kilde ele alıp işlediği Melâmetiyye terimi¬ 
ne Kuşeyrî hiç temas etmemiş, Ebû Ab- 
durrahman es-Sülemî ise bir risâle tahsis 
etmiştir. Hücvîrî’nin eserinde fütüvvet te¬ 
rimi bulunmazken Kuşeyrî bu konuda 
geniş bilgi vermiştir. Halbuki daha önce 
yaşamış olan Muhammed b. İbrâhim el- 
Kelâbâzî eserinde son iki terimin ikisine 
de yer vermemiştir. 

Tasavvuf kelimesinin Kur’ân-ı Kerîm ve 
hadislerde yer almamasına karşılık zühd 
ve zâhid kelimelerinin hadislerde kulla¬ 
nılmasının da bir sonucu olarak başlan¬ 
gıçta tasavvufî konular daha çok “zühd” 
başlığı altında ele alınmıştır. Bu başlık 
altında günümüze ulaşan en eski ve en 
geniş çalışma, Abdullah b. Mübârek’in (ö. 
181/797} Kitâbü'z-Zühdve'r-rekâ’ik ad¬ 
lı eseridir. Eserde zühd ve zâhid terim¬ 
leriyle ilgili görülen hüzün, bükâ, huşû, 
havf, ihlâs, tefekkür, tevekkül, kanaat, 
rızâ, fakr gibi birçok terimi içeren hadis 
metinleri toplanmıştır. 

IH. (IX.) yüzyıldan başlayarak tasavvuf 
terimlerini ihtiva eden belli başlı eserleri 
kronolojik olarak şöyle sıralamak müm¬ 
kündür: Hâris b. Esed el-Muhâsibî’nin (ö. 
243/857) ilk tasavvuf klasiklerinden biri 
olan er-Ri c â ye li-hukükillâh'ı ucb, kibir, 
hased, tövbe, vera‘, takvâ ve tevekkül gi¬ 
bi terimleri genişçe açıklayan bir eserdir. 
Meselâ riya bölümü kitabın yaklaşık dört¬ 
te birini kapsamaktadır. İlk sûfîlerin sa¬ 
dece adlarını zikrettikten sonra elli ka¬ 
dar tasavvuf terimini izah eden et-Tahr- 
ruf li-mezhebi ehli’t-tasavvuf un mü¬ 
ellifi Muhammed b. İbrâhim el-Kelâbâzî 
(ö. 380/990) tasavvufî eser ve menkıbe¬ 
lerin yanında yaşayan sûfîlere sorduğu 
sorulara aldığı cevaplan da kaynak ola¬ 
rak kullanmıştır. Kelâbâzî eserin girişin¬ 
de sûfîlerin kullandığı terimleri anlama¬ 
yanlara yardımcı olmak istediğini, sûfîle¬ 
re atılan iftiralarla cahillerin saptırılmış 
te’villerini çürütmeye çalıştığını söyler. 
et-Ta c arruf’ un en önemli özelliği tasav¬ 
vuf terimlerinin yanı sıra Allah’ın isim¬ 
leri, sıfatları, rü’yet, kader, insan fiilinin 
yaratılması, istitâat, cebir, aslah, teklif 
gibi kelâm ilminin de en tartışmalı konu¬ 
larına bir sûfînin gözüyle bakılması ve 
açıklamalar getirilmesidir. Tasavvuf te¬ 
rimleri açısından IV. (X.) yüzyılda kaleme 
alman eserlerin en önemlisi Ebû Nasr es- 
Serrâc’m el-Lüma c adlı kitabıdır. Sûfîle¬ 
rin yollarını ve sözlerinin mânasını, me¬ 
tot ve görüşlerinin temelini izah etmek; 
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makamları, halleri ve anlaşılması zor me¬ 
tinleri açıklamak için bu eseri kaleme al¬ 
dığını söyleyen müellif “makamlar” baş¬ 
lığı altında tövbe, vera’, zühd, fakr, sabır, 
tevekkül ve rızâdan meydana gelen ye¬ 
di terimi açıklamış; haller bölümünde de 
murakabe, kurb, muhabbet, havf, recâ, 
şevk, üns, itminan, müşâhede, yakînden 
oluşan on terim hakkında bilgi vermiştir. 
“Âdâb" bölümünde kırk kadar terimi kı¬ 
saca izah eden Serrâc, XII. bölümde de 
150 kadar terimi açıklamıştır. Bunlar ara¬ 
sında külliye, telef, dems, vesm, me’hûz, 
teravvuh, bevn, mesh, zihâd gibi çok az 
kullanılan terimler de vardır. Serrâc ayrı¬ 
ca pek çok terimi açıklama imkânı bula¬ 
madığını söylemektedir. İlk defa el-Lü- 
ma* da görülen bir özellik, “Galatât-ı Sû- 
fiyye" başlığı altında bazı sûfîlerin düş¬ 
tükleri hataların gösterilmesidir. Eserin 
“Şatahât-ı Sûfıyye" bölümünde Bâyezîd-i 
Bistâmî başta olmak üzere Şiblî, Ebü’l- 
Hüseyin en-Nûrî, Ebû Hamza gibi bazı 
sûfîlerin şathiyyeleri üzerinde ileri sürü¬ 
len görüşler tahlil ve tenkit edilmiştir. Sü- 
lemî’nin (ö. 412/1021) Tabakâtü'ş-şûfiy- 
ye adlı eseri adından da anlaşılacağı gibi 
bir terim kitabı olmamakla birlikte eser¬ 
de beş tabaka halinde tanıtılan 103 sûfî¬ 
nin görüş ve tesbitleri aktarılırken yüzler¬ 
ce tasavvuf teriminin de tarifi yapılmıştır. 
Eser, bu özelliği yanında günümüze ula¬ 
şan en eski sûfî tabakat kitabı olması se¬ 
bebiyle daha sonraki yüzyıllarda kaleme 
alınan tabakat kitapları kadar terim ki¬ 
taplarına da tesir etmiştir. Ebû Nuaym 
el-İsfahânî’nin (ö. 430/1038) Hilyetü'l- 
evliyâ ’ adlı eseri, hadis ilminin yanı sıra 
bazı ilk zâhidlerin aynı zamanda hadis 
râvisi olmaları sebebiyle tasavvufu da il¬ 
gilendirmektedir. Bu eserde de pek çok 
terimin tarifi yapılmıştır. 

Tabakat kitaplarının tasavvufî terim¬ 
ler için kaynak olma özelliği daha sonraki 
yüzyıllarda da devam etmiştir. İbnü’l-Cev- 
zî’nin Şıfatü'ş-şafve, Ferîdüddin Attâr’m 
Tezkiretü'l-evliyâ 3 , Abdurrahman Câ- 
mî’nin Neiehâtü'l-üns, Abdülvehhâb eş- 
Şa’rânî’nin Levâkıhu'l-envân'l-kudsiy- 
ye, Münâvî’nin el-Kevâkibü'd-dihny- 
ye, Fahreddin Ali Safî’nin Reşehât, Neb- 
hânî’nin Câmi'u kerâmâti'l-evliycY adlı 
eserleri esasen tabakat kitabı olmakla 
birlikte tasavvuf terimlerini de ihtiva eden 
önemli eserlerdir. 

er-Risâle’ nin ilk bölümünde kendin¬ 
den önceki asırlarda yaşayan zâhid ve sû- 
fîleri kısaca tanıtan Kuşeyrî de (ö. 465/ 
1072) eserin büyük bölümünü tasavvuf 
terimlerine ayırmıştır. Kuşeyrî er-Risâ- 


le' de sûfî olmayanların anlayamadığı bir¬ 
takım terimler bulunduğunu, kendisinin 
bunları açıklamayı hedeflediğini söyler. 
Eserin tasavvuf terimleri bölümünde el¬ 
li, sûfîlerin makam ve halleri bölümünde 
ise altmış kadar terim açıklanmıştır. Öte 
yandan Muhâsibî, Kelâbâzî gibi sûfî mü¬ 
ellifler eserlerinde tamamen terimlere 
yer verirken Kuşeyrî eserinin ilk bölümü¬ 
nü sûfîlerin hayat hikâyeleri ve menkıbe¬ 
lerine ayırmakla yeni bir çığır açmıştır. 
Kuşeyrî gibi Hücvîrî de (ö. 465/1072) Keş- 
fü'l-mahcûb'a ilk zâhidleri anlatarak baş¬ 
lamış, daha sonra temel terimlere geniş 
yer ayırmıştır. Bu benzerliğe rağmen Hüc¬ 
vîrî’nin terimleri ele alış tarzı Kuşeyrî’den 
tamamen farklıdır. Hücvîrî, ilk tasavvufî 
ekollerden her birini bir tasavvuf terimiy¬ 
le irtibatlandırmış; Muhâsibiyye’yi rızâ, 
Kassâriyye’yi melâmet, Tayfûriyye’yi sekr, 
Nûriyye’yi isâr, Sehliyye’yi nefs, Hâkimiy- 
ye’yi velâyet, Harrâziyye’yi fenâ-bekâ, 
Hafîfiyye’yi gaybet-huzur, Seyyâriyye’yi 
cem’-tefrika terimleriyle açıklamıştır. 
Eserin son bölümünde mârifetullah ve 
tevhid terimleriyle birlikte abdest, na¬ 
maz, oruç, hac, zekât gibi dinî esasların 
tasavvufî izahları yapılmıştır. Yetmiş ka¬ 
dar terimin ele alındığı eser semâ, vecd, 
vücûd ve tevâcüd terimlerinin yorumuy¬ 
la sona ermektedir. 

Abdullah-ı Herevî’nin (ö. 481/1089) Me- 
nâzilü's-sâ 3 irîn adlı eseri, tasavvuf te¬ 
rimlerini belli bir düzen ve sayı içinde ele 
alan ilk tasavvuf terimleri kitabıdır. 100 
tasavvuf teriminin açıklamasını ihtiva 
eden eser bidâyât, ebvâb. muâmelât, ah¬ 
lâk, usul, edviye, ahval, velâyet, hakâik, 
nihâyât başlıklı on terime ve her bir te¬ 
rim de on alt terime ayrılmış, açıklama¬ 
lar çok kısa ve veciz bir şekilde yapılmış¬ 
tır. Herevî, yakaza ile başlayan ve tevhid 
ile sona eren bu 100 terimi açıklarken ge¬ 
nellikle her terimi üçlü bir derecelendir¬ 
meye tâbi tutmuş, âyet ve hadislerden 
iktibaslar yapmayı ihmal etmemiştir. He¬ 
revî’nin Menâzilü's-sû’irîn'den önce 
Farsça olarak kaleme aldığı Şad Mey¬ 
dân da aynı tür bir eserdir. İsmâil Anka- 
ravî (ö. 1041/1631) Minhâcü'l-fukarâ adlı 
eserinde Menâzilü 's-sâTrın’deki on ana 
terimi aynen almış, 100 terimden seksen 
sekizini tekrar etmiş ve on iki tane fark¬ 
lı terimle eserdeki terim sayısını 100’e 
ulaştırmıştır. Menâzilü's-sâ’irîn'm Arap¬ 
ça, Farsça ve Türkçe birçok şerh ve ter¬ 
cümesi vardır. 

Gazzâlî’nin (ö. 505/1 1 11) İhyâ’ü ( ulû- 
mi'd-dîn’ i tasavvuf terimleri açısından 
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da son derece önemlidir. Kendinden ön¬ 
ceki sûfîlerce tesbit edilen terimlere ye¬ 
nilerini ilâve etmekten çok bu terimlere 
yeni boyutlar, ahlâkî ve psikolojik derin¬ 
likler kazandıran Gazzâlî diğer sûfî ya¬ 
zarlarda olduğu gibi zaman zaman tenki¬ 
de de başvurmuş, özellikle bazı tasavvuf 
terimleri izah edilirken dinî esaslardan 
uzaklaşıldığına dikkat çekmiştir. Kardeşi 
Ahmed el-Gazzâlî'nin Farsça kaleme aldı¬ 
ğı Sevânihu’l- C uşşâk ise sadece aşk te¬ 
rimini işlediği önemli bir eserdir. 

İlk örneği Abdullah-ı Herevi’de görülen, 
tasavvuf terimlerini belli bir sayı çerçe¬ 
vesinde ele alma yöntemi XIII. yüzyılda 
Rûzbihân-ı Baklî (ö. 606/1209) tarafından 
sürdürülmüştür. 1001 tasavvuf terimini 
açıkladığı M eşrebü'l-ervâh adlı eserini 
meczûb, sâlik, sâbık, sıddîk, muhib, müş- 
tâk, âşık, ârif, şâhid, mukarreb, muvah- 
hid, vâsılîn, nükabâ, asfiyâ, evliyâ, ehlü’l- 
esrâr, mustafîn, hulefâ, büdelâ, aktâb 
başlıklı yirmi bölüme ayırmış, her bölüm¬ 
de elli terimi işlemiştir. Terimleri âyet ve 
hadislerle irtibatlandırmaya özen göste¬ 
ren müellif hemen her terimin sonunda, 
“Ârif şöyle dedi" diyerek o terimin kısa bir 
tanımını yapmıştır. Baklî’nin ' Abherü'l- 
c âşıkin adlı eseri ise aşk hakkında sûfîle- 
rin yazdığı en geniş kitaplardan biridir. 
Aynı yüzyılda Necmeddîn-i Kübrâ (ö. 618/ 
1221), Usûlü ’l-Aşere adlı eserinde seyrü 
sülük hayatını on terimle on kademe ha¬ 
linde açıklamıştır. Küçük bir risâle olmak¬ 
la beraber çok tutulmuş ve yaygınlaşmış 
olan bu eserde izah edilen on terim şun¬ 
lardır: Tövbe, zühd, tevekkül, kanaat, uz¬ 
let, zikir, teveccüh, sabır, murâkabe, rı¬ 
zâ. Müellif bu on terimi açıklamadan ön¬ 
ce zühd hayatı açısından müslümaniarı 
tarîk-ı ahyâr, tarîk-ı ebrâr, tarîk-ı şüttâr 
diye üç gruba ayırmış, usûl-i aşere diye 
bilinen terimlerin tarîk-ı şüttârın özellik¬ 
leri olduğunu söylemiştir. 

Ebû Hafs Şehâbeddin Ömer es-Sühre- 
verdî'nin (ö. 632/1234) c Avârifü'l-ma c â- 
rif adlı eserinde tekke âdâbıyla ilgili pek 
çok terim izah edilmiştir. Müellif, eserin 
önsözünde sûfîlerin kullandıkları terim¬ 
leri açıklayarak tasavvuf konusunda ger¬ 
çekle sahtenin birbirinden ayrılmasına 
yardımcı olmak istediğini söylemektedir. 
Tasavvufun doğuşu ile başlayan eserde 
namaz, oruç gibi ibadetlerle melâmet, 
semâ gibi tartışmalı konular yanında, ye¬ 
me, içme gibi tabii ihtiyaçlarla ilgili sûfî¬ 
lerin görüş ve yorumları da geniş bir şe¬ 
kilde anlatılmıştır. AvârifüT-mcfârif te 
tartışılan ve kendisinden önceki diğer kla¬ 


siklerde bulunmayan bir konu da sûfî, me- 
lâmî ve kalenderi kelimelerinin birbirine 
göre durum ve öncelikleridir. Altmış üç 
bölümden meydana gelen eserin son dört 
bölümünde pek çok terim kısaca tarif 
edilmiştir. 

Muhyiddin İbnü’l-Arabî (ö. 638/1240) 
el-Fütûhâtü’l-Mekkiyye’nm sonunda 
250 kadar terimi kısaca açıklamıştır. Hâ- 
cis terimiyle başlayan, sırru's-sır terimiy¬ 
le sona eren bu bölüm onun eserlerini an¬ 
lamanın da bir anahtarı durumundadır. 
Bazı terimler için birkaç kelimelik açıkla¬ 
ma getirilirken bazı terimler tek kelime 
ile (meselâ zaman = sultan, bâtıl = ma'- 
dûm gibi) açıklanmıştır. İbnü’l-Arabî'nin 
tasavvuf terimlerine getirdiği yeni yo¬ 
rumlar kendisinden sonra gelişen tasav¬ 
vuf? düşüncenin merkezi olmuş, bütün 
meşrep ve tarikatlarda yönlendirici bir 
tesir meydana getirmiştir. Necmeddîn-i 
Dâye (ö. 654/1256), Kayseri ve Sivas'ta 
Farsça olarak kaleme aldığı Mirşâdü'l- 
Ibâd’ında temel tasavvuf terimlerine 
farklı tasniflerle açıklık getirmiştir. Sultan 
Alâeddin Keykubad'a ithaf edilen eser Ka- 
rahisarlı Kasım tarafından 825’te (1422) 
İrşâdü'l-mürîd île'l-murâd adıyla Türk¬ 
çe'ye tercüme edilmiştir. Mevlânâ Celâ- 
leddîn-i Rûmî’nin (ö. 672/1273) tasavvufî 
terimlerin din, fikir ve sanat hayatına ak¬ 
setmesinde önemli tesirleri olan Mesne¬ 
visi ve Dîvân-ı Kebîr 'i, Muhyiddin İb- 
nü'l-Arabî'nin Fuşûşü'l-hikem ve el-Fü- 
tûhâtüT-Mekkiyye'sı ile birlikte bu sa¬ 
hanın rakipsiz eserleri haline gelmiştir. 
İbnü'l-Arabî ekolünün önemli temsilcile¬ 
rinden biri olan Fahreddîn-i Irâki'nin (ö. 
688/1289) Iştılâhât-ı Ehl-i Tasavvuf adlı 
Farsça eseri ise 300'ü aşkın terimi ihtiva 
eder. 

Tasavvuf terimlerini lştılâhatü'ş-şû- 
fiyye adıyla kaleme alan ilk müellif Ab- 
dürrezzâk el-Kâşânî’dir (ö. 730/1330). Kâ- 
şânî, kitabın önsözünde Menâzilü's-sâ’i- 
rîn’ i şerhettikten sonra böyle bir kitap ka¬ 
leme almak ihtiyacını hissettiğini söyler. 
Yaklaşık 500 terimin açıklandığı eser, da¬ 
ha önceki klasiklerde yer alan terimlerin 
yanında vahdet-i vücûd düşüncesiyle bir¬ 
likte tasavvuf literatürüne giren terim¬ 
leri de ihtiva etmektedir. Eserde bir iki 
kelime ile tarif edilen terimler bulunduğu 
gibi on-on beş satırla açıklanan terimler 
de vardır. Muhyiddin İbnü’l-Arabî başta 
olmak üzere bazı sûfîleri isimleriyle, bazı 
sûfîleri de eserleriyle zikreden Kâşânî yer 
yer âyet ve hadislerle tasavvuf terimleri¬ 
ni irtibatlandırmaya dikkat etmiştir. 


Yahyâ b. Ahmed el-BâharzTnin Evrâ- 
dü'l-ahbâb ve'l-fuşûli'l-âdâb, Yahyâ el- 
Yemânî’nin Taşfiyetü'l-kulûb, İzzeddin 
Kâşânî’nin MişbâhuT-hidâye ve Miftâ- 
hu'l-kifâye adlı eserleri de XIV. yüzyılda 
kaleme alman ve değişik terimleri açık¬ 
layan çalışmalardır. Müellifleri sûfî olma¬ 
makla birlikte Seyyid Şerîf el-Cürcânî'nin 
et-Ta l rîfât, Tehânevî’nin Keşşâfü ıştılâ- 
hâti'l-fünûn ve’l-'ulûm adlı eserlerinde 
de tasavvuf terimlerine geniş yer veril¬ 
miştir. 

Osmanlı döneminde Arapça ve Farsça’¬ 
dan Türkçe’ye tercüme edilenlerle birlik¬ 
te Türkçe olarak kaleme alınan birçok ta¬ 
savvuf? eser ya doğrudan terimlerle ilgi¬ 
lidir veya dolaylı olarak bu ilmin terimle¬ 
rine belli ölçüde açıklık getiren bir özelli¬ 
ğe sahiptir. Türkçe yazılan eserlerin bir 
kısmı Istılâhâtü's-sûfiyye adını taşırken 
bir kısmına da farklı isimler verilmiştir. 
Meselâ Köstendilli Süleyman Şeyhî’nin 
Lemeât-ı Nakşibendiyye’si bir terim¬ 
ler kitabı olduğu gibi Mir'âtü'î-muvah- 
hid'in ve Mecmûatü’l-maârif adlı eser¬ 
leri de aynı konuda bilgi vermektedir. 

Harîrîzâde Kemâleddin Efendi’nin (ö. 

1882) Arapça yazdığı Tibyûnü vesâ'ili'I- 
hakâ'ik adlı eseri tarikatlar ansiklopedi¬ 
si mahiyetinde olmakla birlikte pek çok 
terim hakkında bilgi ihtiva eder. Sâdık 
Vicdânî’nin Tomar-ı Turuk-ı Aliyye dizi¬ 
siyle Hüseyin Vassâf ın Sefîne-i Evliyâ-i 
Ebrâr adlı eserinde birçok terim açıklan¬ 
mıştır. Gümüşhânevî'nin (ö. 1893) Câ- 
miu'l-usûl’ü 100’lü ve 1000’li tasniflere 
göre yazılan son eserdir. Mehmet Ali Ay- 
ni’nin Tasavvuf Târihi, Abdülbaki Gölpı- 
narlı’nın Mevlevi Âdâb ve Erkânı, Ta- 
savvvuftan Dilimize Geçen Deyimler 
ve Atasözleri başta olmak üzere çeşit¬ 
li eserleri. Mehmet Zeki Pakalın’ın Os¬ 
manlI Tarih Terimleri ve Deyimleri 
Sözlüğü tasavvuf terimlerini de ihtiva 
etmektedir. Süleyman Uludağ da bir ta¬ 
savvuf terimleri sözlüğü kaleme almıştır 
(İstanbul 1991). 

Son dönemlerde tasavvuf terimlerine 
dair kaleme alman Arapça eserlere örnek 
olarak Haşan Şerkâvî’nin Mu c cemü elfâ- 
zi’ş-şûfiyye (Kahire 1987), Enver Fuâd 
Ebû Huzâm’ın Mu‘cemü muştalâhâti'ş- 
şûfiyye (Beyrut 1993), Suâd Hakîm’in 
Mu‘cemü'ş-şûfiyye (Beyrut 1401 ) adlı 
çalışmaları zikredilebilir. 

Tasavvuf terimlerine dolaylı olarak te¬ 
mas eden bazı eserler de şöylece sırala¬ 
nabilir: Abdülfettâh Ahmed, et-Taşav- 
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vuf!Akide ve sülük (Kahire 1412); Ze- 
keriyyâ Süleyman, et-Turuku'ş-şûfiyye 
(Riyad 1412); Saîd Hârûn, FîMenâzili'ş- 
şıddîkin ve'r-rabbûniyyîrı (Kahire 1410); 
Mahmûd Abdürraûf, el-Keşf *an haki- 
kati’ş-şûfiyye(Uman 1413); Ali Zeyûr, el- 
’Akliyyetü’ş-şûüyye ve nefsâniyyetü't- 
taşawuf( Beyrut 1979); Âmir Neccâr, et- 
Taşavvufü'rı-nefsî (Kahire 1410); Hâşim 
Ma’rûf Hasenî, Beyrıe't-taşavvuf ve't- 
teşeyyu* (Beyrut 1979); Abdülkâdir îsâ, 
Hakâ’ik c ani't-taşavvuf (Haleb 1414); 
Haşan Kâmil el-Maltavî, eş-Şûfiyye fî il- 
hâmihim( Kahire 1412/1992). 

Son dönemlerde tasavvuf terimlerini 
ihtiva eden Farsça eserler de yazılmış olup 
Seyyid Ca'fer-i Seccâdf nin Ferheng Lügat 
ve Iştılâhât ve Ta c birât-ı ^ İr fâni (Tah¬ 
ran 1403/1983), Cevâd Nurbahş'ın Fer- 
heng-i Nurbahş Iştılâhât-ı Tasavvuf 
(i-X, London 1367 hş. ), Seyyid Sâdık’ın 
Şerh-i Iştılahât-ı Tasavvuf (Tahran 1367 
hş.) adlı eserleri bunlardan bazılarıdır. 
Yine son dönemlerde tasavvuf ve tarikat¬ 
lar aleyhinde kaleme alınan eserlerde zo¬ 
runlu olarak tasavvuf terimlerine de yer 
verilmektedir. Bunların bazıları şunlardır: 
Abdullah b. Cârullah, el-Mahabbe (Ka¬ 
hire 1410); Muhammed Hilâli, el-Hediy- 
yetü'l-hâdiye ile't-tâ'ifeti't-Ticâniyye 
(Medine 1393); Abdurrahman Dımaşki, 
er-RitâHyye (Riyad 1410); Sâre bint Ab- 
dülmuhsin, Nazariyyetü’l-ittisâl fnde'ş- 
şûfiyye fî dav’i'l-İslâm (Cidde 1411), 
Abdurrahman Vekil, Hâzihî hiye'ş-şûfiy- 
ye (Beyrut 1984); Ahmed Mahmûd Cez- 
zâr, el-İmâmü’l-müceddid İbn Bâdîs 
ve't-taşawu/(Kahire 1988). 

Batı dillerinde kaleme alınan veya Arap¬ 
ça'dan Batı dillerine tercüme edilen ta¬ 
savvuf! eserlerin sonuna genellikle terim¬ 
ler sözlüğü ilâve edilmiştir. Batı'da ihti- 
dâ eden kişilerin yazdığı tasavvufla ilgili 
eserler arasında doğrudan terimlerle il¬ 
gili olanları da vardır. 

Tasavvuf terimleri çağdaş ilimler açı¬ 
sından da ele alınmıştır. Raûf Ubeyd’in 
Fi'l-İlhâm ve'l-ihtiyârü'ş-şûfî (Mısır 
1986), Ali Zeyûr’un el-Akliyyetü'ş-şû- 
fiyye ve nefsârıiyetü't-taşavvuf (Bey¬ 
rut 1979) adlı eserlerinde konu psikoloji 
ve antropoloji açısından incelenmiştir. 
Erol Güngör İslâm Tasavvufunun Me¬ 
seleleri (İstanbul 1982), Sabri F. Ülgener 
Zihniyet ve Din ( İstanbul 1981) adlı eser¬ 
lerinde bazı tasavvuf terimlerini esas ala¬ 
rak sosyal psikoloji, iktisat ve sosyoloji bi¬ 
limlerinin verilerine göre değerlendirme¬ 
ler yapmışlardır. 
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ffl Mustafa Kara 

istilâm 

(pMfcu» Yİ) 

İlâhî tecellinin etkisiyle 
kendinden geçmesi anlamında 
bir tasavvuf terimi. 

J 

Sözlükte “bir şeyi dibinden kesmek, kö¬ 
künü kazımak" anlamına gelen salm kö¬ 
künden türeyip aynı mânada kullanılan 
kelimeye ( Kamus Tercümesi, IV, 369) sûfî- 
ler tasavvuf! bir anlam yüklemiş ve çeşitli 
şekillerde tarif etmişlerdir. Serrâc'a göre 
istilâm sâlikin bilincini ortadan kaldıran 
bir galebe halidir [el-Lümaf s. 450). Ku¬ 
şeyrî sâlikin istilâm halinde duyarlığını 
yitirdiğini, bu hal sürekli olursa ona da 
mahv denildiğini söyler; mahv durumun¬ 
daki sâlik için temkin-telvîn, makam-hal 
gibi hususlar söz konusu olmaz ( er-Risâ- 
le, s. 225). Hücvîrî istilâmı, “Kulun kendin¬ 


den tamamıyla geçmesine sebep olacak 
şekilde Hakk’ın tecellisine mazhar olma¬ 
sıdır” şeklinde tanımlar (Keşfü’l-mahcûb, 

s. 506). 

Vâsıtî kalplerin intisâf, istilâm ve imti¬ 
han halinde bulunduğunu, intisâfın ilk, 
istilâmın onu takip eden ikinci hal oldu¬ 
ğunu, bunu da tamamıyla silinme (imti¬ 
han) halinin takip ettiğini söyler (Serrâc, 
s. 300). İmtihan halindeki kalple istilâm 
halindeki kalp aynı olmakla beraber isti¬ 
lâm imtihandan daha özel ve daha latif 
bir haldir (a.g.e., s. 450; Hücvîrî, s. 506). 

Kâşânî’ye göre istilâm bir tür hayret ve 
sermestlik halidir ( Iştılâhâtü'ş-şûfıyye, s. 
30; Bakiî, s. 628). Muhyiddin İbnü’l-Arabî, 
istilâmın sebebi olarak kulun Hakk'ın ce¬ 
mâlini temaşa etmesini gösterir. Hak, ku¬ 
lun ruhuna cemâl sıfatıyla tecelli edince 
bu tecelli onda heybet halini meydana 
getirir. Çünkü güzellik Allah’ın, heybet 
kulun niteliğidir. Kulun kalbini etkileyen 
heybet onun organlarını uyuşturur, istilâ¬ 
mın en ilginç yanı iki zıddı birleştirmesi¬ 
dir. Sâlik hem hareketsizdir, hem de ira¬ 
desi dışında döndürülmektedir. İbnü’l- 
Arabî, istilâm halini yaşayan Bâyezîd-i Bis- 
tâmî ile Şiblî'yi sâliklere örnek olarak gös¬ 
terir. Bâyezîd-i Bistâmî istilâm halinde 
Allah’tan hiçbir şey dilememeyi dilemiş¬ 
ti. İradesi yoktu, İlâhî iradeyle hareket edi¬ 
yordu. Kendi iradesine nisbetle hareket¬ 
sizdi, ancak İlâhî iradeye nisbetle hareket 
halindeydi. Bu durumda fiilde fâni olma, 
fâil olarak sadece Allah’ı görme esastır. 
Şiblî istilâm halindeyken namaz vakti gi¬ 
rince kendine gelir, namazını kılar ve es¬ 
ki haline dönerdi. Her iki durumda da ha¬ 
reket etmiyor, hareket ettiriliyordu (el- 
Fütûhât, 111, 531). 

İbn Teymiyye istilâmın eksik ve ârızî bir 
hal olduğunu, abartılmaması gerektiği¬ 
ni, bazı sâliklerde buna rastlanmadığını 
söyler ve bu hali yanlış değerlendiren bir 
kısım mutasavvıfların hulul ve ittihâda 
kaydığını belirtir (MecmCFu Fetâuâ, XIII, 
198-199). 
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ISTINÂ’ 

(fLk^VI) 

Allah’ın bir kulu 
özel dost edinmesi anlamında 
tasavvuf terimi. 

L _J 

Sözlükte “bir şeyi en iyi şekilde yapmak, 
bir kimseyi özenle yetiştirmek, ayrıca 
kendine dost edinmek, Allah rızâsı için ye¬ 
dirip içirmek" gibi anlamlara gelen ıstı- 
nâ‘ kelimesini sûfîler, Allah’la onun dostu 
olma mertebesine yükselen kulları ara¬ 
sındaki ilişkileri anlatmak için kullanmış¬ 
lardır. Kelime Kur’ân-ı Kerîm'de sadece 
Allah’ın Hz. Mûsâ’ya hitaben, “Seni ken¬ 
dim için dost seçtim" (Tâhâ 20/41 ) buyur¬ 
duğunu bildiren âyette geçer. Kaffâl'e gö¬ 
re bu âyetteki ıstınâ’ “lutuf ve ihsan” mâ¬ 
nasına gelir; çünkü Allah Mûsâ’ya onun 
mânevî mertebesini yükselten pek çok 
lutuf ve ihsanda bulunmuştur. Mutezile 
âlimleri ise kelimenin, “Cenâb-ı Hakk'ın 
Mûsâ’ya kendine ait hususlarda faaliyet¬ 
te bulunma izni vermesi, onu kendisine 
elçilik için seçip görevlendirmesi" anlamı¬ 
na geldiğini söylemişlerdir (Fahreddln er- 
Râzî, XXII, 56). 

Sûfîlere göre insanların topraktan kâse, 
külçe altından yüzük yapmaları gibi Allah 
da seçtiği bazı kimseleri kötü huy ve sı¬ 
fatlardan arındırarak kâmil insan merte¬ 
besine yükseltir ve kendisi için seçkin bi¬ 
rer dost edinir. Bazı sûfîlere göre bu mer¬ 
tebe âyette geçtiği üzere sadece Hz. Mû¬ 
sâ’ya, bazılarına göre ise bütün peygam¬ 
berlere mahsustur. Bazı sûfîler ise velîle¬ 
rin de bu mertebeye erişebileceğini söy¬ 
lemişlerdir. Meselâ Ebû Saîd el-Harrâz’a 
göre Cenâb-ı Hak, seçtiği bir sâliki bir 
tecellî ile kendinden geçirip kötü huy ve 
davranışlarından arındırdıktan sonra ken¬ 
dine dost edinir, böylece sâlik tevhidin te¬ 
cellîlerine ilk adımını atmış olur (Serrâc, 
s. 447). 

Hücvîrî ıstınâ’ terimini Hakk’ın kulunu 
bütün kötü huy, düşünce, duygu ve dav¬ 
ranışlardan arındırıp onu köklü bir deği¬ 
şime uğratmak suretiyle terbiye etmesi 
(Keşfü’l-mahcûb.s. 505); Rûzbihân-ı Bak- 
lî ise Allah’ın kutsî ruhları sıfat tecellîsi ile 
terbiye etmek ve temaşa mertebesine er¬ 
dirmek için yüce katına celbetmesi (Şerh-i 
Şathiyyât, s. 622,623) şeklinde açıklamış¬ 
lardır. 

Hz. Mûsâ’nm mânevî hayatını kendile¬ 
rine örnek alan sûfîler, onun Allah tarafın¬ 
dan dost olarak seçilişini ve İlâhî inâyete 
mazhar kılınışını mânevî hayatın hedefi 
olarak görmüşlerdir. Çünkü ıstınâ’ mer¬ 


tebesine erişen kul İlâhî sırlara, dostlu¬ 
ğa, vahye, ilhama ve ikrama nâil olmuş 
demektir (Baklî, Meşrebü’l-eruâh.s. 235). 
İsmâil Hakkı Bursevî de Hz. Mûsâ’nın Al¬ 
lah’ın celâl ve cemâl nurlarını yansıtan bir 
aynası olduğunu, velîlerin de ona benze¬ 
diklerini söyler ( Rûhu’l-beyân , II, 575). 
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Yûsuf b. Reşîd el-Iş 
(1911-1967) 

İslâm kültürü ve kütüphaneleri 
tarihi üzerine yaptığı 
araştırmalarla tanınan 
Suriyeli âlim. 

L J 

Trablusşam’da doğdu. Fasih şekli Uş ol¬ 
makla birlikte Iş lakabıyla şöhret buldu. 
Orta öğrenimini ailesinin ticaret amacıy¬ 
la göç ettiği Humus’ta, üniversite öğreni¬ 
mini Halep ve Şam'da tamamladı (1931). 
Daha sonra Fransa’ya gidip Sorbon Üni- 
versitesi’nde edebiyat ve kütüphanecilik 
dalında öğrenim gördü (1934). Şam’a dön¬ 
dükten sonra Dârü'l-kütübi’z-Zâhiriyye’- 
ye müdür oldu (1935). Bu kütüphanede 
halen uygulanmakta olan tasnif sistemi¬ 
ni kurdu. 1946-1950yıllarında Mısır’da 
Câmiatü’d-düveli’l-Arabiyye kültür ko¬ 
misyonu sekreterliği, Ma'hedü’l-mahtû- 
tâti’l-Arabiyye müdürlüğü görevlerinde 
bulundu ve UNESCO tercüme komisyonu 
üyeliği yaptı. Bu sırada Ahmed Emîn, Tâ¬ 
hâ Hüseyin, Sâtı’ el-Husarî, Abdürrezzâk 
Ahmed es-Senhûrî gibi ilim ve fikir adam¬ 
larıyla dostluk kurdu ve sohbetlerinden 
faydalandı. 

İslâm kütüphaneleri tarihi üzerine 1934 
yıllarında başladığı çalışmalarını Mısır’da 
sürdüren Yûsuf el-lş, Les bibliotheques 
arabes, publiques et semi-publiques 
en Mesopotamie en Syrie et en Egypte 
au moyen âge adlı teziyle Sorbon Üni- 
versitesi’nden “doctorat d’etat” derece¬ 
sini aldı (1949). Bu süre zarfında ayrıca 
telif tarihi, İslâmî ilimlerin tasnifi konu¬ 
larında kitaplar, makaleler ve Dârü’l-kü- 
tübi’z-Zâhiriyye'nin tarih yazmaları kata¬ 
logunu yayımladı. Yûsuf el-Iş Şam’a dön¬ 


dükten sonra kısa bir müddet Suriye rad¬ 
yosunda müdürlük, Suriye Ûniversitesi’n- 
de sekreterlik (1950-1955), Külliyetü’ş-şe- 
rîa’da hocalık ve dekanlık (1964) yaptı. Bir 
ara Bingazi Üniversitesi Kütüphanesi’ni 
kurmak için Libya’ya gitti (1960-1961). 
1950 yılından sonraki çalışmaları arasın¬ 
da medeniyetlerin doğuşunu açıklayan 
nazariyesi önemli bir yer tutar. Ancak bu 
konudaki çalışmalarını sistematik bir ha¬ 
le getiremeden 11 Nisan 1967 tarihinde 
Şam’da vefat etti. 

Eserleri. Yûsuf el-Iş’ın en önemli eseri 
Les bibliotheques arabes, publiques 
et semi-publiques en Mesopotamie, 
en Syrie et en Egypte au moyen âge’- 
dır (Damas 1967). Doktora tezinin tekrar 
gözden geçirilmiş şekli olan bu eser İslâm 
kütüphaneleri tarihi üzerine yapılmış en 
önemli çalışmadır. Eserin önsözünde be¬ 
lirttiğine göre müellif önce kütüphane¬ 
lerle ilgili bilgilerin bulunması muhtemel 
olan basılı tarihî, edebî, coğrafî hatta fık- 
hî kitapları okumuş, daha sonra çalışma¬ 
larını ortak karakteristik özellikler gördü¬ 
ğü Suriye, Mısır ve Mezopotamya kütüp¬ 
haneleri üzerine yoğunlaştırarak Kahire, 
İstanbul, Suriye ve Avrupa kütüphanele¬ 
rinde konuyla ilgili mevcut yazmaları in¬ 
celemiştir. Çalışmasında halka açık kü¬ 
tüphanelerle İlmî kuruluşlardaki kütüp¬ 
hanelerin gelişmesini ele alan Yûsuf el- 
Iş, Ortaçağ'da bu bölgede bulunan zengin 
koleksiyonlara sahip çok sayıda özel kü¬ 
tüphaneyi çalışma alanının dışında bırak¬ 
mış, ancak belirli kişilere açık özel kütüp¬ 
haneleri de incelemiştir. Eser konuyla il¬ 
gili literatürün de değerlendirildiği ön¬ 
söz, bibliyografya, kütüphaneleri sınıflan¬ 
dıran giriş ve iki ana bölümden oluşmak¬ 
tadır. Birinci bölümde Beytülhikme, Dâ- 
rülilim ve bazı kuruluşlara bağlı kütüpha¬ 
neler konusu içinde İslâm kütüphanele¬ 
rinin tarihî gelişimi; ikinci bölümde kü¬ 
tüphanelerin koleksiyonu, bunların sınıf¬ 
landırılması, katalogları, personeli, büt¬ 
çesi, işleyişi ve ödünç verme sistemi ele 
alınmıştır. Sonuç bölümünde ise Beytül¬ 
hikme, dârülilimler, medrese kütüphane¬ 
leri değerlendirilmiş ve kütüphanelerin 
İslâm kültürünün yayılmasındaki rolü be¬ 
lirtilmiştir. Eser Nizâr Abâza ve Muham- 
med Sabbâğ tarafından Arapça’ya (bk. 
bibi ), Esedullah Alevî tarafından Kitâb- 
hânehâ-yı c Umûmî ve Nîme- c Umûmi-i 
!Arabi der Kurûn-ı Vüstâ adıyla Fars¬ 
ça’ya çevrilmiştir (Meşhed 1994). 

Müellifin diğer çalışmaları şunlardır: 
Taşnîîü'l- Ç ulûm ve’l-ma < ârif (Dımaşk 
1937, 1979); el-Hatîb el-Bağdâdî mü- 
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’errihu Bağdâd ve muhaddişühâ (Dı- 
maşk 1945); Kışşatü Abkariyyîn: el-Ha- 
lîl b. Ahmed el-Feıâhîdî (Kahire 1946; 
Dımaşk 1402/1982); Fihrisü mahtûtâti 
Dûri'l-kütübi'z-Zâhiriyye (Dımaşk 1947); 
Neş 7 etü tedvini’ i-edebi' i-Arabi (Dı- 
maşk 1953); ed-Devletü'l-Arabiyye ve 
sukütuhâ (I. Welhausen'in DasArabische 
Re'ıch und sein Sturz adlı eserinin Arapça 
tercümesidir, Dımaşk 1956); ed-Devle- 
tü'l-Ümeviyye ve'l-ahdâşü'lletî sebe- 
kathâ ve mehhedet lehâ (Dımaşk 1965, 
1406/1985); Târîhu ‘nşn'l-hilâfeti'l- c Ab- 
bâsiyye (Dımaşk 1402/1982,1990). Yûsuf 
el-lş ayrıca Hatîb el-Bağdâdî’nin Takyî- 
dü’l-'ilm adlı eserinin tenkitli neşrini ha¬ 
zırlamıştır (Dımaşk 1949, 1974). 
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Muhammed (X1V-XV. yüzyıl) adlı 
bir şair tarafından 
mesnevi şeklinde kaleme alınan 
bir aşk hikâyesi. 

L J 

Bugün elde îşknâme' den başka eseri 
bulunmayan ve kaynaklarda kimliği hak¬ 
kında herhangi bir kayda rastlanmayan 
şairin adının Muhammed olduğu, bu adın 
eserin dîbâcesinde iki (vr. 5 a , 7 a ) ve “Mü- 
nâcât-ı Hâtime-i Kitâb” başlıklı kısmında 
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(vr. 327 a ) bir defa zikredilmesinden anla¬ 
şılmaktadır. Aynı isme, XII1-XV. yüzyıllar¬ 
da yaşayan şairlerin manzumelerini içine 
alan Ömer b. Mezîd’in Mecmûatü’n-ne- 
zdi'r’inde (telifi 1436) üç (s. 61, 105, 167- 
168) ve Eğridirli Hacı Kemal’in Câmiu’n- 
nezâir’inde (telifi 1512) bir defa (vr. 51 b 
haşiye) daha rastlanıyorsa da bu adı ta¬ 
şıyan şairlerin îşknâme müellifiyle aynı 
kişi olup olmadığı kesin biçimde tesbit 
edilememiştir. M. Fuad Köprülü ( Türk 
Edebiyatı Tarihi, s. 356) ve Cahit Özteili 
(TDL, sy. 171 |1961|,s. 189), söz konusu 
nazîre mecmualarında verilen gazellerin 
aynı Muhammed’e ait olduğunu belirtir¬ 
ken Şedit Yüksel, bu şiirlerin gerek öz ge¬ 
rek yapı bakımından îşknâme' deki gazel¬ 
lere benzemediğini söylemektedir (a.g.e., 
sy. 220 (19701, s. 291-292). 

Şair îşknâme' nin dîbâcesinde kitabın 
yazılış sebebinden, hayatın geçiciliğinden, 
dünyaya güvenmenin doğru olmadığın¬ 
dan bahsederek sözü kendine getirip ha¬ 
yatını istediği gibi sürdüremediğinden 
şikâyet eder. Kâbe hasretinin içini yaktı¬ 
ğını, gönlüne sefer arzusu düştüğünü ve 
hacca gitmek niyetiyle yola çıktığını anla¬ 
tır. Ancak hac ibadetini ifa edip etmediği 
konusunda bilgi vermez. Hayli sıkıntılı ge¬ 
çen yolculuğunun sonunda Mısır’a ulaşan 
şair burada satın aldığı bir kitapta yep¬ 
yeni bir konuyla karşılaşır. Kendi ifadesi¬ 
ne göre sade bir dille kaleme alınmış olan 
eserde dîbâce kopmuş ve yalnız hikâye 
kısmı kalmıştır. Kırım veya Hıtay halkı ta¬ 
rafından “Tatar dilince” yazıldığını söyle¬ 
diği kitabı pek yalın bulur ve onu nazma 
çekmek suretiyle süslemek hevesine dü¬ 
şer. Muhammed’in “olgay bolgay” sözle¬ 
riyle tanıttığı ve “"fötar dili” adını verdiği 
bu dil muhtemelen Kıpçak Türkçesi’dir. 
Çünkü “olgay bolgay” tabirine, daha iyi 
anlaşılabilmeleri için “fasih ve rûşen Türk¬ 
çe’ye” (Eski Anadolu Türkçesi) çevrilen Kıp¬ 
çak Türkçesi ile yazılmış eserlerde sıkça 
rastlanmakta ve bu tabir dilciler tarafın¬ 
dan Kıpçak Türkçesi’nin sembolü sayıl¬ 
maktadır. Muhammed, Mısır’da başladı¬ 
ğı eserini Anadolu’ya döndükten sonra 10 
Rebîülâhir800’de{31 Aralık 1397) tamam¬ 
lar (vr. 327 3 ) ve o sırada Sivas'ta valilik ya¬ 
pan Yıldırım Bayezid’in büyük oğlu Emîr 
Süleyman’a (Çelebi) sunar. 

Eserin muhtevasından devrinin klasik 
kültürüne sahip olduğu ve Senâî, Sa'dî, 
Firdevsî gibi İran şairlerinin eserlerini iyi 
bildiği anlaşılan müellif söz konusu çalış¬ 
masının adını açıkça belirtmiş değildir; 
kitabın adı gibi görünen iki ayrı kelimenin 
(îşknâme |vr. 19 b ] vetuhfenâme |vr. 237 a |) 


bulunması tereddüt uyandırmaktadır. 
Araştırmacılar konusundan dolayı esere 
îşknâme demeyi daha uygun görmüşler 
(Işk-nâme, s. 20; Blochet, II, 9; Köprülü. 
Eski Şairlerimiz Divan Edebiyatı Antolo¬ 
jisi, s. 73) ve Tuhfenûme adını da kitabın 
Emîr Süleyman’a sunuluşunun bir ifa¬ 
desi saymışlardır. Buna göre şair eserine 
Tuhtenâme demekle onu şehzadeye Mı¬ 
sır hediyesi olarak sunduğunu anlatmak 
istemiştir. 

îşknâme bütün klasik mesneviler gibi 
tevhid manzumeleriyle (üç adet) başlar; 
bunu iki na’t ve Hulefâ-yi Râşidîn’in met¬ 
hiyesi takip eder. Ardından yaratılışın hik¬ 
meti, insanoğlunun kusurları ve aczi, ve¬ 
fasız dünyanın durumu ve kötü işlerden 
duyulan pişmanlık gibi konulara ayrılmış 
küçük manzumelerle kitabın yazılış sebe¬ 
binin açıklanması, Emîr Süleyman Çelebi 
ve Vezir Hamza Bey methiyeleri yer alır. 
Eserin asıl konusunu, Hozan Hükümdarı 
Nûman Şah’m oğlu Ferruh ile Hıtay Hü¬ 
kümdarı Hümâyun Şah’ın kızı Hümâ ara¬ 
sında geçen aşk macerası teşkil eder. 
Macera gençlerin birbirini rüyada görüp 
âşık olmalarıyla başlar ve araya giren da¬ 
ha başka ülkelerin padişah ve şehzadele¬ 
rinin de (meselâ Hindistan Padişahı Erde- 
şîr’in oğlu Şehlâ, Keşmir Şahı Rây-ı A’zam) 
Hümâ’ya âşık olmasıyla karışık bir hal alır. 
Ferruh’un yardımcısı durumundaki Hür- 
rem’in sevgilisi Dilgüşâ ile yaşadığı ma¬ 
ceralar da mesneviyi ayrıca zenginleştir- 
miştir. Böylece hikâyede rol alan padişah, 
şehzade, vezir, arkadaş, arkadaş sevgili¬ 
si ve diğer kahramanların denizde ve ka¬ 
rada başlarından geçen çeşitli olaylar da- 
hk çok cismanî aşka uygun bir atmosfer¬ 
de anlatılır. Nûman Şah, Allah’tan tahtı¬ 
nı bırakacak bir oğul isterken Hümâ’nm 
doğması, onun erkek kılığında tahta otur¬ 
ması ve orduyu yönetmesi, saraylardaki 
entrikaların yahut saray hayatına ait sah¬ 
nelerin aktarılması şeklinde aristokrat ha¬ 
yatın romanesk bir ifadeyle dile getirildi¬ 
ği eserin sonunda sevgililer birbirlerine 
kavuşup muradlarına ererler. 

Aruzun “mefâîlün mefâîlün feûlün” ka¬ 
lıbıyla yazılan îşknâme’ de “şiir” başlığıyla 
aralara serpiştirilmiş, Hümâ ve Ferruh’un 
dilinden söylenmiş değişik vezinlerde otuz 
gazel yer almakta ve eser bunlarla birlik¬ 
te 8702 beyitten oluşmaktadır. Kitabın, 
içerdiği çeşitli motifler bakımından daha 
önceki benzer konulu mesnevilere göre 
zenginliğine rağmen edebî açıdan başa¬ 
rılı olduğu söylenemez. Bununla birlikte 
Eski Türkiye Türkçesi’nin dil malzemesini 
yansıtması açısından önem taşımaktadır. 
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Eser o dönem Türkçe’sinin kelime hâzine¬ 
sinin zenginliğini de ortaya koymakta, ay¬ 
rıca sık sık yer verdiği mahallî tabirlerle, 
deyim ve atasözleriyle dönemin sözlü halk 
edebiyatına da ışık tutmaktadır. Kitapta 
Arapça ve Farsça kelimeler de kullanıl¬ 
makla birlikte bunların daha çok giriş bö¬ 
lümünde yoğunlaştığı, asıl hikâyenin da¬ 
ha sade bir dille kaleme alındığı görülür. 
Eseri döneminde yazılmış diğer mesne¬ 
vilerden farklı kılan bu durum, Muham- 
med’in halkın içinden geldiğinin ve hikâ¬ 
yenin yazılmadan önce Kıpçaklar kadar 
Anadolu halkı arasında da bilindiğinin bir 
işareti sayılabilir. 

fşknâme’nin bilinen tek nüshası Paris 
Bibliotheque Nationale’de olup (Suppl., 
Turc, nr. 604) Şedit Yüksel tarafından ya¬ 
yımlanmıştır (bk. bibi.). Daha sonra And- 
reasTietze bu neşirden faydalanıp ese¬ 
ri içinden seçtiği beyitlerle özetlemiş ve 
Türk dilinin tarihi açısından değerlendir¬ 
miştir (Der Orierıt Forschung, s. 660-685). 

BİBLİYOGRAFYA : 
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zum Isq-nâme”, Studi Preottomani e Ottoma- 
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( JLkYI ) 

Arap alfabesine ait 
bazı harflerin telaffuzunda 
dilin damağa yapışması 
özelliğini belirten terim 
(bk. HARF). 


ITFEYYİŞ 

(bk. ETTAFEYYİŞ). 


J 

1 

J 


İTK 

(Jjadt) 

Kölenin hürriyetine 
kavuşturulması anlamında 
fıkıh terimi 
(bk. KÖLE). 
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Azat edilen köle veya câriyenin 
fizikî özellikleri, dinî 
ve etnik kökeni, âzat tarihi 
ve şartlarım ihtiva eden, 
“âzat kâğıdı” da denilen belge 
(bk. KÖLE). 
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(oLi?yi) 

1 


Bir düşüncenin 



gereğinden fazla sözle 
ifade edilmesi anlamında 


L 

belâgat (meânî) terimi. 

J 


Sözlükte “Uzun çadır ipi, sinir, ağaç kö¬ 
kü damarı” anlamlarına gelen tunb ismin¬ 
den veya “atın sırtının ve ayaklarının uzun 
olması” demek olan taneb kökünden ifâl 
babında masdar olup “develerin uzun di¬ 
zi halinde gitmesi, bir yerde uzun süre 
ikamet etme, rüzgârın şiddetle esmesi, 
sözü abartma ve uzatma" gibi anlamlara 
gelir. 

Meânî ilminde sözler içerdiği lafızların 
sayısı ve ifade ettikleri mâna itibariyle 
îcâz, müsâvât ve ıtnâb olmak üzere üçe 
ayrılır. Az sözle çok şeyi anlatmaya îcâz, 
bunun zıddına ıtnâb, lafız ve anlamın sa¬ 
yı itibariyle denk olmasına da müsâvât adı 
verilir. Sözün anlamı ifadeye yetmeyecek 
derecede kısaltılmasına da ihlâl denir, 
îcâz ve ıtnâbın ölçüsünü günlük konuşma 
dilindeki halkın geleneği belirler. Ayrıca 
muhatabın durumu ve hitap konusu da 
bu mevzuda belirleyici bir ölçüdür. Nite¬ 
kim yaşlılık hakkmdaki, “Yâ rabbi, kemik¬ 
lerim zayıfladı, başımdaki saçlar ak pak 
oldu” (Meryem 19/4) âyeti örfe göre ıtnâb- 
dır. Çünkü konuşma dilinde ve halkın ör¬ 
fünde bu düşünce, kısaca “yaşlandım” 
kelimesiyle ifade edilir. Ancak bu âyet ko¬ 
nusu bakımından da îcâz sayılır. Çünkü 
âyette gençlik günlerinin sona erip yaşlı¬ 
lığın bütün dertleriyle gelip çattığı bir dö¬ 
nemden ve bundan duyulan üzüntü ve 
özlemden söz edilmektedir. Bunun uzun 
ifadelerle tasviri edebî açıdan uygun düş¬ 
mektedir. 


Ebû Amr b. Alâ, Halîl b. Ahmed, Câhiz, 
İbn Cinnî ve İbn Sinân el-Hafâcî gibi eski 
edipler ve belâgat âlimleri itâle, tatvîl, 
bast, iksâr, teksîr, istıksâ, ishâb ve tez- 
yîl gibi terimleri ıtnâbla eş anlamlı olarak 
kullanmışlardır (Câhiz, el-Beyân, 1, 91 , 195, 
Ebû Hilâl el-Askerî, s. 413-415; İbn Sinân 
el-Hafâcî, s. 205-208). İbn Sinân tezyîl ve 
ishâb adını verdiği ıtnâbı, “bir düşüncenin 
gereğinden fazla lafızla ifadesi” şeklinde 
tanımladıktan sonra onu tatvîl (itâle) ve 
haşivden de ayırmış, yararsız ve belirsiz 
ziyadeye tatvîl, yararsız ancak belirli olan 
ziyadeye de haşiv adını vermiştir. İbn Si¬ 
nân, haşvin genellikle vezin gereği veya 
seci amacıyla yapıldığını söyler ( Sırrü’l-fe- 
şaha, s. 219-220). Meselâ Zebbâ’nın 
Ujoj Laf tgi 3 i (Sözünü yalan dolan buldu) mıs¬ 
raında “kezib” ve “meyn” kelimeleri aynı 
anlama (yalan) geldiği için biri fazladır, 
fakat hangisinin fazla olduğuna dair bir 
delil bulunmadığı için bu söz tatvîldir. 
Yine yı £i-v<? / ,^>1 oya ” 

(Kardeşim aklıma geldi de yine baş ağrım ve 
rahatsızlığım depreşti) mısraında “sudâ‘” ke¬ 
limesi baş ağrısı demek olduğundan “re’s” 
(baş) kelimesi fazladır. Fazlalığın belirli ol¬ 
ması sebebiyle mısrada haşiv vardır. It- 
nâbı mübalağa bildiren bir tekit türü sa¬ 
yan Ziyâeddin İbnüT-Esîr ile daha sonraki 
belâgat âlimleri de ıtnâb, tatvîl ve haşvin 
farkları konusunda aynı şeyi söylemişler¬ 
dir (eL-Meşelü’s-sâ % II, 345). 

Beliğ sözde ölçü olarak îcâzı savunanla¬ 
ra karşı ıtnâbın daha beliğ olduğunu ileri 
süren belâgat âlimlerinin yanında îcâzın 
da ıtnâbın da beliğ olabileceği durumlar 
bulunduğunu söyleyerek bu iki görüşü 
uzlaştırmaya çalışanlar da vardır. Itnâbın 
daha beliğ olduğunu savunanlara göre dil 
bir düşüncenin ifadesidir. Bu da muhata¬ 
bı açık ve doyurucu sözlerle ikna etmek¬ 
le gerçekleşir. Bu bakımdan en beliğ söz 
en açık ve maksadı en iyi anlatan sözdür. 
Bir söz anlatılmak istenen şeyi bütünüy¬ 
le kapsamalıdır. Bu da ancak uzun sözle 
mümkün olur. Ayrıca onlara göre ıtnâbın 
hitap alanı îcâza oranla daha geniştir. 
Çünkü ıtnâb hem halk hem de kültürlü 
kesime hitap ederken îcâz sadece kültür¬ 
lü kimselere hitap eden bir üslûptur. 

îcâzı “maksadı tam anlatan veciz söz”, 
ıtnâbı “bir yarar ve amaç için uzatılmış 
söz” olarak tarif eden Ebû Hilâl el-Askerî 
bu konuda uzlaşmacı bir yol takip eder 
( Kitâbü’ş-Şmâ c ateyn, s. 209). Her çeşit 
sözde îcâza da ıtnâba da ihtiyaç olduğunu 
söyler ve îcâzın gerekli olduğu yerde ıt¬ 
nâb, itnâbm gerekli olduğu yerde îcâz üs¬ 
lûbu kullanmanın aynı derecede yanlış ol- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


215 




İTNÂB 


duğuna dikkat çeker. Yararsız ve amaç¬ 
sız olarak uzatılmış söze “tatfîl” ve “tat- 
vîl” adını vererek bunun ifadede aciz¬ 
likten kaynaklandığını belirtir (a.g.e., 
ay). 

Itnâbm belâgattaki yeri çok eski dö¬ 
nemlerden beri sorgulanagelmiştir. Ebû 
Amr b. Alâ'ya (ö. 154/77 1) göre eski Arap 
edip ve şairlerinden çoğunun anlaşılmak 
için sözü uzatmayı, ezberlenmesi için de 
kısa tutmayı tercih ettiklerini belirtmiş¬ 
lerdir (a.g.e., s. 211 ). Müberred’in kadim 
Araplar’m sözlerinde üç anlatım tarzı (îcâz, 
ıtnâb, îmâ) bulunduğunu söylemesi de bu¬ 
nu teyit etmektedir (el-Kâmil, 1, 17). Halîl 
b. Ahmed, kitaplarda anlatma ve açıkla¬ 
ma bölümlerinin ıtnâb. ezberlenecek kı¬ 
sımların ise îcâz üslûbu ile kaleme alın¬ 
masını tavsiye eder. Ebû Ya‘küb el-Hurey- 
mî de yerinde yapılan bir ıtnâbm daha te¬ 
sirli olduğunu söyler (Ebû Hilâl el-Askerî, 
s. 413). 

Eski Araplar’da kabileler arası çatışma¬ 
ları sona erdirmek için yapılan konuşma¬ 
larla hükümdarlara sunulan kasideler¬ 
de ıtnâbın tercih edilmesi bir gelenekti. 
Önemli olayların anlatımında, mev'iza ve 
nasihatlerde ıtnâb üslûbunun kullanılma¬ 
sı makbul sayılmıştır. Şu âyette, hükmün 
reddedilmesini ifade eden inkâr soruları 
ve tekrarlarla sağlanmış ıtnâbın nasihat¬ 
teki tesiri ve belâgat güzelliği görülmek¬ 
tedir; |—UU> U_jü lSjöM (_]a! ^y*l 3 l 

(o&j jî ı£jâl1 J&î 

[O^öJÎ VI _^U üs djjl gZj. 

(Kasabaların halkı, geceleyin uyurken 
azabımızın kendilerine gelmesinden güvende 
miydiler? Yahut kasabaların halkı kuşluk vakti 
eğlenirlerken azabımızın kendilerine gelmesin¬ 
den güvende miydiler? Onlar Allah'ın düzenin¬ 
den güvende miydiler? Allah'ın düzeninden an¬ 
cak mahvolacak millet güvende olur (el-A'râf 
7/97-99]). 

Kur'an’da geçen “âyetlerin tasrifi" ifa¬ 
desinin (el-En‘âm 6/46, 65, 105; el-A'râf 
7/85; el-Ahkâf 46/27) bir anlamı da bir ko¬ 
nunun değişik üslûplarla dile getirilmesi¬ 
dir. Nitekim insanlarda arzu uyandırmak 
ve onları şevke getirmek için cennet ve 
nimetleriyle cennet ehli bazan îcâz (es- 
Secde 32/17; ez-Zuhruf 43/71; el-lnsân 76/ 
20; el-Mutaffifîn 83/24), bazan ıtnâb (Mu- 
hammed 47/15; er-Rahmân 55/46, 48, 50, 
52, 54, 64, 66 , 68 , 70, 72, 76; el-Vâkıa 56/ 
15-23; en-Nebe' 75/31-35; el-lnsân 76/12- 
21;el-Gâşiye 88/10-16) üslûbu ile tasvir 
edilmiştir. Aynı şekilde insanları uyarmak 
için cehennem ve cehennem azabı ile ce¬ 
hennem ehli bazan îcâz (ez-Zuhruf 43/ 


74- 75; el-Kamer 54/47), bazan ıtnâb (el- 
Hac 22/19-21; el-Mü'minûn 23/103-104) 

üslûbu ile dile getirilmiştir. İman-küfür, 
mümin- kâfir tasvirlerinde de değişik mi¬ 
zaç ve yeteneklere sahip insanlara farklı 
şekilde hitap edilirken yerine göre îcâz ve¬ 
ya ıtnâb üslûbu kullanılmıştır. Kur’an’da 
Araplar'a ve bedevilere îcâz üslûbuyla hi¬ 
tap edildiği, İsrâiioğulları'na hitap eder¬ 
ken veya onlarla ilgili kıssalar anlatılırken 
ıtnâb üslûbunun kullanıldığı görülmek¬ 
tedir. 

Bir konunun veya bir düşüncenin ıtnâb 
üslûbuyla anlatılmasının birçok yolu olup 
bunların başlıcaları şunlardır; 1. Paran¬ 
tez arası cümleler (cümle-i mu'teriza) vası¬ 
tasıyla yapılan ıtnâb. Bir cümlenin öğe¬ 
leri arasına veya anlamca ilgili iki cümle 
arasına anlamı pekiştirmek, güzelleştir¬ 
mek veya tenzih, tâzim, tenbih, dua gibi 
amaçlarla bir kelime, cümle yahut cüm¬ 
leler getirilerek ıtnâb sağlanır. Bu cüm¬ 
leler, genellikle öndeki kelime veya cüm¬ 
leyle bağlantılı olarak sırası ve yeri gel¬ 
mişken hemen kaydedilmesi gerekli 
açıklayıcı notlar şeklinde gelir. Meselâ şu 
âyette parantez cümlesi Allah’ı oğul isna¬ 
dından tenzih etmek için getirilmiştir: 

( 4 jb^-ı) 1*\Jş «üıl : f^JLâ (Allah ÇO- 
cuk edindi dediler -hâşâ- 0 müstağnidir... [Yû¬ 
nus 10/68]). Aşağıdaki âyetlerde pekiştir¬ 
me amacıyla ıtnâb yapılmıştır: juvı u 9j 

(^alc ^ aJLoSj * ^*3 U&3 *u>l ) 4 j 

siüjUfjjj oî (Biz insana anne ve babası¬ 
na karşı -ki annesi meşakkat üstüne meşakkat¬ 
le onu karnında taşımış, üstelik iki yıl da emzir- 
miştir- iyi davranmasını tavsiye ettik, bana ve 
ebeveynine şükret diye öğütledik | Lokman 31/ 
14]). ... jLJf l^ÂJld (fyluflî ^ 3 ) ( 3 İÛJ f<}J jjli (Bu¬ 
nu yapamadınız -yapamayacaksınız da- öyley¬ 
se ateşten korkun [el-Bakara 2/24]). Yemi¬ 
nin büyüklüğünü, dolayısıyla yemin ede¬ 
nin azametini bildiren şu âyette iç içe iki 
parantez cümlesi kullanılmıştır; p-lî Ms 

4 ij ([CJ3 >c4w 3ü] 4İİ3) 103JCJI £İİ3 ^j 

(V.yoljâJ (Hayır, yıldızların düştüğü yerlere 
yemin ederim ki [bu -bilseniz- ne büyük ye¬ 
mindir] o yüce bir Kur'an'dır |el-Vâkıa 56/ 

75- 77]). 

2 . Kapalı bir ifadenin arkasından onu 
açıklayan bir ifade getirmek suretiyle ya¬ 
pılan ıtnâb. Bu tür ıtnâbla anlamın zihne 
iyice yerleşmesi amaçlanır. Bu üslûbun 
yararlarından biri de muhataba tam an¬ 
lama ve kavrama hazzı tattırmaktır. Çün¬ 
kü kapalı olan mânayı anlayamamanın 
verdiği sıkıntının ardından onu kavramak 
daha fazla haz verir. Bunların dışında me¬ 
selenin önemine, azametine veya tehlike¬ 


sine dikkat çekmek, bir fikri değişik anla¬ 
yış ve yetenekteki muhataplara kapalı ve 
açık olmak üzere iki farklı ifadeyle takdim 
etmek de bu tür üslûbun faydalarından- 
dır. Şu âyetlerde ticaret, vesvese, helû' 
(huysuzluk), azap ve kayyûm kelimeleri, 
onları takip eden cümlelerle açıklanmış¬ 
tır: Sjlşsj ıj* Ü 

^-2 ^ 3 JU&bC >3 jöjL i j 3 _Loaj : ^Ji ujlAf ^ 

r> sC-ajÎ 3 4 İ 1 IJ--- (Ey inananlar! Size ken¬ 
dinizi acıklı bir azaptan kurtaracak bir ticaret 
göstereyim mi? Allah’a ve Peygamberine ina¬ 
nır; canlarınız ve mallarınızla Allah yolunda ci- 
had edersiniz [es-Saf 61/10-11 ]). 4 JI ^ 3^33 

uTLa JİSUI 5^Lc L Jû> joH UMU :^jUsuAJf 

l _ s JL>y (Şeytan ona vesvese verdi: 'Ey Âdem! 
Sana ölümsüzlük ağacını ve eskimeyen bir sal¬ 
tanatı göstereyim mi?' dedi [Tâhâ 20/120]). 

4^0 İÎİ 3 Uayjl 4-^0 lal: IC 3 JÛS ^Ljyi 

U 3 Z 0 ji^Ji (İnsan gerçekten pek huysuz [helû‘] 
yaratılmıştır: Başına bir fenalık gelince feryat 
eder; bir iyiliğe ulaşırsa onu herkesten meneder 
lel-Meâric 70/19-21]). * 3^1 

pjfaLJ pjfaiûi (J 3 POÛJ (Onlar [Firavun 

ailesi] size acı işkence yapıyor: Oğullarınızı bo¬ 
ğazlayıp kadınlarınızı sağ bırakıyorlardı [el-Ba¬ 
kara 2/49]). (» 3 J ^3 ûA 3 -by : |C> 3 ^âît ,^01 (0 
Allah diri ve kayyûmdur [Her an yaratıkları¬ 
nı gözetip durandır]: Onu ne uyuklama ne de 
uyku tutar [el-Bakara 2/255]). Övme ve 
yerme fiilleriyle kurulmuş cümlelerde de 
bu tür üslûp özelliği görülür. Çünkü bu 
fiiller fâilleriyle birlikte kapalı bir cüm¬ 
le oluşturur. Bunu takip eden mahsusla 
da (övgü ve yergi öğesi) bu kapalılık açılır : 

au J3-Üİ iffc-jYI (Ne kötü isim: 
Mümin adından sonra fâsık adını almak |el-Hu- 
curât 49/11 ]). Aynı şekilde temyizli ifade¬ 
lerde de bu tür kapalı ifadeyi açma özelliği 
görülür: ^iyi (Başımdaki saçlar 

ak pak oldu |Meryem 19/4]). Bu tür temyizli 
ifadeler düz anlatıma göre daha beliğdir. 
Çünkü bunda kapalıyı açma özelliği yanın¬ 
da kaplam ve abartı özelliği de bulundu¬ 
ğundan anlam düz ifadeye oranla daha 
çarpıcı olarak yansıtılır. Düz (temyizsiz) an¬ 
latımla ^îyı denilseydi başın sa¬ 

dece saçlarının (belki de bir kısmının) ağar¬ 
dığı ifade edilmiş olurdu. Halbuki j*iii 
Ui j-îyı şeklindeki temyizli anlatımda 
başın bütünüyle ve saçların tümüyle ak 
pak olduğu, sanki başın ak saçlardan iba¬ 
ret olduğu abartısı ile ifadeye canlılık ve¬ 
rilmiştir. “Mâ” ve “men” ism-i mevsûlleri 
veya şart isimlerindeki kapalılığın onlar¬ 
dan sonra getirilen beyan “min"i ile gel¬ 
miş bir unsurla açılması da ıtnâb özelliği 
taşımakta olup Arap dilinde işlek bir an¬ 
latım tarzıdır: ^l 03 J yp- I 3 ÜÜU 3 (Ha¬ 
yır olarak ne harcarsanız size tam olarak öde- 
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necektir (Bakara 2/272]). Bedel ve atf-ı 
beyân ifadelerinde de ilk öğenin (mübdel 
minh / matuf aleyh) ikinci öğeyle (mâtuf / 
bedel) açıklandığı ve kapalılığı giderildiği 
için kapalıyı açma üslûbu görülür: UjjsI 
y-Vl i>ly : f (Bİ¬ 

Zİ doğru yola, kendilerine nimetler verdiğin 
kimselerin yoluna ilet [el-Fâtiha 1/6-7]). 

3. Tevşf üslûbuyla yapılan ıtnâb. Genel¬ 

likle bir tesniye sigasının peşinden onu 
açan, birbirine atıfla bağlı iki açıklayıcı 
öğenin getirilmesidir. Bu da bir tür kapalı 
anlamı açma olup hadislerde çok görülen 
bir üslûptur.: ^> - 4*9 yi 

jo'yi yyd! (Âdemoğlu yaşlanır, ancak 
onun içinde iki haslet: hırs ile tûl-ı emel genç¬ 
liğini korur). 

4. Genelin ardından özeli anarak yapı¬ 

lan ıtnâb. Genel bir öğeden sonra onun 
kapsamına dahil bir unsurun özellikle atıf 
yoluyla zikredilmesi, bu unsurun genel¬ 
den ayrı bir türmüş gibi özel bir yeri ve 
önemi olduğunu vurgulamak amacını ta¬ 
şır. Bu da bir çeşit kapalı olan anlamı aç¬ 
ma Üslûbudur: ö^JLaJlj lyüb- 

(Namazlara, özellikleorta namaza iti¬ 
na gösterin |el-Bakara 2/238]). <oı Ij-ac jlTy 
jüCfej AadiUj (Kim Allah'a, melek¬ 

lerine, özellikle de Cebrail ve Mîkâil'e düşman 
ise... (el-Bakara 2/981). 

5. Tekrar ile (tekrir) ıtnâb. Arap dilinde 
yaygın bir ıtnâb tarzıdır. Yahyâ b. Ziyâd 
el-Ferrâ Araplar'ın korkutmak, uyarmak 
veya muhatabın yanılmasını önlemek 
amacıyla kelimeyi tekrar ettiklerini (Me- 
‘ arri’l-Kudân, III, 287), Ma'mer b. Müsen- 
nâ (Ebû Ubeyde) ise tekrarın bir mecaz tü¬ 
rü olduğunu söyler (Mecâzü’l-Kur’ân, I, 
12 ). Tekrarı, mânanın iyice anlaşılması için 
özellikle anlayışı noksan olan muhatap 
ve dinleyicilere karşı başvurulması gere¬ 
ken bir üslûp çeşidi olarak gören Câhiz 
tekrarın belli bir sınırı olmadığını, muha¬ 
tapların anlayış seviyesine göre değişebi¬ 
leceğini söyler (el-Beyân, I, 104). Hattâbî 
tekrarı makbul olan ve olmayan diye iki 
kısma ayırmış, yerinde ve ihtiyaca göre 
olanı makbul, birinciye bir anlam ve ya¬ 
rar sağlamayan tekrarı da mezmum say¬ 
mış ve buna “lağv” (boş söz) adını vermiş¬ 
tir. Özenle üzerinde durulan, tekrarlan¬ 
maması halinde yanlış anlaşılacak veya 
unutulacak ya da değeri anlaşılmayacak 
önemli şeylerin tekrarının güzel olduğu¬ 
nu söylemiştir. Aynı şekilde Ziyâeddin İb- 
nü'l-Esîr de sadece tekit, takrir, tergib 
gibi bir amaç ve yarar için getirilmiş tek¬ 
rarın her çeşidini ıtnâbdan saymıştır. Be- 
lâgat âlimleri tekrarın anlamı pekiştirdi¬ 
ğini, özellikle dinî öğütlerde öğüt verenin 


samimiyetini ifadeyle muhatapların gö¬ 
nüllerini ısındırarak nasihati kabule hazır¬ 
ladığını, özlem, azamet, tehlike ve ür¬ 
küntü ifade ettiğini, bir şeyin önemine 
veya tehlikesine dikkat çekmeyi sağladı¬ 
ğını söyleyerek yararlarına işaret etmiş¬ 
lerdir. Bazı durumlarda her tekrarın ilgili 
bulunduğu şey farklı olduğu için her biri 
ayrı nüansa sahiptir. Belâgat âlimleri bu 
tekrara “terdîd" adını vermişlerdir. Rah- 
mân sûresinde okJus ujP, *yı lşU (Öyley¬ 
ken ey insanlar ve cinler, rabbinizin hangi ni¬ 
metini yalan sayıyorsunuz) ifadesinin değişik 
nimetlerin ardından otuzdan fazla tekra¬ 
rı ile Mürselât sûresinde dile getirilen çe¬ 
şitli gerçeklerin ardından yoAsCoiı jûojj j » 3 
(0 gün yalanlayanların vay haline!) ifadesinin 
on defa tekrarı birer terdîd örneğidir. Za¬ 
mir gelebilecek yerde ismi veya ifadeyi 
yinelemek de bu tür bir ıtnâbdır. Terdîd 
yoluyla ıtnâb tekrar edilen şeyin önemi¬ 
ne, büyüklüğüne, yüceliğine dikkat çek¬ 
mek veya onun ne kadar hakir olduğunu 
pekiştirmek yanında gönle ve zihne iyi¬ 
ce yerleşmesini sağlamak, umum-husus 
ilgisi ve cinas gibi amaç ve yararlar için 
de yapılır, -u-aiı 4 İ>f. j^Î 4 İ 1 ! 3 * Js (De ki: O 
Allah birdir. Allah sameddir |el-İhlâs 112/1- 
21 ) âyetinde Allah kelimesi yüceliğine dik¬ 
kat çekmek için tekrarlanmıştır. 

6 . îgâl yoluyla yapılan ıtnâb. Sözlükte 
“bir yerin en uç ve en uzak noktasına 
ulaşmak” anlamına gelen îgâl, edebî bir 
sanat olarak anlamın tamam olmasından 
sonra beytin muhtevasını pekiştirmek ve¬ 
ya güzelleştirmek, açıklamak veya abar¬ 
tı sağlamak gibi bir yarar için beytin so¬ 
nunda ek bir kaydın getirilmesidir. Bu ço¬ 
ğunlukla, teşbih cümlelerinde benzetme¬ 
nin bütün öğeleriyle tamam olmasından 
sonra onu geliştirip güzelleştirerek ede¬ 
bî bir abartı sağlayan, ona ayrıntı katan 
uygun bir kaydın veya sıfatın getirilmesi 
şeklinde olur. Buna îgâl adını vermemek¬ 
le birlikte konuya ilk temas eden Asmaî 
(ö. 216/831) olmuştur (Kudâme b. Ca'fer, 
s. 194; Ebû Hilâl el-Askerî, s. 122-124). Sa‘- 
leb de “el-ebyâtü’l-ğur” (parlak beyitler) adı 
altında isim vermeden bu türe temas 
etmiştir (Kauâ c idü'ş-şi c r, s. 72). Kudâme 
b. Ca'fer, îgâle eserinin “kafiyenin beytin 
muhtevası ile uyumu” bölümünde yer 
vermiştir (Nakdü’ş-şi c r, s. 192). Hâtimî 
îgâl yerine “tebliğ" terimini kullanmıştır 
( Hilyetü’l-muhâdara, I, 155), İbn Reşîkise 
onu kafiyelere has bir mübalağa türü sa¬ 
yar. Kazvînî ile ondan sonra gelen belâgat 
âlimlerinin çoğu ve bedîiyye sahipleri ise 
îgâli bir ıtnâb türü kabul etmişlerdir (el- 
îzâh, s. 301). İmruülkays’mjia-jJlo^o'ıf 


\ _ jadl t Uia-_,İ 3 t ^ 3 ^* (Ça¬ 

dır ve konaklarımızın çevresindeki yaban sığırla¬ 
rının gözleri, sanki delinmemiş nazar boncuk¬ 
larıdır); Hansâ’nm «uîr i y sia$i! yit) 1 qI 3 
jli ^ pk. (Savaşlarda öncüler öncüsü 
Sahr, sanki başında ateş yanan bir yüce dağ) 
beyitlerinde koyu harflerle dizilen kısım¬ 
lar bütün unsurlarıyla tamam olmuş 
teşbihleri pekiştirip güzelleştirdiği için 
îgâl sayılır. Şu âyetler de sondaki cüm¬ 
lelerin anlam bakımından öncesini teyit 
etmesi ve durak kafiyesini (fâsıla) oluş¬ 
turması sebebiyle birer îgâl örneğidir : 
O 3 (<s *3 * (y*i V y (Sizden 
herhangi bir ücret istemeyen bu kimselere 
tâbi olun, çünkü onlar hidayete ermiş kimse¬ 
lerdir (Yâsîn 36/21]). lij ı sUjOI ,^1 V 3 
yjy*vo : I 3 J 3 (Arkalarını dönüp giderlerken 
sağırlara da daveti duyuramazsın (en-Neml 
27/80]). 

7. Tezyîl yoluyla yapılan ıtnâb. Bir fikri 
pekiştirmek ve daha iyi anlaşılmasını sağ¬ 
lamak amacıyla bir ifadenin arkasından 
söz ve anlamca ya da sadece anlam bakı¬ 
mından ona benzer olan ek bir ifadenin 
getirilmesi şeklinde gerçekleşen bir ıtnâb 
üslûbudur. Ebû Hilâl el-Askerî bunu ta‘- 
rizin zıddı (Kitâbü’ş-Şınâ c ateyn, s. 413), 
Bâkıllânî ve İbn Münkız ise bir pekiştirme 
türü kabul etmişlerdir (/'cazü’l-Kuriân, 
s. 155; el-Bedf, s. 125). Tezyîli bir ıtnâb tü¬ 
rü sayan Kazvînî, onu “bir cümlenin arka¬ 
sından onu tekit eden ve onun anlamını 
içeren bir başka cümlenin getirilmesi” 
şeklinde tanımlamıştır (el-lzâh, s. 307- 
309). Hatîbel-Kazvînî’nin Telhîşü'l-Mit- 
tâh'mı şerhedenlerle daha sonraki belâ¬ 
gat âlimleri de bu konuda Kazvînî'ye uy¬ 
muşlardır. Tezyîl, müstakil olarak anlam 
bildirmesiyle bir mesel konumunda olan 
ve maksadı müstakil olarak ifade etmeyip 
önüne bağlı olması sebebiyle mesel konu¬ 
munda olmayan şeklinde ikiye ayrılır. jl 5 

lâyfcj ı^iS' ıjl 1 ,JklJI t3*j3 ydl >1> 

(De ki: Hak geldi, bâtıl ortadan kalktı, zaten 
bâtıl ortadan kalkmaya mahkûmdur) âye¬ 
tinden koyu harflerle dizilen cümle birin¬ 
cisine: ^**3 ‘ IşyiT üj 

j$ÂS3\ VI (İşte böylece inkârlarından ötürü 
onları cezalandırdık. Biz nankörden başkası¬ 
na ceza mı veririz? |Sebe' 34/17]) âyeti 
İkincisine örnektir. İbn Nübâte es-Sa‘dî’nin 
şu beyti de tezyîlin ikinci türüne örnek 
teşkil eder: y * < 0 * 3 ! u*s ^ 

JmIMj LJjdl (İhsanların benim için 

ümit edecek bir şey bırakmadı / Beni dünyada 
umutsuz / hayalsiz bir kimse haline getir¬ 
din). Şu iki âyette her iki tür tezyîl birleşe- 
rek ardarda gelmiştir: uali yı yj ıu*> 
y-aj i ylâî ‘ UİAlf 

O 34 JI AâSli (Biz senden önce hiçbir beşere 
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ölümsüzlük vermedik. Sen öleceksin de on¬ 
lar ölmeyecekler mi? Her can ölümü tada¬ 
caktır [el-Enbiyâ 21/34-35|). 

8 . Tekmil yoluyla ıtnâb. Kazvînî’ye göre 
tekmil, yanlış anlaşılması ihtimali bulu¬ 
nan bir sözün arkasından bunu ortadan 
kaldıran bir kısım getirmek demek olup 
“ihtirâs” ile aynı anlama gelir (el-îzâh, s. 
310-313). Diğer edip ve belagat âlimleri 
ise tekmili “tetmîm” ile eş anlamlı say¬ 
mışlardır. 

jMsOl Sjcî ı 5jji (Onlar 

müminlere karşı alçak gönüllü, inanmayanla¬ 
ra karşı ise güçlüdürler (el-Mâide 5/54J) 
âyetinde onların güçlü olduklarını ifade 
eden tekmil (ihtirâs) kısmı getirilmeseydi 
önceki kısımda söz konusu edilen tevazu- 
un zayıflık ve âcizlikten kaynaklanma ih¬ 
timali ortaya çıkardı. Aynı şekilde Tara- 
fe’nin 4^,53 yı 03 *? * A o yf. JjUü 

(İlkbahar yağmurları sakin ve sürekli ya¬ 
ğışlarla senin diyarını -bozmadan- sulasın) 
beyti, “gayra müfsidihâ = bozmadan” 
kaydı olmasaydı beyitten her tarafı bozan 
sel sularının da anlaşılması ihtimal dahi¬ 
linde olduğundan beddua olarak algıla¬ 
nabilirdi. Yine Hamâsî'nin ju u ou Uj 
fUo (Bizim 

hiçbir reisimiz yatağında ölmüş değildir. Biz¬ 
den hiçbir kimsenin kanı yerde kalmış de¬ 
ğildir) beytinde de ilk mısra ile yetinilsey- 
di kabilenin bütünüyle çatışmalarda öl¬ 
dürüldüğü, dolayısıyla zayıf ve âciz oldu¬ 
ğu sanılırdı. Tekmil vazifesi gören ikinci 
mısra ile bu vehim giderilerek adı geçen 
kabilenin muzaffer ve güçlü olduğu dile 
getirilmiştir. 

9. Tetmîm yoluyla ıtnâb. Kazvînî'den 
önceki belâgat âlimleri tetmîm ile tekmili 
eş anlamlı kabul etmişler ve bunu “bir 
sözde anlamı veya ifadeyi güzelleştiren 
tamamlayıcı bir kısmın zikredilmesi" şek¬ 
linde tanımlamışlardır (Hâtimî. Hilyetü’l- 
muhâdara, I, 153). Kazvînî'ye göre tet¬ 
mîm, bir ifadede anlamı veya vezni ta¬ 
mamlayan fazla bir kısmın (tetimme) bu¬ 
lunmasıdır (el-îzâh, s. 305). Tetmîm ile 
îgâli aynı mahiyette gören Ebû Hilâl el- 
Askerî'ye göre fazla kısım beyit sonunda 
ve fâsılalarda iseîgâl. değilse tetmîmdir 
(Kitâbü’ş-Şmâ‘ateyn, s. 424). Tetimme 
mübalağa ve tekit bildirebilir: cy^.} 

tus t —o 4*> jöUtsdf (Onlar kendi 
canları çekmesine rağmen yemeği yoksula, ye¬ 
time ve esire yedirirler [el-İnsân 76/81). Bu 
âyette (pUU!) kelimesi (o^t-UuJnin anla¬ 
mını pekiştiren bir tetimmedir. Tetmîm 
bazan vezni tamamlamak için de getiri¬ 
lebilir. Bu bedîî bir güzellik de içermesi 
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halinde edebî bir sanat sayılmıştır. Mü- 
tenebbî'nin. b , c-jÎj ^ 

40 (Çarpan kalbimin alev alev ate¬ 
şini görseydin / Ey cennetim, cehennemi ora¬ 
da sanırdın). Burada “yâ cennetî” ifadesi 
beytin veznini tamamlamak için getiril¬ 
miş bir tetimmedir, çünkü onsuz da an¬ 
lam tamam olmaktadır. 

10 . Eş anlamlı öğelerle yapılan ıtnâb. 
Aynı anlamı ifade etmekle birlikte bir söz 
içinde ardarda getirilen eş anlamlı öğeler 
mânanın daha açık, vurgulu ve pekiştir¬ 
meli olarak anlatımını sağladıkları ve ba¬ 
zan aralarında ince anlam farkları bulun¬ 
duğu için bir ıtnâb sayılmıştır. 

lJ- 1 - H (“Ben üzün¬ 
tü ve tasamı yalnız Allah’a açarım” [Yû¬ 
suf 12/86|). UOs* VjUJÜ» tibuV (Haksızlık¬ 
tan ve hakkının yeneceğinden korkmaz [Tâ- 
hâ 20 / 112 )). 

U >3 IUa 4 İJİ UJ Icö 

l^iUCî~;( (Allah yolunda "başlarına gelenlerden 
ötürü gevşememişler, yılmamışlar ve boyun 
eğmemişlerdi [Âl-i İmrân 3/ 146 j) . Örnek¬ 
lerdeki eş anlamlı “beşş, hüzn”, “zulm, 
hazm”, “vehn, za’f, istikânet" öğelerinin 
anlam nüansları görülmektedir. 

11. Anlamı tamam olmuş sözün ardın¬ 
dan onu daha çok açıklayan ve pekiştiren 
teşbihler getirmek suretiyle ıtnâb. 

L 1 Ü 3 b-ltw iij-ı ^^âJUS- ^ jûy 

4**^ j^Jf 15*3 4ii? r OÎ 4 * -* IU4 

(Beyliğin iki tabii fazileti onda daim tezahürde 
Kâh umut kapısı cömertlik, kâh korku salan yiğitlik: 
Karşısına naralarla çıkarsan bir kılıç kesilir o. 

Yardım talebiyle gelirsen bir denizdir o) 

İlk beyitte övülen kişinin cömertlik ve 
yiğitlik sıfatlarıyla methi tamamlandık¬ 
tan sonra ikinci beyitte bu sıfatlarla ilgili 
iki teşbih getirilerek söz uzatılmıştır. 

12 . Olumludan sonra olumsuzu, olum¬ 
suzdan sonra olumluyu söyleme yoluyla 
ıtnâb. Bir fikrin pekiştirme amacıyla önce 
olumsuz, sonra olumlu (veya tersi) olarak 
ifade edilmesidir: oy^y. 

4 Üİ 3 1 ftgıı.niîj ÇjljS-yi 

4ü b jjjJI UJj t ^ Ztc Jb pjUc 

lJ m* 1 A-übjij ı >yı 

(Allah'a ve âhiret gününe inananlar, malları ve 
canlarıyla cihad etmek için senden izin iste¬ 
mezler. Allah takva sahiplerini bilir. Senden an¬ 
cak Allah'a ve âhiret gününe inanmayanlar -bu 
konuda-izin isterler. Onların kalplerini şüphe 
kaplamış, o yüzden şüpheleri içinde bocalayıp 
dururlar [et-Tevbe 9/44-45]). 

İlk âyette olumsuzu söyleme (nefiy) yo¬ 
luyla, cihad konusunda kesin emirler bu¬ 


lunduğu için müminlerin Hz. Peygam¬ 
berden izin isteme gereği duymadıkları; 
ikinci âyette ise olumluyu belirtme (isbât) 
yoluyla inanmayanların bu konuda ondan 
izin istedikleri anlatılmıştır. İlk âyet İkin¬ 
ciye mefhum olarak delâlet ettiği için ikin¬ 
ci âyetle söz uzatılmış olmaktadır. Bunun 
sebebi de konuya daha ziyade açıklık ge¬ 
tirip meselenin önemine dikkat çekmek¬ 
tir. Bu tür ıtnâbda, isbât veya nefiyden 
birinde ötekinde mevcut olmayan bir ilâ¬ 
venin bulunması, iki sözün birbirinin ba¬ 
sit bir tekrarı gibi olmadığını ve ıtnâbm 
gerekliliğini gösterir. Bu misalde ikinci 
kısımda, “Kalplerini şüphe kaplamış, o 
yüzden şüpheleri içinde bocalayıp durur¬ 
lar” cümlesi ilk kısımda olmayan bir ilâve¬ 
dir. Bu ise inanmayanların izin istemele¬ 
rinin sebebini açıklayan bir ilâve olarak 
ıtnâbın lüzumuna delâlet etmektedir. Bu 
üslûbun güzel bir örneği Rûm sûresinin 
6-7. âyetlerinde de görülmektedir. 

13. Pekiştirme öğeleriyle ıtnâb. Zâit 
harfler, tekit harfleri ve edatları, lafzî ve 
manevî tekit, âmillerini tekit eden mef- 
‘ûl-i mutlak ile hâl-i müekkide gibi pekiş¬ 
tirme öğeleriyle de ıtnâb yapılabilir. İbn 
Cinnî’ye göre Arapça’da her zâit harf cüm¬ 
lenin tekrarı yerindedir. Zemahşerî ise 
tekit “lâm"ının olumlu cümlede pekiştir¬ 
me vazifesi gördüğü gibi “leyse” ve olum¬ 
suzluk “mâ”sının haberine dahil olan zâit 
“bâ” harf-i cerrinin de olumsuzluğu pe¬ 
kiştirme görevi yaptığını belirtir. Cümle 
içerisinde , j I yı * ui. uji < jir. o* < o! ” 
”... o . o ■ üw vb. tekit edatlarının sayısı 
muhatabın inkâr derecesine göre değişir. 
Bu tür ıtnabın güzel bir örneği Yâsîn sû¬ 
resinde görülmektedir. Ashâbü’l-karye’- 
ye gönderilen elçiler yalanlanmaları üze¬ 
rine li! (Muhakkak biz size gön¬ 

derilen elçileriz |Yâsîn 36/14]) şeklinde ce¬ 
vap vererek sözlerini, pekiştirme bildiren 
o] ile birlikte fiil cümlesine göre daha pe¬ 
kiştirmeli bir anlatım sağlayan isim cüm¬ 
lesi tarzında ifadeyle iki noktadan kuvvet¬ 
lendirmişlerdir. Elçiler, toplumun kendi¬ 
lerini yalancılıkla suçlamalarında ısrar et¬ 
meleri üzerine de aynı sözü daha çok pe¬ 
kiştiriri öğeyle tekit ederek pSbJj uı ,* 1 » lAj 
ûjJUyü (Rabbimiz biliyor, muhakkak ki biz ke¬ 
sinlikle size gönderilmiş elçileriz ] Yâsîn 36/16]) 
şeklinde hitapta bulunmuşlardır. Burada 
söz, yemin yerine geçen pekiştiriri öğe 
olarak “Rabbimiz biliyor” ifadesi yanında 
inne. lâm-ı te'kid ve isim cümlesi olarak 
dört noktadan pekiştirilmiştir. Aynı şekil¬ 
de mecazi anlam ihtimalini ortadan kal¬ 
dırmak için önemli meselelerde pekişti¬ 
riri bir öğe olarak bazı fiillerin onları ger- 
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çekleştiren organlarla ifadesi de (“gözüm¬ 
le gördüm, ayağımla çiğnedim, elimle yok¬ 
ladım, dilimle söyledim" gibi) bir tür mâna 
tekidi ve bir ıtnâb türüdür: Şu âyette bu¬ 
nun bir örneği görülmektedir: 
rçgjbişJÎj (bu -zıhâr sözü- sizin dilinize dola¬ 
dığınız [boş] sözlerdir [el-Ahzâb 33/4|). Yine 
Kur’an’da “göğüs boşluğundaki kalpler” 
(el-Ahzâb 33/4; el-Hac 22/46) ifadesi de 
böyledir. Durumun korkunçluğunu tasvir 
etmek ve mübalağa için de bu tür pekişti- 
rici ıtnâb öğesi gelebilir ^a..ıı jxi 
ffcgâjâ (Tepelerindeki tavan üzerlerine çöktü 
[en-Nahl 16/26]). Bu âyette, tavanın zaten 
üstte bulunması sebebiyle “min fevkı- 
him...” kaydı ilk bakışta gereksiz bir uzat¬ 
ma (tatvîl-haşiv) gibi görülebilir. Halbuki 
herhangi bir tavanın değil üstlerindeki ta¬ 
vanın çöktüğünü ifadeyle durumun kor¬ 
kunçluğunu tasvirde pekiştirme ve abar¬ 
tı sağlama vazifesi gören bir ıtnâb öğesi¬ 
dir. 

Lafzî tekit. Bir lafzın kendisinin veya eş 
anlamlısının tekrarı ile gerçekleşir. Kur- 
'an’da birçok örneği mevcuttur (meselâ 
bk. el-En'âm 66/125; el-İnşirah 94/5-6; et- 
Tekâsür 102/3-4). Türkçe'deki “kalem ma¬ 
tem” tarzındaki kelimeler de bir nevi lafzî 
tekit olarak ıtnâb çeşididir. Arapça’da bu 
tür ifadelere “itbâ‘” adı verilir. Genellikte 
sıfatlarda görülen bu durum kelimenin 
ilk harfinin yerine “bâ", “nün”, “mîm”, 
“kâr ve diğer bazı harflerin getirilmesiy¬ 
le suni bir kelimenin üretilmesi şeklinde 
gerçekleşir: o-? (Cici bici), oiîiac 

oUtü (çok susuz) gibi. Arapça'da < jr” 
“ uır t t < oii i <w>ı (ke¬ 

limeleriyle yapılan mânevi tekide, pe¬ 
kiştirilen öğede mecazi anlam ihtimali¬ 
ni veya kapsamazlık halini ortadan kaldır¬ 
mak için ve genellikle olağan dışı hadise¬ 
lerde başvurulur: 

(Bütün meleklersecde etti [el-Hicr 15/30]). 
l«lsi çul tls” (Her iki cennet de meyve¬ 
lerini verdi [el-Kehf 18/33]). Âmilini (fiil, fi¬ 
ilimsi) pekiştiren mef ûl-i mutlak da bir 
ıtnâb öğesidir. Çoğunlukla âmili olan fiilin 
anlamından mecaz ihtimalini ortadan kal¬ 
dırmak için zikredilir: UJüo «iıl ^ 
(Allah Mûsâ'ya gerçekten konuştu |en-Ni- 
sâ 4/164]) âyetinde olduğu gibi. Âmiliy¬ 
le aynı anlamda olarak onu pekiştiren 
hal de ıtnâb öğesidir: lö- ^ (Diri 
olarak kabirden kaldırılacağım gün [ Meryem 
19/33]). 

14. Anlamı tamam olmuş bir söze çe¬ 
şitli amaçlarla fazladan bir öğenin eklen¬ 
mesiyle gerçekleşen yukarıdaki ıtnâb üs¬ 
lûplarının yanı sıra bir de özlü bir biçim¬ 


de anlatılabilecek bir fikrin ayrıntı, bölüm, 
kısım ve birimlerinin sayılıp dökülmesiy¬ 
le gerçekleşen bir ıtnâb şekli daha vardır. 
Bu şekil, özellikle tasvir ve methiyelerde 
çok başvurulan bir anlatım tarzıdır. Şu iki 
âyet bu tür ıtnâba örnek olarak gösteri¬ 
lebilir: “Şüphesiz göklerin ve yerin yara¬ 
tılmasında, gece ite gündüzün birbiri pe¬ 
şinden gelmesinde, insanlara fayda ve¬ 
ren şeylerle yüklü olarak denizde yüzüp 
giden gemilerde, Allah'ın gökten indirip 
de ölü haldeki toprağı canlandırdığı suda, 
her çeşit canlıyı yer yüzüne yaymasında, 
yer ite gök arasında emre hazır bekleyen 
bulutlarla rüzgârları yönlendirmesinde 
düşünen bir toplum için birçok delil var¬ 
dır” (el-Bakara 2/164). “Sizden biriniz arzu 
eder mi ki hurma ve üzüm ağaçlarıyla do¬ 
lu, arasında sular akan ve kendisi için ora¬ 
da her çeşit meyveden bulunan bir bah¬ 
çesi olsun da bakıma muhtaç çoluk çocu¬ 
ğu varken kendisine ihtiyarlık gelip çatsın, 
bahçeye de ateşli bir bora isabet ederek 
yakıp kül etsin. (Elbette bunu kimse arzu 
etmez). İşte düşünüp anlayasınız diye Al¬ 
lah size âyetleri açıklar” (el-Bakara 2/266). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Yahya b. Ziyâd el-Fenâ. Me’âri’l-Kur'ar, 
Beyrut 1374/1955, 111, 287; Ma'mer b. Müsen- 
nâ, Mecâzü’l-Kur’an (nşr. Fuat Sezgin), Kahire 
1374/1954, i, 12; Câhiz. el-Beyân ve’t-tebyin, I, 
91, 104,195; Müberred, el-Kâmil (nşr. Zekî Mü- 
bârek-M.ŞâkirSeyyid Kîiânî), Kahire 1355/1936, 
I, 17; Sa'leb, KaoâHdü’ş-şi c r (nşr. Ramazan Ab- 
düttevvâb), Kahire 1995, s. 72-76; Kudâme b. 
Ca'fer, Nakdü’ş-şi'ri nşr. Kemâl Mustafa), Kahi¬ 
re 1963, s. 192, 194;Hâtimî, Hilyetü'l-muhâda- 
ra (nşr. Ca'fer el-Kettânî), Bağdad 1979,1, 153, 
155; Ebû Hilâl el-Askerî. Kitâbü'ş-Şınâ'ateyn 
(nşr. Müfîd M. Kumeyha), Beyrut 1404/1984, s. 
122-124, 209, 211, 413-415, 422-424, 434- 
437, 441-442; Bâkıllânî, /‘câzü’l-Kur’ân (Sakr), 
s. 143-155; İbn Sinan el-Hafâcî, Sırrü'l-feşâha, 
Beyrut 1402/1982, s. 205-208, 219-220; İbn 
Münkız, el-Bedi‘ finakdi’ş-şi‘r(nşı. Ahmed Ah- 
med el-Bedevî - Hâmid Abdülmecîd), Kahire 
1386/1966, s. 125; İbnü’l-Esîr. el-Meşelû ’s-sâ’ir 
(nşr. Ahmed el-Hûfî - Bedevî Tabâne), Kahire 
1939, II, 341-383; Ebû Ya'küb es-Sekkâkî, Mif- 
tâhu’l-‘ulûm, Kahire 1356/1937, s. 133; İbn 
Ebü'l-İsba', et-Tahnrü't-tahbîr (nşr. Hıfnî M. Şe¬ 
ref). Kahire 1383, s. 232-248, 253-256, 316- 
317, 357-362, 387-392, 540-549, 559-562; 
Hatîb el-Kazvînî, el-lzâh fi ‘ulûmi’l-belâğa (nşr. 
M. Abdülmün'im Hafâcî). Kahire 1400/1980, s. 
301-321; Tîbî, et-Tibyân fî’ilmi’l-me'âni ue’l- 
bedf ve’l-beyân (nşr Hâdî Atiyye), Beyrut 1407/ 
1987, s. 373-386; Yahyâ b. Hamza el-Alevî. ef- 
Tırâzü’l-mütezammin li-esrâri'l-belâğa (nşr. M. 
Abdüsselâm Şâhîn), Beyrut 1415/1995, s. 314, 
440, 443, 449-455, 462-464, 547, 565-566; 
Teftâzânî, Muhtaşarü’l-Me‘âni, İstanbul 1307, 
s. 264-272; a.mlf., el-Mutaovel c ale't-Telhîş, İs¬ 
tanbul 1309, s. 271-300; Kalkaşendî, Şubhu'l- 
a‘şâ (Şemseddin), s. 360-361; Süyûtî, el-ltkârı 
(Ebü’l-Fazl), 11, 192-224; Ebû Zehre, el-Mufcize- 


tû'l-kûbrâ: el-KuBân, Kahire 1977, s. 305-327; 
Hâlid Abdurrahman el-Ak, (JşCılü't-tefsir ve ka- 
vâHdüh, Beyrut 1986, s. 272-276; Câbir Kamî- 
ha, Edebü’r-resâ’il fişadri’l-lslâm: ‘ahdü’n-nü- 
büuue, Kahire 1406/1986, s. 126-131; Mahmûd 
Şâkir Kattan, el-ltnâb: enuâ’uhû ve kıymetü- 
hü'l-belâğa, Medine 1988. m 

İSİ İsmail Durmuş 

□ TÜRK EDEBİYATI. Türk edebiya¬ 
tında ıtnâb bahsi, belâgat kitaplarıyla 
benzeri teorik eserlerde Arap edebiyatın¬ 
da olduğu gibi hem müsbet hem de men¬ 
fi olarak iki yönlü ete alınmıştır. Genellikle 
“sözü gereksiz yere uzatmak, lafı dolaş¬ 
tırmak” biçiminde menfi mânasıyla an¬ 
laşıldığı ve ilgisi dolayısıyla çok defa “ha¬ 
şiv” yahut onun zıddı olan “îcâz” ite bera¬ 
ber işlendiği görülmektedir. Ancak anla¬ 
mı bütün yönleri kapsayacak genişlikte 
kuvvette belirtmek için yapılan ve gerekli 
görülen uzatmalar da ıtnâb konusuyla il¬ 
gili bulunmuş, böylece ortaya makbul olan 
ve makbul olmayan ıtnâb çıkmıştır. M. 
Kaya Bilgegil bu terimi “söz katma” tabi¬ 
riyle karşılamıştır. Türkçe belâgat kitap¬ 
larında ıtnâbın üçe ayrılarak incelendiği 
görülmektedir. 

1. Itnâb-ı Makbûl. Mânayı açıklığa ka¬ 
vuşturma, pekiştirme, mübalağa ve tas¬ 
vir amacına yönelik bir fayda elde etmek 
üzere sözü uzatma ve tekrarlamadır. Câiz 
görülen bu ıtnâb bir yahut birden fazla 
unsurla gerçekleştirilebilir. “Onu (gözüm¬ 
le) gördüm, dediğini (kulağımla) işittim” 
cümlelerinde parantez içinde yer alan 
kelimeler tekit. Nedim’in, “Sen kim ge¬ 
lesin meclise bir yer mi bulunmaz / (Baş 
üzre yerin var) / Gül goncesisin kûşe-i des- 
târ şenindir" mısraları arasında paran¬ 
teze alınmış olanı tafsil, yine onun, “Bir 
nîm neş’e say bu cihânın bahârını / Bir 
sâgar-ı keşideye tut lâlezârını” beytinde¬ 
ki “bahâr, lâlezâr” kelimeleri umum-hu¬ 
sus münasebetiyle tavzih için yapılmış 
makbul ıtnâba örnektir. Ayrıca “haşv-i 
melîh” denen ve söze ara söz, ara cümle 
veya dua kabilinden bir ilâve ite mâna¬ 
sını, tesirini yahut güzelliğini arttırmak 
maksadıyla yapılan uzatmalar da bu kıs¬ 
ma girmektedir. Muallim Nâci’nin, “Al¬ 
lah ki mûcid-i cihândır / Bin türlü nikâb- 
dan ıyândır" beytinde haşv-i melîh kabul 
edilen "mûcid-i cihândır” sözü ıtnâb-ı 
makbule de örnek teşkil eder. Tevfik Fik¬ 
ret’in, “Müşfik evlâdın bulur koynunda 
(her) gün (her) zarnâh / (Başka) şefkat (baş¬ 
ka) kuvvet (başka) ni'met (başka) cân” bey¬ 
tindeki gibi bir duyguyu veya düşünceyi 
muhatabın zihnine iyice yerleştiren; Ne¬ 
cip Fazıl’ın, “Bu yağmur bu yağmur bu 
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kıldan ince / Nefesten yumuşak yağan bu 
yağmur” beytinde tekrarlanan “yağmur” 
kelimesinde olduğu gibi dikkati bir nok¬ 
taya toplayan, yahut Ziyâ Paşa'nın, "Ey 
varlığı varı var eden var / Yok yok sana yok 
demek ne düşvâr” beytindeki sakındırma 
(ihzar) ile ve Ali Haydar Bey’in, “Büyüksün 
İlâhî büyüksün büyük / Büyüklük yanında 
kalır pek küçük” mısralanndaki heyeca¬ 
na bağlı olan ifadeler bu kısma dahildir. 
Ayrıca tekdir ve teessürü belirttiği için 
“tekrir” adıyla anılan tekrarlarla meyda¬ 
na gelen ıtnâb da makbul sayılmıştır. 

2. Itnâb-ı Mümil. “Bıktıran, usandıran 
uzun söz” demek olan bu tabirle ya man¬ 
zumede vezin doldurma veya gereksiz ye¬ 
re sözü uzatma, söze lüzumsuz kelime 
veya cümle katma işi kastedilmiştir. Bazı 
kitaplarda “ıtnâb-ı muhil” şeklinde de zik¬ 
redilen bu terim haşiv, haşv-i kabîh ya¬ 
hut tekrar yoluyla meydana gelen bir üs¬ 
lûp zaafına işarettir. Sünbülzâde Vehbî'¬ 
nin, “Harfgîr olma zerâfet satma / Sözü¬ 
ne kizb ü dürûğu katma” beytinde “ya¬ 
lan” mânasına gelen “kizb” ve “dürûğ” ke¬ 
limeleri haşv-i kabîh olarak ıtnâb-ı mü- 
mille örnek gösterilmiştir. “Tatvîl" olarak 
da adlandırılan bu durumu ifade için II. 
Meşrutiyetten sonra daha çok “iksâr” 
(jUrı) kelimesinin kullanıldığı görülmek¬ 
tedir. Böyle konuşan ve yazanlara da 
“müksir” denilmiştir. 

3. Itnâb-ı Ma'nevî. Belagat kitapların¬ 
da “haşv-i ma'nevî” şeklinde de yer alan 
bu ıtnâb türü “ifadede mânanın farklı la¬ 
fızlarla tekrarı” şeklinde tarif edilmiştir. 
“(İtaat kıl) sözüme (olma âsî)” mısraı buna 
örnektir. 

Bazan gerekli ve çok defa câiz görülse 
bile ıtnâbın şair ve edipler arasında pek 
makbul sayıimadığı Nef'î'nin, “Duâ ile 
sözü hatm edelim zîrâ hakikatte / Sözün 
gevher olursa yeğdir ıtnâbından îcâzı” 
beytinden anlaşılmaktadır. 
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İfflJ Mustafa Uzun 


ITRÎ EFENDİ, Buhûrîzâde 

(ö. 1123/1711) 

Türk mûsikisi bestekârı. 

L J 

İstanbul’da Mevlânâkapı civarındaki 
Yayla (eski adıyla Yaylak) semtinde doğdu. 
Asıl adı Mustafa olup kaynaklarda doğum 
tarihi hakkında bilgi yoktur. Ancak Rauf 
Yektâ Bey’in 1640 yılında, Suphi Ezgi’nin 
ise 1630’da doğduğuna dair tahminleri 
müellifler tarafından dikkate alınmış ve 
daha sonraki yayınlarda bu tarihler ara¬ 
sında doğmuş olabileceği kaydedilmiştir. 
Şiirlerinde kullandığı Itrî mahlası ve Bu¬ 
hûrîzâde lakabıyla tanınmıştır. Bu lakabın 
kendisine mi ailesine mi ait olduğu bilin¬ 
memektedir. Kırım Hanı I. Selim Giray’ın 
Çatalca’da bulunan çiftliğindeki mûsiki 
toplantılarında büyük itibar gören Itrî, IV. 
Mehmed döneminde (1648-1687) saray¬ 
da mûsiki hocası ve hânende olarak gö¬ 
rev yaptı. Kaynaklarda IV. Mehmed’in onu 
sık sık saraya davet ederek bestelediği 
eserleri bizzat kendisinden dinlediği kay¬ 
dedilmektedir. Hükümdarın huzurunda 
icra edilen küme fasıllarına hânende ola¬ 
rak katılan Itrî, bu dönemde kendi isteği 


Buhûrîzâde ıtrî Efendi'ye atfedilen Edirnekapı sur dışında¬ 
ki mezar ve mezar tası - İstanbul 



üzerine esirciler kethüdâlığı ile görevlen¬ 
dirildi. Onun bu görevi, esirler arasındaki 
kabiliyetli ve güzel sesli gençleri bulup ye¬ 
tiştirmek ve geldikleri ülkelerin mûsikisi 
hakkında bilgi edinmek amacıyla istediği 
rivayet edilmektedir. Şeyhî, Sâlim, Safâyî 
gibi tezkire müelliflerine göre bu görev¬ 
de iken, bazı kaynaklara göre ise ayrıldık¬ 
tan bir süre sonra vefat etmiştir. Vefat ta¬ 
rihi İsmâil Belîğ, Şeyhî ve Sâlim gibi döne¬ 
mine daha yakın kaynaklarda 1123 (1711), 
Esad Efendi ve Müstakimzâde gibi diğer 
bazı kaynaklarda 1124 (1712) olarak ve¬ 
rilmektedir. Ekrem Karadeniz, onun vefa¬ 
tına dair tarih kıtasındaki mısraın 1143 
(1730-31) yılını vermesi gerektiğini, an¬ 
cak bir kelimenin yazım hatasından dolayı 
bu yanlışlığın daha ilk kaynaklarda mey¬ 
dana geldiğini ileri sürmüştür (TK, sy. 
194 (1978), s. 45-46). İtri Efendi’nin Yeni- 
kapı Mevlevîhânesi civarına veya Edirne- 
kapı dışındaki Mustafapaşa Dergâhı kar¬ 
şısına defnedildiği rivayet edilmekteyse 
de bu konuda kesin bilgi bulunmamakta¬ 
dır. 

Türk mûsiki tarihinin en önde gelen 
birkaç simasından biri olan Itrî Efendi hâ- 
nendeliği, şairliği ve hattatlığının yanı sı¬ 
ra özellikle bestekârlığı ile tanınmıştır. 
Mûsikideki hocaları kesin olarak bilinme¬ 
mekte, ancak Derviş Ömer, Kasımpaşalı 
Koca Osman, Küçük İmam Mehmed Efen¬ 
di ve Hâfız Post gibi üstatlardan faydalan¬ 
mış olabileceği tahmin edilmektedir. İb¬ 
rahim Alâeddin Gövsa, mûsiki hocasının 
Vakıf Halhalî diye tanınan Nasrullah Efen¬ 
di olduğunu söyler (Türk Meşhurları, s. 
196). Rauf Yektâ Bey, onun Câmî Ahmed 
Dede'nin (ö. 1078/1667) şeyhliği esna¬ 
sında Yenikapı Mevlevîhânesi’ne devam 
ettiğini, âyinlerden aldığı ruhanî neşey¬ 
le Mevlevî olduğunu ve mevlevîhâneye 
gelen üstatlardan da faydalandığını, 
dervişlerden ney üflemeyi öğrendiğini 
ifade eder (Türk Musikisi Klasiklerinden 
MeuleoîÂyinleri, H/7, s. VII). Eski kay¬ 
naklarda yer almayan bu bilgiler daha 
sonra yazılan eserlerde de tekrarlanmış¬ 
tır. 

Mûsikişinaslara dair yazılmış tek tezki¬ 
re olan Atrabü'l-ûsârm müellifi Ebûis- 
hakzâde Mehmed Esad Efendi Itrî'nin 
sesinin çirkin olduğunu söyler. Ancak hu- 
zûr-ı hümâyun fasıllarına hânende olarak 
katılması. Enderun’daki hocalığı yanında 
padişahın onu zaman zaman sadece ken¬ 
disini dinlemek amacıyla huzura çağırma¬ 
sı, Sâlim Tezkiresinde, sesinin bulundu¬ 
ğu mecliste diğer hânendelere ağız aç- 
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tırmayacak derecede güzel olduğundan 
bahsedilmesi Esad Efendi'nin ifadesinin 
doğru olmadığını ortaya koymaktadır. 
Kaynaklarda Buhûrîzâde künyesiyle anı¬ 
lan başka hânendeler de bulunmaktadır. 
Meselâ Evliya Çelebi'nin "nevzuhûr hâ¬ 
nendeler'’ başlığı altında sıraladığı sanat¬ 
kârlar arasında Buhûrîzâde Hâfız lakaplı 
bir musikişinasın adı geçmektedir. Ancak 
onun Mustafa Itrî Efendi olması müm¬ 
kün değildir. Zira Seyahatnâme'nin ilk 
cildi 1631 yılında yazılmıştır. Itrî ile karış¬ 
tırılan önemli bir isim de Buhûrîzâde la¬ 
kabıyla tanınan Sünbülî şeyhi, şair ve mu¬ 
sikişinas Abdülkerim Efendi’dir(ö. 1192/ 
1778). El yazması güfte mecmualarında 
çoğunlukla Buhûrîzâde-i Sânî adıyla bazı 
dinî bestelerine rastlanan Abdülkerim 
Efendi Eyüp’teki Şah Sultan Sünbülî Tek¬ 
kesi şeyhlerindendir. Kantemiroğlu’nun 
İlmü’l-mûsikî ve Osmanlı İmparator- 
luğu'nun Yükseliş ve Çöküş Tarihi adlı 
eserlerinde sözünü ettiği hânende Bu- 
hurcuzâde’nin Mustafa Itrî Efendi olma¬ 
sı mümkündür. 

Sade ve açık ifadelerle yazdığı manzu¬ 
melerinden Itrînin güçlü bir şair olduğu 
anlaşılmaktadır. Şuarâ tezkirelerinde ve 
güfte mecmualarında na’t, gazel, muam¬ 
ma, tahmîs, nazire, tarih ve kıtalarının 
yanı sıra hece vezniyle yazılmış türküleri¬ 
ne de rastlanmaktadır. Muamma hallin¬ 
de de üstad olduğu belirtilen Itrînin şair¬ 
liği üzerinde, manzumelerine tahmîs ve 
nazireler yazdığı çağdaşı ünlü şair Nâbî’- 
nin tesiri olduğu kanaati yaygındır. Sâlim 
Tezkiresinde sözü edilen divanına ise bu¬ 
güne kadar rastlanmamıştır. Ayrıca Itrî 
mahlasıyla mecmualarda görülen şiirle¬ 
rin hepsinin ona ait olmadığını, bu mahla¬ 
sı kullanan ve 1035’te (1626) vefat eden 
Mehmed adlı bir başka şairin de bulundu¬ 
ğunu belirtmek gerekir. 

Mustafa Itrî Efendi aynı zamanda ta'- 
lik hattında söz sahibi bir hattattır. Bu 
sahadaki hocası, ta’lik üstadı Tophâneli 
Mahmud Nûri Efendi’nin talebelerinden 
Siyâhî Ahmed Efendi'dir. Sadettin Nüzhet 
Ergun, Halil Edhem Arda’nın özel kütüp¬ 
hanesinde bulunan Hâfız Post Mecmu¬ 
ası hakkında bilgi verirken bu mecmua¬ 
ya Itrînin ta’lik hattıyia yapmış olduğu 
bazı ilâvelerden bahseder (Antoloji, 1, 50, 
133). 

Itrînin bir musikişinas olarak asıl önem¬ 
li yönü bestekârlığıdır. Türk mûsikisinin 
cami, tekke ve klasik mûsiki alanlarında 
peşrev, saz semâisi, kâr, beste, semâi, 
âyin, na’t, durak, tevşîh, tekbir, salâ ve 
İlâhi olmak üzere hemen her formunda 


eser vermiş nâdir sanatkârlarından olan 
Itrînin eserleri alışılmışın dışında bir me¬ 
lodi örgüsüne sahiptir. Çoğunlukla Fuzu¬ 
lî, Nevi, Şehri, Nâbî gibi şairlerin ve arka¬ 
daşı Nazîm’in manzumelerini, nâdir ola¬ 
rak da kendi güftelerini bestelemiştir. 

Dinî eserleri içinde özellikle cami mûsi¬ 
kisinin şaheserleri arasında bulunan se¬ 
gah tekbiri ve saiât-ı ümmiyyesi, küçük 
bir ses alanı içerisindeki büyük ifade gü¬ 
cünün çarpıcı örneklerindendir. Ayrıca 
mevlevîhânelerde âyin-i şeriften önce 
okunan, sözleri Mevlânâ Celâleddîn-i Rû¬ 
mî’ye ait olan ve ‘‘Na’t-ı Mevlânâ” adıyla bi¬ 
linen rast na’t sağlam melodik yapının ol¬ 
gun bir göstergesidir. Öte yandan âhenkli 
bir ses örgüsüyle işlenen segâh âyini de 
Mevlevî âyinlerinin en güzel örneklerin¬ 
dendir. Klasik Türk mûsikisi alanında ise 
Hâfız-ı Şîrâzî’nin, “Gülbün-i iyş mîdemed 
sâkî-i güîizâr kû?” mısraıyia başlayan 
Farsça gazeli üzerine bestelediği nevâ 
makamındaki kârı bu formun şâheserleri 
arasında yer alır. Kârların çoğunlukla te¬ 
rennümle başlamasına karşılık burada 
doğrudan güfteye girilmesi de eserin bir 
diğer özelliğidir. Ayrıca “Câm ia’lindir se¬ 
nin âyîne rûy-i enverin” mısraıyia başlayan 
hisar bestesi, “Her gördüğü periye gönül 
mübtelâ olur” mısraıyia başlayan bûselik 
bestesi, “Gamzen ki ola sâkî-i çeşm-i si- 
yeh-i mest” mısraıyia başlayan besteni- 
gâr bestesi, “Dil-i pür ıztırâbım mevce-i 
seylâbdır sensiz” mısraıyia başlayan hisar 
ağır semâisi ile Nefî’nin, “Tûtî-i mûcize- 
gûyem ne desem lâf değil” mısraıyia baş¬ 
layan güftesine yaptığı segâh yürük se¬ 
mâisi klasik Türk mûsikisinin en seçkin 
eserlerindendir. 

Mehmed Esad Efendi Atrabü'l-âsâr’- 
da onun binin üzerinde murabba, nakış 
ve kâr bestelediğini söyler. Müberka’, 
necd. rekb, selmek gibi bugün tamamen 
unutulmuş makamlardan çok kullanılan 
meşhur makamlara kadar bestelediği 
eserlerine çeşitli el yazması güfte mec¬ 
mualarında rastlanmaktaysa da günümü¬ 
ze bunlardan çok azı ulaşabilmiştir. Yıl¬ 
maz Öztuna onun zamanımıza ulaşan 
kırk iki, Ekrem Karadeniz ise kırk dokuz 
eserinin listesini verir. Camilerde cumhur 
müezzinliği çerçevesindeki birtakım uy¬ 
gulamaların ve bunların mûsikiyle ilgili 
düzenlemelerinin, teravih namazı esna¬ 
sında makam değiştirme kurallarının da 
Itrî tarafından konulduğu genellikle ka¬ 
bul gören rivayetler arasındadır. 

Itrînin İstanbul surları dışında oturdu¬ 
ğu, çiçek ve meyve meraklısı olduğu, bah¬ 
çe işleriyle uğraşmaktan zevk duyduğu 


ve kendisine İtri mahlasının bu sebeple 
verildiği, “Mustâbey” armudunun da onun 
tarafından yetiştirildiği kabul edilmekte¬ 
dir. Yahya Kemal Beyatlı “Itrî” adlı şiirin¬ 
de, onun Türk mûsikisindeki yerini dile 
getirmiştir. 
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H Nuri Özcan 


ITTIRAD 

(ilj&YI) 

Övülen veya yerilen kimseye 
ve soyuna ait isimlerin 
bir beyitte sıralanması anlamında 

bir edebî sanat. ^ 

Sözlükte "kovmak, sürmek, defetmek” 
anlamına gelen tard kökünden masdar 
olan ıttırâd “peşpeşe gitmek, akmak, söz 
birbiri ardınca akarcasına dökülmek, su 
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bir engele takılmadan dosdoğru akmak” 
gibi anlamlarda kullanılır. Kelimenin be- 
dî - ilmindeki tanımı özellikle bu son anla¬ 
mıyla yakından ilgilidir; bu ilimde “şairin 
övdüğü, yerdiği veya hakkında mersiye 
yazdığı kimsenin ve onun soyundan anıl¬ 
ması mümkün olan kişilerin isimlerinin 
kronoloji sırasıyla akıcı bir biçimde zikre¬ 
dilmesi” şeklinde tanımlanmıştır (Hatîb 
el-Kazvînî, el-lzâh, s. 534). Övülen veya ye¬ 
rilen kimseyi daha iyi tanıtabilmek ama¬ 
cıyla sıralanan bu isimlerin veya soy zin¬ 
cirinin bir engele takılmadan su gibi akar¬ 
casına söylenmesi, hoş, akıcı ve selis ke¬ 
limelerden oluşması, söyleyiş güçlüğü (te- 
kellüf) bulunmaması ittıradın gereği ve 
temel şartıdır. Bir isim zincirinin sıralanı¬ 
şı ve söylenişinde söyleyiş güçlüğü bulu¬ 
nup bulunmadığını okuyucunun edebî 
zevki belirler. Ancak isim zincirini oluştu¬ 
ran kelimelerin arasına soyla ilgili olma¬ 
yan bir sıfat sokarak zinciri kesintiye uğ¬ 
ratmanın ittırada aykırı bir tekellüf oldu¬ 
ğu söylenmiştir (İbn Ebü'l-İsba', Tahrîrü’t- 
tahbîr, s. 353). Şairin kasidesi içinde aruz 
vezninin bahir ve tef itelerine uygun dü¬ 
şecek şekilde ardarda uygun isimleri sıra¬ 
laması onun yeteneğini, gücünü ve dile 
hâkimiyetini gösterir (İbn Reşîk el-Kayre- 
vânî, II, 698). 

Bu isimlerin tek beyit içinde başlayıp 
bitmesi şarttır. Nitekim Mütenebbî’nin, 
Hamdânî Hükümdarı Seyfüddevle’yi öv¬ 
düğü bir kasidesinde hükümdarın soy zin¬ 
cirini oluşturan isimleri iki beyitte sırala¬ 
ması eleştirilere sebep olmuştur ( a.g.e 
II, 701). Bu isimlerin beytin son mısraına 
(Nüveyrî, VII, 155) veya kasidenin başına 
(İbn Ebü'l-İsba', Tahnrü’t-Tahbîr, s. 353) 
getirilmesi ve az lafızla çok isim sıralan¬ 
ması da bir başarı sayılmıştır. 

Belâgat âlimlerinin çoğu, sıralanan isim¬ 
leri şairin övdüğü veya yerdiği kimsenin 
soy kütüğünde yer alanların adlarıyla sı¬ 
nırlandırmışlardır. Safıyyüddin el-Hillî övü¬ 
len kişinin adıyla birlikte sıfat, lakap, kün¬ 
ye ve çok defa kabile isminin de sıralan¬ 
masını ittıradın gereği sayar ( Şerhu'l-Kâ- 
fıyeti’l-bedfiyye,s. 132). 

Arap kültür ve geleneğinde şeref ve 
övünç kaynağı erkek olarak kabul edildi¬ 
ğinden soy zincirinde kadınların yer alma¬ 
sı ıttırad açısından bir kusur sayılmıştır. 
Nitekim şair Ebû Nüvâs'ın, Abbâsî Hali¬ 
fesi Emîn’i övdüğü bir kasidesinde hali¬ 
fenin soy zincirinde annesini de anması 
eleştiri konusu olmuştur (Yahya b. Ham- 
za el-Alevî, 111,93-94). 
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Soy zincirinde sıralanan isimler bağlaç¬ 
larla birbirine bağlanabilir. Bu durumda 
eski nesilden yeniye veya yeni nesilden es¬ 
kiye doğru sıralama imkânı bulunur. Şu 
âyette eskiden yeniye doğru sıralama gö¬ 
rülmektedir: jüaulj («fctj?! alo Cooâij 
"Ben atalarım İbrâhim -» İshak-» 
(ve) Ya‘küb'un dinine uydum” (Yûsuf 12/ 
38). Şu âyetlerde de tevhide dayalı dinle¬ 
rin temeli olan Hanîfliği getirmesi ve so¬ 
yundan peygamberlerin gelmesi sebebiy¬ 
le Hz. İbrâhim ile başlayan peygamberler 
zincirinde sıraya riayet edilmiştir: jçju IjJU 

İA>!a U.M kidlüt < 0(3 «idglj 

(el-Bakara 2/133, İbrâhim-» İsmâil-» İs- 
hak), jjbs-ajj o! |°î 

jf tşjtf (el-Bakara 

2/140, İbrâhim -» İsmâil —» İshak-» Ya'¬ 
küb —»esbât |torunlar|, Jjiî Loj^lıU ûl jJls 
03 İJU 3 ( J*clo«jİ 3 Jjiî I 03 LJJ 

, ^ 'S') ^»>30 ^ 13 ! U 3 (el-Bakara 2/ 

136, İbrâhim —» İsmâil —» İshak—» Ya'küb 
—» esbât -» Mûsâ —»îsâ). 

Soy zincirini oluşturan isimler diğer ba¬ 
zı şekillerin yanında çoğunlukla "ibn” ke¬ 
limesiyle irtibatlandırılır. Bu durumda fe¬ 
sahate aykırı olan zincirleme isim tamla¬ 
ması söz konusu olur. Ancak zincirleme 
isim tamlamasının söylenişinde ağırlık bu¬ 
lunmadığı ve kolaylıkla söylendiği takdir¬ 
de fesahata aykırı olmayacağı ifade edil¬ 
miştir. Hz. Peygamber’in şu hadisi buna ör¬ 
nek teşkil eder: &/Jt jıl 1 ^jCiı 

(Hatîbel-Kazvînî, el-îzâh, s. 535). 

Kazvînî ve onun Telhîşü'l-miftah’ ına 
şerh yazanların birçoğu ittıradı bedî‘ il¬ 
minde mânaya güzellik veren sanatların 
sonuncusu olarak kabul etmişlerdir. An¬ 
cak Teftâzânî’nin Muhtuşarü T-Me c ânî'- 
sine hâşiye yazan Şeyh Yâsîn ile Kazvınî’- 
nin et-Telhîş’ ine M evâhibü'l-fettâh fî 
şerhi Telhîşi'l-Miftâh adıyla şerh yazan 
İbn Ya'küb el-Mağribî gibi bazı belâgat 
âlimleri ittıradı mânadan çok lafzı süsle¬ 
yen bedîî bir tür olarak görmüşlerdir (De- 
sûki, 11, 584-585; İbn Ya'küb el-Mağribî, IV 
410-411). 

ittıradı bedîî bir tür olarak ele alan ve 
birçok örnek vererek açıklayan ilk belâ¬ 
gat âlimi İbn Reşîk el-Kayrevânî’dir (el- 
‘ Umde, II, 698-701). Konuyla ilgili bilgile¬ 
ri İbn Reşîk’ten nakleden İbn Ebü’l-İsba' 
ei-MiSrî, Tahrirü't-tahbîr ve Bedî c u'l- 
Kur’ân’ ında birkaç âyet ve hadisi örnek 
göstermenin dışında türe bir katkıda bu¬ 
lunmamıştır (et-Tahnrü’t-tahbîr, s. 352- 
354; Bedfu’l-Kur’ân, s. 141). 


Safıyyüddin el-Hillî’den itibaren bedîiy- 
yelerde ıttırad örneklerine rastlanmak- 
tadır. İbn Câbir el-Endelüsî’nin el-Hulle- 
tü's-siyerû’ fî medhi hayri’l-verû* adlı 
bedîiyyesinde yer alan ve Hz. Peygam¬ 
berim soy şeceresini oluşturan önemli 
isimlerin kronolojik sıraya göre verildiği 
((Hz. Muhammedj—»Abdullah-»Şeybe 
[Abdülmuttalib] —» Abdümenâf —» Kusay) 
şu beyit bunların en güzellerindendir; 

JUC ayi£. / üjl Oj^l uâ 

^ ( el-Hulletü’s-siyerâ\ s. 147). 
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1307, s. 419-420; a.mlf., el-Mutauuel ‘ ale’t-Tel- 
his, İstanbul 1309, s. 444-445; Bedreddin b. Mâ¬ 
lik, el-Mişbâh fi ‘ilmi’l-me'âni ue’l-beyân ue’l- 
bedî\ Kahire 1341, s. 83; Desûki, Hâşiye‘alâ 
Muhtaşari’l-me c âni, İstanbul 1290, II, 584-585; 
İbn Ya'küb el-Mağribî, Meuâhibü'l-fettâh fi şerhi 
Telhîşi’l-Miftâh ( Şurûhu’t-Telhîs içinde), Bey¬ 
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Divan edebiyatında 
ramazan ve kurban bayramları 
vesilesiyle yazılmış kaside. 


Divan şairleri arasında büyüklere itha- 
fen kaside yazmak için değerlendirilen 
fırsatlardan biri de ıyd-i fıtr (ramazan bay¬ 
ramı) ve ıyd-i adhâ (kurban bayramı) gün- 
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leriydi. Din! bayram olmamakla beraber 
nevruz da bu günlere dahil edilmiş, an¬ 
cak yazılan şiirler ayn bir adla nevrûziy- 
ye olarak anılmıştır. Kasidelerin teşbîb / 
nesîb kısımlarında bayramdan bahsedil¬ 
mesi ıydiyye (îdiyye) / bayramiyye şek¬ 
linde adlandırılmalarına yol açmıştır. Şa¬ 
irler böylece çok defa hâmileri olan bü¬ 
yüklerin bayramlarını manzum birer teb- 
riknâme ile kutlar, karşılığında da câize 
alarak bayram harçlıklarını çıkarırlardı. 

Çoğunlukla kaside halinde yazıldıkları 
için bu şekle ait bütün genel özellikleri ta¬ 
şıyan ıydiyyeler, muhteva itibariyle teşbîb 
(doğrudan bayramı konu alan ilk bölüm), 
methiye ve dua olmak üzere üç bölüm¬ 
den meydana gelir ve divanların baş ta¬ 
rafındaki “kasâid” kısmında yer alırlar. 
NevTnin on dört beyitlik şiiri gibi bazı is¬ 
tisnalar dışında ortalama otuz kırk beyit 
civarında bir uzunluğa sahip ıydiyyeler 
arasında NefTnin Sultan Ahmed için yaz¬ 
dığı yetmiş bir beyitlik manzumeler de 
(Divan, s. 72-76) görülmektedir. İlk örnek¬ 
leri ya “Fî Medhi Sultan ...” veya "Kasîde-i 
Iydiyye” gibi kalıplaşmış başlıklar altında 
yahut da başlıksız olarak yazılan ıydiyye- 
lerin XVI. yüzyıldan itibaren gittikçe uzun 
Farsça başlıklar taşıdıkları görülmektedir. 
“Der Vasf-ı lyd-i Adhâ”. “Der lyd-i Fıtr” gi¬ 
bi ibareler yanında özellikle son devirler¬ 
de ıydiyyenin kimin için yazıldığını belirten 
cümlelere yer verilmiş ve “Iydiyye Berây-ı 
Sultân-ı Zamân ...”, “Der Hakkı Veziria¬ 
zam ...”, “Bâ Sitâyiş-i Ulemâ-yı Zevi'l-ihti- 
râm...”, “Kasîde-i Iydiyye Berây-ı Molla-yı 
Devrân ...”, “Der Sitâyiş-i Pâşâ-yı Kâm- 
rân ...” gibi başlıklar kullanılmıştır. Bu ka¬ 
lıplaşmış adların yanında, divan şiirinin 
XVI. yüzyıldaki en büyük temsilcilerinden 
olan NevTnin Karamânî Mehmed Efen¬ 
di için yazdığı ıydiyyenin başına koyduğu 
“Berây-ı Karamânî Mehmed Efendi Üs- 
tâd-ı Merhûm Nevi Efendi Der Vasf-ı Hi- 
lâl-i lyd-i Saîd” şeklindeki istisnaî başlık¬ 
lara da rastlanmaktadır (Nev'î divanında¬ 
ki altı ıydiyyenin taşıdığı başlıklar bu çe¬ 
şitliliğe örnek gösterilebilir; s. 9, 47, 103, 
110, 126, 144). XVII. yüzyılın büyük divan 
şairlerinden Nâbî'nin Silâhdar Ali Paşa için 
yazdığı ramazan ıydiyyesinin başlığı da 
tesbit edilebilenlerin en uzunu ve en gös¬ 
terişli olanıdır (Divan, s. 129). 

Türk edebiyatında ıydiyye yazılmasına 
ne zaman ve hangi şair tarafından baş¬ 
landığı bilinmemektedir. Ancak XVI. yüz¬ 
yıl şairlerinin divanlarında pek çok lydiy- 
ye bulunduğuna göre bunların XV. yüz¬ 


yıldan itibaren ortaya çıkmaya başladığı 
ve bu yüzyılın tanınmış şair-devlet adamı 
BursalI Ahmed Paşa’nın divanındaki biri 
“ıyd” redifli iki ıydiyyenin bu türün bilinen 
ilk örnekleri olduğu söylenebilir. XV. yüz¬ 
yılın sonu ile XVI. yüzyılın başında yaşa¬ 
mış ünlü şairlerden Tâcîzâde Câfer Çele- 
bi’nin divanında yer alan, “Yine arz edip 
cemâlin şâhid-i ra‘nâ-yı ıyd / Âlemi şevke 
getirdi hüsn-i bezm-ârâ-yı ıyd” matla’lı 
ramazan bayramına dair kırk, bir beyitlik 
başlıksız ıydiyye de ilk örnekler arasında 
sayılabilir. 

Bayrama göre farklı özellikler göster¬ 
mekle birlikte her ıydiyyede genellikle ön¬ 
ce o günlere kavuşmanın şükrü üzerinde 
durulmakta, bayramı büyük bir coşku ve 
neşe içinde eğlenerek geçirmek gerek¬ 
tiğinden bahisle mevsimine göre yapıl¬ 
ması uygun olan işler ifade edilmekte ve 
yapılanlar fevkalâde tasvirlerle anlatıl¬ 
maktadır. Bayram yerlerinin, törenlerin 
ve eğlencelerin ön plana çıkarıldığı bu 
tasvirler yalnızca divan şiirinin yerli mal¬ 
zemesini, mahallî ve millî unsurlarını ta¬ 
şımakla kalmaz, bu şiirin hayatla olan sı¬ 
kı irtibatını da gösterir. Başlangıçtaki ıy- 
diyyelerde bu tür tasvirlerin yerine hakla¬ 
rında kaside yazılan kişiler için çok defa 
kalıplaşmış ve divan şiiri dünyası içinde 
geliştirilmiş ifadeler kullanılırken özellikle 
XVIII. yüzyıldan sonraki örneklerde mal¬ 
zemenin bu kalıpların dışına taşırılarak 
mahallî ve yerli unsurlarla gittikçe zen- 
ginleştirildiği görülür. 

Ramazan bayramı şevval hilâlinin gö¬ 
rünmesiyle başladığından hemen bütün 
ramazan ıydiyyelerinin ilk beyitlerinde ra- 
mazâniyyelerde de olduğu gibi daha çok 
hilâlle ilgili zengin mazmunlara yer veri¬ 
lir. Sünbülzâde Vehbî’nin, “Hilâl-i ıyd kıldı 
cebhe-i âfâkı nûrânî / Yine yâd etti âşık¬ 
lar ham-ı ebrû-yı cânânı // Nice yâd etme¬ 
sinler kim nezâketle eder îmâ / Hilâlin 
kûşe-i ebrusu zevk-ı vasl-ı hûbânı” beyit¬ 
leri bu alâkayı her yönüyle ifade eder. Bu 
gibi beyitlerde harâbat müdavimlerinin 
mahrumiyetleriyle tiryakilerin, ramazan 
sofularının çektiklerinin son bulduğuna, 
artık zevk ve eğlence zamanının geldiği¬ 
ne, “ayşu nûş”un başlayacağına, “mev- 
sim-i zevk u tarab safâsfnm sürülebile¬ 
ceğine dair bol teşbihli, istiareli, cinaslı 
ve telmihli ifadeler kullanılır. Bunların 
yanında ramazanı büyük bir mânevî coş¬ 
kuyla geçiren dindar kişilerin sevinçleri de 
dile getirilir. Bayram onlar için ibadetle¬ 
rinin ilk karşılığıdır. Cerre çıkanlar elde 


ettikleri hâsılatla memleketlerine, evle¬ 
rine, işlerine dönerek çoluk çocuklarıyla 
buluşur ve büyük bir coşku içinde çifte 
bayram yaparlar. 

Ziyaretler, alınıp verilen hediyeler, mev¬ 
simine göre gidilen mesireler büyüklerin 
bayram günlerinin değişmez özellikleri¬ 
dir. Saraydan başlayarak çeşitli devlet ka¬ 
demelerinin teşrifatında yer alan bayram¬ 
laşma merasimlerinde her sınıf halk ara¬ 
sında yaygın bir gelenek teşkil eden el öp¬ 
meler, bahşiş vermeler ve hediyeleşme- 
ler de önemli motifler olarak lydiyyelere 
girmiştir. Bu motifleri işleyen örnekler 
arasında Nedîm’in III. Ahmed için kaleme 
aldığı bir ıydiyyedeki, “Sarây-ı şehriyâr-ı 
âlem oldu meşrik-ı ikbâl / Gelip hep hâk- 
bûse devlet-i ulyânın erkânı” beyitleriy¬ 
le başlayan bölümünün sarayda yapılan 
bayramlaşma törenini tasvir açısından 
ayrı bir önemi vardır. 

Iydiyyelerde yer alan bayram mûsikisi¬ 
ne dair unsurların başında mehterlerin 
bayramın başlangıcından itibaren nevbet 
vurması, davul ve köslerin çalınması gel¬ 
mektedir ki bunlar bayram günlerindeki 
mûsiki faaliyetlerinin en belirgin akisleri¬ 
dir. Nedîm'in, “Sabâh-ı ıyd kim âlem olup 
feyz ile nûrânî / Sadâ-yı kûs-ı şevket ey¬ 
ledi pür çerh-i gerdûnf beyti gökleri in¬ 
leten kös sadalarını anlatır. Buna saray 
ve konaklardaki fasıllarla bayram ve me¬ 
sire yerlerinde, kır ve semâi kahvelerinde 
icra edilen mûsikiyi de katmak gerekir. 
Bayramın dinî mûsiki icrası bakımından 
ayrı özellikleri vardı; bayram salâsı sade¬ 
ce bu günlerde verilir, günün belli dilim¬ 
lerinde temcîd ve İlâhiler okunarak halkın 
dinî hisleri coşturulurdu. Sâbit’in ıydiy- 
yesindeki şu mısralar bu durumu nükteli 
bir dille anlatmaktadır: “Ale’s-sabâh sa- 
lâlar verildi hîç değil / Sabûh-ı ıydde maz- 
lûm-ı tevbe oldu şehîd // Sabâh olunca İlâ¬ 
hîye soktular rindi / Müezzinân-ı şeb-i ıyd 
verdiler temcîd”. Bayram günlerinde fa¬ 
kir fukaranın gözetilmesi ve onlara yapı¬ 
lan çeşitli yardımlarla bayram sevincini 
toplumun her katma yayma faaliyetleri¬ 
nin bir parçası olarak mahpusların affe¬ 
dilip zindanların boşaltılması da şiirlere 
aksetmiştir. BursalI Ahmed Paşa’nın II. 
Bayezid vasfında yazdığı ıydiyyedeki, “Dol¬ 
durup neyler ruhun çâh-ı zenahdânına 
dil / Çünki şeh lutfuyla boşaltır bugün zin- 
dânı ıyd” beytinde padişahın bayram do¬ 
layısıyla af ilân ederek zindanları boşalt¬ 
tığı sırada gönlünün padişahı olan sevgi¬ 
linin neden kendisini zindana attığını so¬ 
rar. 
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Özellikle İstanbul’un Eyüp, Kâğıthane, 
Sâdâbâd, At Meydanı, Vefa, Tophane, Üs¬ 
küdar gibi gözde mesire ve seyrangâhla- 
rı bahar ve yaz aylarında insana bayram 
üstüne bayram (ıyd ber lyd) ettirecek va¬ 
sıflara sahip eşsiz bayram yerleri olarak 
özenle tanımlanmışlardır. Şeyhülislâm 
Yahyâ Efendi’nin dahi ıydiyyesinde yer 
verdiği bu seyrangâhları Nedîm, “Binip 
sad izz ü nâz ile semend-i şûh-reftâra / 
Güzeller At Meydanı’nda alır şimdi mey¬ 
dânı // Husûsâ Hazret-i Eyyûb ile mey- 
dân-ı Tophâne / Birer takrîb ile elbette 
cezbeyler cüvânânı // Firâz-ı Üsküdâr’ın 
bu’du vardır gerçi ammâ kim / Yine inkâr 
olunmaz hak bu kim onun da seyrânı // 
Yâ Sa‘dâbâd-ı dil-cûnun efendim sorma 
hîç vasfın / Kulun bir veçhile ta'bîre kadir 
olmazam anı" beyitleriyle edebiyata mal 
etmiştir. Vehbî bir şiirinde, “Bahâr-ı ıyd 
tev’em geldi bu devr-i gül ü müldür / Dö¬ 
nüp peymâneler gül gibi açsın tab‘-ı rin- 
dânı” beytiyle bahar-bayram uyumunu 
dile getirirken Hayretî de bir ıydiyyesini 
bütünüyle bu beraberlik üzerine kurmuş¬ 
tur. Çocukların sevinçleri ise bayramlık el¬ 
biseler, el öpme bahşişleri, bayram yerle¬ 
ri, salıncaklar, dönme dolaplar, hokkabaz¬ 
lar, atlıkarıncalar, at ve araba safaları, ka¬ 
ragöz ve orta oyunu seyirleriyle ıydiyye- 
lere yansıtılmıştır. Sâbit’in, “Sefîd câme-i 
ıydiyye giydi pîr ü cüvan / Cihan tarîkat-ı 
Bayramiyân’a oldu mürîd” beyti bayramla 
halkın giyinip kuşanma, süslenme ve bay¬ 
ram âdâbına göre hareket etmesi arasın¬ 
daki ilgiyi, genç ihtiyar bütün halkın Bay- 
ramiyye tarikatına mürid olması şeklinde 
dile getiren tevriyeli bir ifadedir. 

Kurban bayramı vesilesiyle yazılmış ly- 
diyyelerde, yukarıdaki unsurların yanı sıra 
bütün nüktelerin kurban merkezli oldu¬ 
ğu görülmektedir. Hayâlı Bey, “Sanmanız 
gülgûn şafak oldu ufuktan âşikâr / lyd için 
çarh-ı felek sevrini kurbân eyledi" derken 
bayram sabahı gökyüzünü kaplayan kı¬ 
zıllığın feleğin kestiği kurbanın kanından 
kaynaklandığını teşhis ve hüsn-i ta’lîl ya¬ 
parak anlatmaktadır. Nev’î’nin Damad İb- 
râhim Paşa için yazdığı ıydiyyedeki, “Sa¬ 
na kurbân olan sürsün safâ-yı kebş-i İs- 
mâil / Cenâbın Merve’si erbâb-ı hâcâta 
medâr olsun” beyti de bu kurban nükte¬ 
sinin tipik bir örneğidir. Ayrıca yine onun 
III. Murad için yazdığı bir lydiyyede, kur¬ 
ban bayramı günlerinin aynı zamanda 
hac günleri olmasından hareketle birçok 
defa Kâbe, kıble, Safâ, Arafat gibi yerler 
zikredilmiş ve buralarda Hz. İbrâhim - İs- 
mâil kıssası geçtiği için telmihe dayalı bir 


anlatım takip edilmiştir ki bu duruma 
başka şairlerin lydiyyelerinde de rastlan- 
maktadır. Hayâlî Bey’in, “Kâbe-veş mes- 
tûr olan dilberler oldu âşikâr / Nûr gör¬ 
müş hâcı-veş uşşâkı nâlân eyledi" beyti 
de bu nükte üzerine kurulmuştur. 

Bayramlarda herkesin kendi durumuna 
göre bir hediye (lydâne) verme âdeti divan 
edebiyatına, kurban bayramında âşıkların 
canlarını sevdiklerine kurban etmesi şek¬ 
linde yansımıştır. Fuzulî’nin, “Yılda bir kur¬ 
ban keserler halk-ı âlem ıyd için / Dem- 
be-dem sâat-be-sâat ben senin kurbânı¬ 
nım" ve Fehîm-i Kadîm’in, “iyd-ı adhâdır 
ki dil cânânma can gösterir / Her kişi bu 
demde kassâbına kurban gösterir" be¬ 
yitleri bu yansımanın iki örneğidir. Çocuk¬ 
ların alınlarına kurban kanı sürülmesi yi¬ 
ne Fehîm’in beyitlerinde şu şekilde yerini 
bulmuştur: “Sürh -pûş olmuş serâpâ ka¬ 
na girmiş dilberim / Gayri tıflân gerçi an¬ 
cak cephede kan gösterir". Bayramlarda 
kadın ve kızların ellerine kına yakılması 
âdetinin şiirdeki örneklerini de Necâtî 
Bey’in, “Mâder-i dehr yine tıfl-ı mehin 
parmağını / Rûz-ı ıyd erdi deyü eyledi hın- 
nâ ile âl" ve, “Şafak-ı mâhı gören şöyle 
sanır kim zen-i dehr / Pâyına yaktı kına 
sâkına taktı halhal” beyitlerinde bulmak 
mümkündür. Bayramlarda çocukların 
alınlarına kan sürülmesi, kadın ve kızla¬ 
rın ellerine kına konulmasıyla onların bu 
sevinç günlerinde kına gibi geleneksel ve 
dinen câiz bir unsurla süslendiklerini gös¬ 
terdiği gibi, özellikle erkek çocukların ge¬ 
rektiğinde canlarını bir bayram coşkusuy¬ 
la vatanları için kurban etmeye hazır kı¬ 
nalı kuzular, koçlar oldukları şeklindeki 
eski bir an’aneye gönderme de yapılmış 
olur. 

lydiyyelerin medih kısmında çok defa 
giriş bölümündekinden daha fazla sayıda 
beyte yer verilmiş ve bunlarda övülen 
kişinin şahsî hasletleriyle bayramlar ve 
bayramlarda yaşananlar arasında teşbih- 
li, telmihli, mecaz ve kinayeli, hüsn-i ta‘- 
lîlli ifadelerle sanat gösterileri yapılarak 
çeşitli ilişkiler kurulmuştur. Ancak yine de 
girizgâh beyitleri bu bakımdan daha dik¬ 
kat çekicidir. Tâcîzâde Câfer Çelebi’nin, 
“Giydi rengîn câme şi’rimden benim kim 
bir nazar / Kendisin arz ede şâha şâhid-i 
ra‘nâ-yı ıyd// Hüsrev-i kişver-küşâ-yı ahd 
Sultan Bâyezid / Kim cemâli nurudur 
subh-ı cihân-ârâ-yı ıyd” beyitleri bu an¬ 
layışın örneğidir. 

lydiyyelerin son bölümünde ise dua ile 
ilgili beyitler yer alır. Sabah vaktinde du¬ 
aların kabul olunacağı inanışından hare¬ 


ket eden NevTnin ıydiyyesindeki şu beyit¬ 
ler buna örnektir: “Nev’iyâ eyle duâ vakt-i 
sabâh-ı ıyddir / Çün olur derler duâ mak- 
bûl-i hazret subh-dem // Hak Teâlâ rûze 
vü ıydin mübârek eylesin / Bu duâ-yı dev¬ 
lete kılsın icâbet subh-dem". 

Iydiyyelerde yer alan bütün özellikler, 
divan şiirinin çeşitli örneklerinde ve çok 
defa beyitlerde zengin bir malzeme ola¬ 
rak kullanılmıştır. Böylece bayram konu¬ 
su sadece ıydiyyelere has bir malzeme ol¬ 
maktan çıkarak edebiyatın bütününe ya¬ 
yılmıştır. Ayrıca Nâbî’nin "Târih Berây-ı 
Iyd-i Şerif” başlıklı tarih kıtası bayram ko¬ 
nusunda yazılmış bilinen tek örnek ola¬ 
rak zikredilmeye değer (Diuan, s. 309). 
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m Mustafa Uzun 

IZTIBÂ* 

() 

İhramlı iken sağ omuzun 
açık bırakılması anlamında 
; bir fıkıh terimi. 

Sözlükte “bir şeyi koltuğunun altına 
sokmak" anlamına gelen ıztıbâ’, fıkıhta 
“hac ve umre esnasında ihram elbisesi¬ 
nin üst kısmı olan ridânın bir ucunu sağ 
koltuk altından geçirip sol omuz üzerine 
atmak, böylece sağ omuz ve kolu açık bı¬ 
rakmak" mânasında kullanılır. Hanefî ve 
Şâfiî mezheplerine göre ardından sa'y ya¬ 
pılacak bütün tavaflarda ıztıbâ' sünnet- 
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IZTIRAR 


tir ( Mûsned , I, 305-306; Dârimî, “Menâsık”, 
28; İbn Mâce, “Menâsik”, 30; Ebû Dâvûd, 
“Menâsik”, 49-50; Tirmizî, “Hac”, 36). 

Bunlar umre tavafı, haccın sa'yinin öne 
alınmaması halinde ziyaret tavafı ve ar¬ 
dından haccın sa'yi yapılacaksa kudüm 
tavafıdır. Hanbelî mezhebinde yalnızca 
kudüm tavafından sonra yapılması sün¬ 
net olan ıztıbâ" Mâlikîler’de ne sünnet ne 
de müstehaptır. İslâm âlimleri, Hz. Pey¬ 
gamberin bu uygulamasının esasında 
tavafta yürüme ve hareket kolaylığı sağ¬ 
lamaya yönelik olduğunu belirtirler (Şev- 
kânî, V, 44). 

Tâvaftan sonra ıztıbâa devam etmenin 
ve tavafın iki rek'at namazını eda eder¬ 
ken ıztıbâ" halini sürdürmenin dinî bir 


hükmü yoktur. Hatta güneş yakmasına 
mâruz kalma tehlikesinin bulunması du¬ 
rumunda bunun mekruh olduğunu söy¬ 
leyenler de vardır. Ancak Şâfiî mezhebin¬ 
de sahih sayılan görüşe göre tavafta oldu¬ 
ğu gibi sa‘y esnasında da ıztıbâ" yapmak 
sünnettir. Çünkü sa'y de tavafa benzedi¬ 
ğine göre onun hükmünü almalıdır. Ta¬ 
vaf sırasında yalnızca remel yapılan şavt- 
larda ıztıbâ" yapmanın sünnet olduğunu 
söyleyenler olmuşsa da Hz. Peygamber’in 
ıztıbâ" yaptığını bildiren hadis tavafın ta¬ 
mamına, yani bütün şavtlarına şâmil gö¬ 
rüldüğünden bu görüşe itibar edilmemiş¬ 
tir. Öte yandan ihram elbisesi giymek er¬ 
keklere has olduğundan ıztıbâ" da onları 
ilgilendiren bir uygulamadır. 
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(SalcVf) 

Eksik olarak eda edilen bir ibadetin 
vakti içinde yeniden ifası 
anlamında fıkıh terimi. 

Sözlükte “eski duruma dönme, tekrar 
meydana gelme, bir şeyi üst üste yapa¬ 
rak alışkanlık haline getirme” anlamın¬ 
daki avd kökünden türeyen iâde kelime¬ 
si “bir şeyi tekrar yapma, eski durumuna 
getirme, geri verme" gibi anlamlar taşır. 
Kur’an’da bu kökün çeşitli türevleri söz¬ 
lük anlamı çerçevesinde sıkça geçer ve 
genellikle iade masdarından türeyen bu 
kelimelerle mahlûkatın yaratılıştan son¬ 
ra eski haline (yokluk), canlıların ölümden 
sonra tekrar hayata döndürülüşü ifade 
edilir (meselâ bk. Yûnus 10/4, 34; Tâhâ 
20/55; er-Rûm 30/11). Aynı kökten gelip 
Allah’ın isimlerinden olan muîd de bu an¬ 
lamdadır (bk. MUÎD). Hadislerde iade ke¬ 
limesinin yukarıdaki anlamları yanında 
abdest, namaz, kurban gibi ibadetlerin 
yeniden ifa edilmesi mânasında da kulla¬ 
nıldığı (Wensinck, el-Mu l cem, “ c avd” md.) 
ve bu son kullanımın ileri dönemlerde olu¬ 
şacak terim anlamına zemin hazırladığı 
görülür. Fıkıhta iade, eda edilen bir iba¬ 
detin taşıdığı bir eksiklik sebebiyle vakti 
içinde tam ve doğru olarakyeniden ifası¬ 
nı belirten bir terimdir. Ancak hangi du¬ 
rum ve davranışların tanımda yer alan 
eksikliği oluşturacağı ve yeniden ifanın 
iade sayılabilmesi için vakit içinde yapıl¬ 
masının şart olup olmadığı fakihler ara¬ 
sında tartışmalıdır. Meselâ iade, ibade¬ 
tin bir rükün veya şartının yokluğu yahut 
vâcibin terki şeklinde ileri derecede bir 
eksiklik sebebiyle gündeme gelebileceği 
gibi, daha fazla sevap elde etme imkânı¬ 
nın kullanılarak kemal eksikliğinin gide¬ 
rilmesi şeklinde mâkul bir gerekçeden de 
doğabilir. Ne tür eksikliklerin iadeyi ge¬ 
rekli veya haklı kılacağı yahut iadede va¬ 
kit şartının aranıp aranmayacağı konu¬ 
sunda fakihler arasında görüş farklılığı¬ 
nın bulunmasının kaçınılmaz sonucu ola¬ 
rak fıkıh literatüründe iadenin farklı ta¬ 
nımlarına rastlanır. Bu sebeple iadeyi “bir 
ibadetin fesad dışında kalan bir eksiklik¬ 
ten dolayı vakti içinde yeniden ifası” şek¬ 
linde tanımlayan Hanefîler’in yanı sıra fe¬ 
sad sebebiyle yeniden ifayı veya sebep ne 





<e t 


olursa olsun bir ibadetin ikinci defa ifası¬ 
nı iade sayan fakihler de vardır. 

Dinî mükellefiyetlerin, özellikle de ezan, 
abdest, gusül, namaz, haccm bazı menâ- 
siki, kurban gibi belli bir zaman dilimin¬ 
de yerine getirilmesi gereken ibadetlerin 
ifa şekilleri pratik ve fert boyutuyla fürû-ı 
fıkhın, kaynak ve değer yönüyle de usûl-i 
fıkhın konusunu teşkil eder. Fürû-ı fıkıh¬ 
ta vakitli ibadetlerin eksik olarak eda edil¬ 
mesi halinde nasıl telâfi edileceği hususu 
ve bu ibadetin vakit içinde ve gerektiği 
şekilde yeniden ifa edilmesi konusu mü¬ 
kelleflerin ayrı ayrı bilmesi gereken ilmi¬ 
hal bilgileri arasında yer alır. Fıkıh usulün¬ 
de geniş vakitli mahz veya vesile ibadet¬ 
lerin (mukayyed ve müvessa' vâcip) ifa şekil¬ 
leri, mütekellimîn (Şâfıî) metoduyla kale¬ 
me alınan usul kitaplarında şerl-tekJîfî 
hüküm bahsinde eda, iade ve kazâ şeklin¬ 
de birbirini tamamlayan üç kavram ha¬ 
linde, fukaha (Hanefî) metoduyla yazılan 
usul kitaplarında ise iade, emir bölümün¬ 
de emredilenin yerine getirilmesinin muh¬ 
temel şekillerinden biri olarak incelenir. 
Bununla birlikte her iki ekolün eda ve ka¬ 
zâ kelimelerine yüklediği anlamlar arasın¬ 
da bazı farklılıklar bulunsa da iade kavra¬ 
mı etrafında geliştirilen tartışmaların ge¬ 
nelde terminoloji tartışmasından öteye 
gitmediği görülür ( bk. EDÂ; KAZÂ) Birin¬ 
ci ifanın eksikliği sebebiyle yapılan ikinci 
ifanın namazda iade, oruçta kazâ olarak 
adlandırılması vaktin namazda zarf, oruç¬ 
ta ise miyar olmasıyla, yani bir namaz 
vaktinin birden fazla namaz kılınabilecek 
genişlikte olmasına karşılık bir oruç vak¬ 
tinin sadece bir oruca imkân vermesiyle 
alâkalıdır. Haccm tavaf, şeytan taşlama, 
kurban gibi menâsiki vakitle ilişkisi ba¬ 
kımından namaza, bütünüyle hac ibade¬ 
ti oruca benzediğinden hac menâsikinin 
ikinci defa ifasına iade, bozulan haccın 
sonraki yılda tekrar ifasına kazâ denilir. 

İadenin tarifinde “vakit” kaydının yer 
alıp almayacağı meselesi iadenin mahiye¬ 
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tini ve tasnifini yakından etkileyeceğinden 
ayrı bir önem taşır. Fakihlerden bir kısmı, 
eksik olarak eda edilen vakitli bir ibade¬ 
tin vakti içinde veya dışında eksiksiz şe¬ 
kilde yeniden yerine getirilmesini iade ola¬ 
rak adlandırırken bir kısmı da sadece vak¬ 
ti içinde yapılacak ifalara iade adını verir. 
Öte yandan ibadetin birinci ifasında bir 
bozukluğun (fesad) bulunması halinde ek¬ 
sik de olsa bir ibadetin varlığından söz edi¬ 
lemeyeceği ve o fiile ibadet olarak herhan¬ 
gi olumlu bir sonuç bağlanamayacağı için 
böyle bir fesad sonrası yapılan ikinci ifa¬ 
ya terim anlamıyla iade denmez. Aynı şe¬ 
kilde birinci ifada sadece kemali yani mü¬ 
kemmelliği engelleyen küçük çapta bir 
eksikliğin bulunması durumunda yapılan 
ikinci ifa (meselâ tek başına namaz kılan 
kimsenin aynı namazı cemaatle tekrar kıl¬ 
ması), birinci ifanın sahih olması sebebiy¬ 
le yine terim anlamıyla iade kapsamına 
girmez. Bu görüşleri sebebiyle Hanefî fa¬ 
tihleri iadenin tanımında tahrîmen mek¬ 
ruhun işlenmesi, vâcibin terki gibi orta 
çaptaki eksiklikleri ifade edebilmek için 
genelde “fesad dışında kalan bir eksiklik¬ 
ten dolayı” kaydını, bazan da “fâhiş nok¬ 
san” nitelendirmesini önemle vurgular¬ 
lar. Diğer bir anlatımla Hanefi fatihleri¬ 
nin terminolojisinde iade, mükellefin uh¬ 
desinden sâkıt olmakla birlikte ifasında 
eksiklik bulunan ibadetlerin yeniden ifası 
anlamındadır. Halbuki fatihlerin önemli 
bir kısmı mükellefin uhdesinden düşürü¬ 
cü ifaları da iade olarak görür. Bu tartış¬ 
malarla da bağlantılı olarak fakihlerden 
bir kesimin iadeyi edanın kapsamında bir 
ifa görüp eda-kazâ şeklinde ikili ayırımla 
yetinirken diğer bir kesimin iadeyi eda ve 
kazâdan farklı üçüncü bir kategori sayıp 
üçlü taksim yapması bu bakış açısıyla ya¬ 
kından ilgilidir. 

İadenin tanımıyla ilgili olarak fakihler 
ve fıkıh mezhepleri arasında cereyan eden 
tartışmalar ve örnek olaylar dikkatle ta¬ 
kip edildiğinde iade ihtiyacını doğuran se¬ 
beplerin büyük, orta ve küçük çaplı eksik¬ 
lik veya gerekçeler, literatürdeki adlan¬ 
dırmasıyla fesad, halel ve özür (mazeret) 
şeklinde üç grupta toplanmasının müm¬ 
kün olduğu görülür. 

İadeyi doğuran sebeplerin başında bi¬ 
rinci ibadetin ifasında bir eksikliğin bulun¬ 
ması gelir. Abdest alırken yıkanması ge- 
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rekii bir organın veya abdestte niyeti ge¬ 
rekli görenlere göre niyetin unutulması 
halinde abdestin yeniden alınmasının, ab- 
dest alınan suyun necis olduğunun anla¬ 
şılmasından sonra bu abdestin ve onun¬ 
la kılınan farz namazın iadesinin gerek¬ 
mesi böyledir. Ancak burada iadeye konu 
olan ibadetin dinî hükmü kadar ona ârız 
olan eksikliğin derecesi ve safhası da 
önemlidir. Bir ibadetin rükün ve şartla¬ 
rından birinin eksik olması halinde o iba¬ 
det fıkhen yok hükmünde olduğu ve iba¬ 
detlerde fesad ile butlân aynı anlama 
geldiği için mükellefin böyle bir farz veya 
vâcip ibadeti gerektiği şekilde ifa yüküm¬ 
lülüğü devam eder. İkinci ifanın iade ola¬ 
rak adlandırılması, sadece fiilin tekrarını 
ifade etmesi yönüyle yani sözlük anlamı 
çerçevesinde doğru olsa da bu ifanın esa¬ 
sen vakit içinde eda olarak, vakit çıktık¬ 
tan sonra ise kazâ olarak adlandırılması 
gerekir ve böyle bir kullanım iade ve eda¬ 
nın terim anlamlarına daha uygun düşer. 
Bu sebeple Hanefîler mükellefin uhdesin¬ 
den sâkıt olmayan bu tür ifalara iade de¬ 
meyi pek uygun görmezler. Hatta Hanefî 
literatürünün bir kısmında iadeyi gerek¬ 
tiren eksiklik açıklanırken yaygın bir ka¬ 
yıt olan “fesad dışı olma"nın yanı sıra 
“ibadete başlamanın sıhhatli olmayışının 
dışında kalan” kaydının da zikredilmesi 
(İbn Nüceym, II, 85) bunu vurgulamak için 
olmalıdır. Bununla birlikte fakihlerin na¬ 
maz hakkında rükün-şart ayırımı yapıp 
namazın rükünlerindeki bir eksiklik sebe¬ 
biyle yapılan ikinci ifaya iade demeseler 
bile şartlarındaki eksiklik sonrası ikinci 
ifaya iade demeye biraz daha mütemayil 
oldukları söylenebilir. Buna karşılık esa¬ 
sen vâcip olmayan bir ibadete sahih şekil¬ 
de başlanmış da sonradan fâsid olmuşsa 
Hanefî ve Mâlikîler bu başlamanın yüküm¬ 
lülük doğurmasından hareketle iadeyi ge¬ 
rekli görürler. Ancak bu ikinci ifaya na¬ 
mazda iade, oruçta ise kazâ denilir. 

İbadetin ifasında fesad dışında kalan 
orta derecede bir eksikliğin bulunması, 
meselâ namazda bir vâcibin terki veya 
tahrîmen mekruhun işlenmesi halinde bu 
namazın vakti içinde iadesi vâcip, vakti 
çıktıktan sonra ise namazın şart ve rü¬ 
künlerinin tam olması sebebiyle sadece 
menduptur. Hanefî fakihlerinin önemli 
bir kısmı vakit dışında yapılan yeniden ifa¬ 
yı da iade olarak adlandırırken mezhebin 
mendup iadeyle ilgili bu görüşünü koru¬ 
mak istemiştir. Hükmün dayandığı sebe¬ 
bin mevcut olmadığının anlaşılması da 
ifada bir eksiklik sayılır. Meselâ vaktin gir¬ 
miş olduğu zannıyla ezan okunması, sefe¬ 
rilik hali gibi bir ruhsatın bulunduğu zan- 


nıyla namaz kısaltılıp aksinin sabit olma¬ 
sı, teyemmümle namaz kılındıktan sonra 
vakit içinde suyun bulunması durumun¬ 
da başta Hanefîler olmak üzere bir kısım 
fakihe göre ezanın veya namazın iade 
edilmesinin gerekmesi böyledir. Namazın 
sıhhatine engel olacak ölçüde necâset bu¬ 
laşmış bir elbiseyle namaz kılmış olduğu¬ 
nu farkeden kimsenin bu namazını yeni¬ 
den kılması, namazın şartlarında bir ek¬ 
sikliğin bulunması açısından düşünüldü¬ 
ğünde en azından Hanefîler’e göre eda 
sayılsa bile eksiklik kasta mebni olmayan 
bir sebebe dayandığından iade sayılıp 
bu grupta mütalaa edilmesi daha uygun 
düşmektedir. 

İadeyi doğuran üçüncü sebep mükelle¬ 
fin daha faziletli bir ifada bulunma, daha 
çok sevap kazanma, mevcut ifanın mü¬ 
kemmelliğindeki eksikliği giderme (ikmal) 
imkânı bulmuş olmasıdır. Bu durumda 
iade daha ziyade genel anlamıyla men¬ 
dup (sünnet, müstehap) olarak görülür. Or¬ 
ganların yıkanış sırasının (tertip) terkedil- 
mesi halinde abdestin, yine tertibe uyul¬ 
maması halinde ezanın, münferiden na¬ 
maz kılan kimsenin aynı namaz için ce¬ 
maat oluşması durumunda namazın iade¬ 
si böyle bir arzudan kaynaklanır ve genel¬ 
de tavsiye edilir. Hatta daha önce namaz¬ 
ları kazâya kalmamış (tertip sahibi) bir 
kimsenin cemaatle namaz kılarken bir na¬ 
mazı kılmadığını hatırlaması durumunda 
bu namazdan sonra hem geçen namazı 
hem de cemaatle kıldığı namazı iade et¬ 
mesinin istenmesi de böyle bir mükem¬ 
mellik amacına yöneliktir. Kaç rek’at na¬ 
maz kıldığını tam hatırlamayan kimseye 
sık sık bu tür kuşkulara düşmüyorsa na¬ 
mazını iade etmesi tavsiye edilirken de 
namazdan beklenen iç huzurunu temine 
yardımcı bir çözüm üretilmiş olmaktadır. 
Başka bir elbisesi bulunmadığı için necis 
elbiseyle namaz kılan kimsenin temiz el¬ 
bise bulduğunda Hanefîler hariç fakihle¬ 
rin çoğunluğuna göre namazını iade et¬ 
mesinin gerekmesi de yine tahâret şar¬ 
tının eksikliğini değil mükemmelliğin ek¬ 
sikliğini telâfiye yönelik olmalıdır. 

İbadetlerde iadenin hükmü çok defa 
edanın hükmüyle aynı olsa da başlanmak¬ 
la vâcip hale gelen nâfile ibadetin iadesi¬ 
nin vâcip veya münferiden kılınan bir na¬ 
mazın vakti içinde cemaatle yeniden kılın¬ 
masının mendup sayılması örneklerinde 
olduğu gibi iade bazan edanın hükmün¬ 
den farklı bir hüküm de alabilir. İadenin 
hükmü iadeyi doğuran eksikliğin derece¬ 
siyle de yakından ilgilidir. Meselâ vâcibin 
terki veya tahrîmen mekruh bir fiilin iş¬ 


lenmesi halinde bu namazın vakti içinde 
iadesi vâcip, daha küçük çapta bir eksik¬ 
lik bulunup da mükellefin daha fazla ecir 
kazanma arzusundan kaynaklanan iade¬ 
ler ise müstehap görülür. Yine vakti için¬ 
de iade edilmesi vâcip olan namazın -va¬ 
kitli ibadetlerin vakti dışında tekrarlan¬ 
masına da iade denmesi durumunda- va¬ 
kit çıktıktan sonra iadesi mendup hük¬ 
münü alır ve böyle bir iade Hanefîler’in 
anlayışına göre bir bakıma namazın bo¬ 
zucu nitelikte olmayan eksikliğini tamam¬ 
layıcı sehiv secdesi işlevini görür. Öte yan¬ 
dan namazın vâcip ve mekruhlarının sa¬ 
yımında fıkıh mezhepleri arasında önemli 
farklılıklar bulunması da iadenin hükmü¬ 
nün farklılığını kaçınılmaz kılmaktadır. Bu 
sebeple olmalıdır ki edasında eksiklik bu¬ 
lunan farz bir namazın bu birinci ifasına 
farz, iadesine nâfile veya sehiv secdesi gi¬ 
bi ikmal denmesinin mi yoksa edaya ek¬ 
sik farz, iadeye kâmil farz denmesinin mi 
daha uygun olacağı fakihler arasında tar¬ 
tışmalı kalmıştır (İbn Âbidîn, II, 64-65). 
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IS Alİ Bardakoğlu 

r n 

İANE 

(Ailcl) 

Osmanlılar'da XIX. yüzyılda 
olağan üstü giderler için 
halktan toplanan malî yardımları 
ifade eden terim. 

Osmanlılar’da girişilecek askerî sefer¬ 
ler için halktan çeşitli adlar altında bir ne¬ 
vi yardım toplama usulü, oldukça eski ta¬ 
rihlere kadar gider. Genel olarak “avârız” 
adı altında, düzenli olmayıp fevkalâde 
hallerde ve sefer zamanında halktan ay¬ 
nî veya nakdî bir çeşit vergi toplanırdı. 
XVI. yüzyılın sonlarından itibaren çok çe¬ 
şitlenen bu tip vergiler, hâzineye düzenli 
gelir getiren bir kaynak haline dönüştü¬ 
rülünce ordunun masrafları için yeni ge¬ 
lirler bulma ihtiyacı ortaya çıktı. Hâzine¬ 
nin malî sıkıntı içine düştüğü ve sefer 
masraflarını karşılamakta zorlandığı dö- 
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nemlerde halktan çeşitli ihtiyaçların te¬ 
mini için yardım toplanması gündeme ge¬ 
tirildi ve bir bölümü yine türlü adlar altın¬ 
da sonradan düzenli vergi haline gelecek 
olan yardımlar toplanmaya başlandı. Bu 
yardımların ilki, XVII. yüzyıl sonlarında 
“imdâd-ı seferiyye" (Defterdar Sarı Meh- 
med Paşa. s. 221, 223) veya “imdâdiyye" 
(Silâhdar, II, 262) adıyla toplanmıştır. 
1683’te II. Viyana Kuşatması ile başla¬ 
yan ve yıllarca süren çok cepheli savaş¬ 
ların olağan üstü giderleri için önceleri 
yardım kampanyası şeklinde başlayan 
imdâd-ı seferiyye zamanla vergiye dönüş¬ 
türülmüş, 1711 Prut Savaşı’ndan sonra 
ise imdâd-ı hazariyye adıyla barış zama¬ 
nına da teşmil edilmiştir. XVIII. yüzyıl son¬ 
larından itibaren Darphâne'den Tbrsane 
Hazinesi'ne yapılan yardımlar Darphâne 
iânesi adıyla anılmıştır (Cezar, s. 232 vd.). 

XIX. yüzyıl başlarında vuku bulan Os- 
manlı-Rus savaşları ile Sırbistan, Mora 
ve Eflak isyanları devlet giderlerini aşırı 
derecede arttırdı. Buna çare olarak önce 
eshama, sonra da başka tedbirlere baş¬ 
vuruldu. Bunların ilki 1810 yılından itiba¬ 
ren alınan “iâne-i cihâdiyye"dir. Bir savaş 
yardımı kampanyası olan bu uygulama 
ile vezirler ve taşradaki zenginler cihada 
yardıma çağrıldı: gümüşü olandan gü¬ 
müş, akçesi olandan da akçe talep edildi. 
İâne-i cihâdiyye vermek mecburi değildi. 
Ancak önceden söz verip daha sonra vaz¬ 
geçenlerden zorla alınması yoluna gidil¬ 
di. Bu arada cihad yardımı yapmayı cazip 
hale getirmek için iâne veren bazı zengin¬ 
lere Darphâne’den birer miktar esham 
da verilmişti. “Eshâm-ı cihâdiyye” olarak 
anılan bu sehimlerin böylece satışı da sağ¬ 
lanmış oluyordu. Cihad yardımı olarak el¬ 
de edilen meblağın büyük kısmı Darphâ- 
ne'de “seferiyye akçesi” adıyla anılan bir 
fonda toplanmış ve sefer masrafları için 
buradan sarfedilmiştir (a.g.e., s. 240-241). 

1826 yılında Yeniçeri Ocağı’nın kaldırıl¬ 
masından sonra kurulan Asâkir-i Mansû- 
re-i Muhammediyye’nin masraflarını kar¬ 
şılamak için çeşitli tedbirler alınırken “rü- 
sûm-ı cihâdiyye” adıyla bir ihtisab vergisi 
ihdas edilmişti (Lutfî, I, 241). 

Asıl iâne-i cihâdiyye, Asâkir-i Redîf-i 
Mansûre’nin kurulmasının ardından alı¬ 
nan avârız türü bir vergidir. Ancak iâne-i 
cihâdiyye aynî ve nakdî olarak toplanabi- 
len avârız vergilerinden biraz farklıydı. 
“Savaşa yardım amacıyla miktarı merkez¬ 
den belirlenen ve her yerin malî gücüne 
göre değişen geçici bir yardım” şeklinde 
tarif edilen (Abdurrahman Vefik, I, 97) iâ¬ 
ne-i cihâdiyyenin diğer avârız vergilerin¬ 


den başlıca farkı, avârız hânesi esas alı¬ 
narak değil halka kolaylık sağlamak üze¬ 
re her kazanın gelirine ve halkının malî 
gücüne göre toplanmasıdır. Diğer bir far¬ 
kı ise has, evkaf, muaf, gayri muaf bütün 
yerlerin bir tutulması, yani bazı yerler 
halkına hizmetlerinden dolayı bu vergi¬ 
den muafiyet tanınmamasıydı. Sadece 
Rumeli'de evlâd-ı fâtihân grupları ile (BA, 
Cevdet-Askerî, nr. 47058) Anadolu’da Ha¬ 
cı Bektâş-ı Velî Vakfı iâne tertibinin dışın¬ 
da tutulmuştu. 

Önce iâne-i cihâdiyyenin toplanıp dağı¬ 
tılmasına dair altı maddelik bir tâlimat 
hazırlandı (BA, Cevdet-Askerî. nr. 15744). 
Toplanan paralar redif askerlerinin kılıç, 
palaska masrafları dışındaki fes ve elbise 
giderlerine harcanacaktı (BA, Cevdet-As¬ 
kerî, nr. 7579,20270). İlk aşamada, her re¬ 
dif taburu için Anadolu ve Rumeli'deki 
sancak ve kazalarla Tersâne-i Âmire’ye 
bağlı bazı yerlerden ve Adalar’dan yılda 
asgari SOO’er kese (250 bin kuruş) toplan¬ 
ması kararlaştırıldı. Yapılan tahminlere 
göre toplanacak miktar 20.000 kese (10 
milyon kuruş) civarında olacaktı (Kütükoğ- 
lu, s. 146). 4 Receb 1253 (4 Ekim 1837) ta¬ 
rihinde çıkarılan fermanda “imdâd-ı cihâ¬ 
diyye” olarak da adlandırılan (BA, Cevdet- 
Askerî, nr. 17165) iâne-i cihâdiyyenin ön¬ 
ce Anadolu ve Rumeli’de hangi sancak 
ve kazadan ne kadar yardım toplanacağı 
tesbit edilerek ilk ve sonbahar mevsim¬ 
lerinin girdiği günlerde olmak üzere iki 
taksitte alınması kararlaştırıldı (BA, Cev¬ 
det-Askerî, nr. 21452). Ancak toplama 
günleri mevsime göre her bölgede farklı 
olabilecekti. İâne-i cihâdiyyenin toplan¬ 
masında genellikle sancak esas alınmak¬ 
la birlikte bazı kazalar ayrıca vergilendi- 
rilebilmekteydi. Nitekim Hüdâvendigâr 
sancağına bağlı kazalar ayrı ayrı voyvoda¬ 
lara ihale edilmiş ve iâne her kaza için ay¬ 
rı toplanmıştı. Aynı şekilde Sığla, Saru- 
han, Divriği, Çirmen sancaklarının bazı 
kazaları da ayrı ayrı yazılmıştı. 

İâne-i cihâdiyye merkezden gönderilen 
emr-i şeriften sonra ilgili yerlerin vali, mu- 
hassıl, voyvoda vb. idarecileri tarafından 
toplanırdı (BA, Cevdet-Maliye, nr. 221). 
Emr-i şeriflerde bu kişilerin görevlerini 
yaparken harç, imza, tahsildâriyye, taah- 
hüdiyye, güzeşte vb. adlar altında halk¬ 
tan ek bir para almayacakları da belirti¬ 
lirdi. İâne-i cihâdiyye toplamakla görevli 
memurun değişmesi halinde buna hita¬ 
ben yeni bir emir gönderilirdi. 

İâne-i cihâdiyyenin belirlenen zaman¬ 
da Mansûre Hazinesi’ne bağlı olan Redif 
Hazinesi’ne ulaştırılması gerekmekteydi. 


1836 yılında redif teşkilâtında yapılan dü¬ 
zenlemede (BA, Cevdet-Askerî, nr. 377) 
taburlar gruplandırılarak birer müşirin 
idaresine bırakılmış, sancak ve kazaların 
mütesellimlik ve voyvodalıklarının da bun¬ 
lar tarafından emanet veya iltizam yoluy 
la güvenilir kimselere verilmesi uygun bu 
lunmuştu. Bu mütesellim ve voyvodalar 
da sarraf taahhüdüne bağlanarak vergi 
lerin İstanbul’a zamanında ulaştırılması 
sağlanmak istenmişti. Devlet, işi garan 
tiye alabilmek için liyakatli ve malî gücü 
yüksek lonca mensubu sarrafları belirle 
mişti. Sayısı 100 olan bu sarraflardan bi 
rinci derecedeki elli beş kişi taahhütlü 
olup ikinci derecede olan kırk beş sarraf 
ise ayrıca kefalete bağlanmıştı. 14 Ekim 
1835 tarihinden itibaren vezir, beylerbe 
yi, mütesellim, voyvoda vb. iâne topla¬ 
makla görevli kimselerin sarraflarını ken¬ 
dilerinin seçmesi benimsenmişti. İâne-i 
cihâdiyyenin Mansûre Hazinesi’ne zama¬ 
nında ödenmesinden sarraflar sorumlu 
olduğundan bunlar iâne taksitlerini za¬ 
manında ödeyeceklerine dair borç sene¬ 
di vermek zorunda idiler. Uygulama sıra 
sında ortaya çıkan bazı haksızlıklar yapı¬ 
lan itirazlar ve teklifler doğrultusunda dü¬ 
zeltilmiş, ilk tertibinde tahammülünden 
fazla iâne tarhedilen yerlerin fazlalıkları 
ya civardaki malî gücü daha çok olan yer¬ 
lere eklenmiş veya henüz iâne tertibine 
alınmamış yerlere kaydırılmıştır. Hatta 
hiç malî kudreti olmayan Vidin’in iâne mü¬ 
kellefiyeti tamamen kaldırılarak başka 
yerlere paylaştırılmıştır. 

1836 düzenlemesi sırasında münâvebe 
usulünün konmasından sonra redif mas¬ 
raflarının yaklaşık iki misline çıkması üze¬ 
rine iâne-i cihâdiyye tertiplerinin de art¬ 
tırılması kararlaştırıldı. Böylece 1836 Ka¬ 
sımından itibaren ilgili sancak ve kazalar¬ 
da gelir durumlarına göre yüzde 12,5 ile 
yüzde 133,33 arasında artışlara gidildi. 

1833 yılı Kasımında başlayan iâne-i ci¬ 
hâdiyye toplanması 1838 yılı Kasımına ka¬ 
dar devam etmiştir. Tanzimat Fermanı’n- 
dan sonra devlet teşkilâtındaki düzen¬ 
lemeler esnasında Redif Hâzinesi lağve¬ 
dilince bir sonraki taksit muhassıllıklara 
bırakılmıştır. Böylece Sultan Abdülmecid 
devrinde redif teşkilâtına yeni bir şekil 
verilirken diğer avârız vergileriyle birlikte 
iâne-i cihâdiyye toplanması da son bul¬ 
muştur (Kütükoğlu, s. 145vd.). 

1853 yılında Osmanlı Devleti ile Rusya 
arasında yapılan Kırım Savaşı’nın olağan 
üstü masraflarını karşılamak için iâne-i 
cihâdiyye adıyla tekrar halkın yardımına 
müracaat edilmiştir. Özellikle Trabzon ve 
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buraya bağlı yerleşim birimlerinde yaşa¬ 
yan müslüman ve gayri müsiim bütün 
varlıklı kimselerden toplanan 456.2S0 ku¬ 
ruşluk meblağın 250.000 kuruşu âcil sa¬ 
vaş giderlerine harcanmış, kalanı merke¬ 
ze gönderilmiştir. İânenin nasıl toplandığı 
hakkında açıklık yoksa da uygulamanın 
cemaat liderleri tarafından yapıldığı anla¬ 
şılmaktadır. Yukarıdaki meblağ 448 müs¬ 
lüman, 127 Rum. yirmi dört Ermeni, on 
bir Katolik olmak üzere 610 kişiden alın¬ 
mıştır. İâne-i cihâdiyyeye katılanların 
önemli bir kısmını müslüman ve gayri 
müsiim tüccar oluşturmaktaydı (Turgay, 
LXIV 11986], s. 115 vd ). 

İâne-i cihâdiyye tabiri, 1873’te Sırbistan 
ve Karadağ savaşları sırasında yine redif 
askerlerinin giderlerini karşılamak üzere 
kurulmuş bir komisyon için de kullanıl¬ 
mıştır. Bu İâne-i Cihâdiyye Komisyonu gö¬ 
nüllü vatandaşların aynî ve nakdî yardım¬ 
larını toplama görevini üstlenmiştir (Mir- 
’ât-ı Hakikat, 1, 154). 

Tanzimattan sonra cizye yerine gayri 
müsiim OsmanlI tebaasından fiilî asker¬ 
lik hizmetine karşılık iâne-i askeriyye adıy¬ 
la bir vergi alınmıştır. Miktarı 15.000 ku¬ 
ruş olan bu vergi daha sonra “bedel-i as¬ 
kerî" adıyla anılmış ve bu uygulama 1907'- 
ye kadar devam etmiştir. 

Tanzimat’ın ilânından sonra yapılacak 
reformlar için önce esham, ardından da 
kâime adı altında çıkarılan kâğıt parala¬ 
rın kaldırılması amacıyla alınan tedbirler¬ 
den biri de “iâne-i umûmiyye” adıyla hal¬ 
kın yardımına başvurulmasıydı. Sultan 
Abdülmecid döneminde 1851 yılında 
Meclis-i Müfrez adıyla kurulan geçici ko¬ 
misyon önce toplanacak yardım miktarı¬ 
nı, toplama şeklini ve toplanacak mebla¬ 
ğın amacına uygun olarak harcama esas¬ 
larını belirledi. Bazı dinî ve askerî görevli¬ 
ler dışında maaşlı maaşsız herkese teş¬ 
mil edilen iâne-i umûmiyye öncelikli ola¬ 
rak kâğıt paraların kaldırılması, sonra da 
hazine açığının kapatılması için kullanıla¬ 
caktı. İâne-i umûmiyyenin toplanması az 
da olsa bazı sosyal tepkilere yol açmıştı. 
Sonuçta özellikle İstanbul halkının ek yar¬ 
dımlarıyla beklenen meblağ toplanmış ve 
bunun bir kısmı kaimenin önemli bir bö¬ 
lümünün piyasadan çekilmesinde ve bir 
kısmı da bu sırada çıkan Cidde ve Şam 
olaylarının bastırılmasında kullanılmıştır 
(Akyıidız, s. 51 vd.). 

1877-1878 Osmanlı-Rus Savaşı’nın gi¬ 
derleri için İâne-i Harbiyye Komisyonu 
teşkil edildi. 8 Temmuz 1876 tarihinde 
Bâbıâli’de kurulan bu komisyon, halktan 
gönüllü olarak malî yardımda bulunanla¬ 


rın verdiği paraların düzenli şekilde bir 
elde toplanıp harcanmasını ve yazışma¬ 
ların yapılmasını sağlayacaktı. Belli sayı¬ 
da memur kadrosu bulunan komisyon, 
bazı dedikoduları önlemek amacıyla top¬ 
lanan paraların aylık muhasebelerini ga¬ 
zetelerde yayımlamıştır. 

Bir süre sonra kâğıt para çıkarılması¬ 
na rağmen savaş masrafları yine karşıla- 
namaymca tekrar halkın yardımına baş¬ 
vuruldu. Bu defa iânenin kapsamına sa¬ 
dece yaşlan on beşin üstünde olan erkek¬ 
ler giriyordu. Bunlar, bir defaya mahsus 
olmak üzere makbuz karşılığında onar ve¬ 
ya malî gücüne göre yirmişer kuruş ver¬ 
mekle yükümlü tutulmuşlardı. İâne mak¬ 
buzları İstanbul'da mahalle imamları, es¬ 
naf kethüdâları, patrikhâneler vb. ma¬ 
hallî liderler aracılığıyla halka dağıtılacak, 
daha sonra maliye memurları tarafından 
toplanacak meblağ Maliye Nezâreti'ne 
teslim edilecekti. Taşrada ise il valilikleri¬ 
ne, sancak mutasarrıflıklarına ve kazala¬ 
ra gönderilen makbuzlarla toplanan yar¬ 
dımlar mal sandıkları vasıtasıyla merke¬ 
ze sevkedilecekti. 


İâne-i harbiyye çağrısına dünyadaki di¬ 
ğer müslümanlar, özellikle Hindistan 
müslümanları, hatta Şiîler dahi olumlu 
cevap vermişlerdir. Fakir olmasına rağ¬ 
men kadınlar dahil Hindistan halkı nakdî 
ve aynî önemli yardımlarda bulunmuş, 
hatta hisse senetleri satın alarak İslâm 
halifesini dış borç yükünden kurtarmaya 
çalışmışlardır (Özcan, s. 95 vd.). Aynı şe¬ 
kilde Tunus eyaletinden de önemli mik¬ 
tarda iâne alınmıştı. Miktarı fazla olma¬ 
makla birlikte Macar halkı bile iânede bu¬ 
lunmuştur. Bu yardımlar hilâfetin gücü¬ 
nün bir göstergesi olarak değerlendiri¬ 
lebilir. Dahilde iâne-i harbiyyeye katılım 
Sultan Abdülmecid dönemindeki iâne-i 
umûmiyye kadar geniş çapta olmamıştır. 
Bunda halkın malî yönden fakir olması¬ 
nın yanında iâne makbuzlarının dağıtı¬ 
mında yapılan eşitsizliklerin rolü büyük¬ 
tür. Bununla birlikte yardım hususunda 
müslüman ve gayri müsiim bazı kimseler 
örnek davranışlar sergilemişlerdir. Hare- 
meyn-i şerîfeyn halkı ise kesilen kurban¬ 
ların derilerinden elde edilen paralarla 
toplanan yardımları birleştirerek İstan¬ 
bul'a göndermiştir. Kurban derilerinin 
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gelirleri iâne kapsamına alınmıştır. İâne 
gelirlerini arttırmak için ayrıca bazı ver¬ 
gilerin yükseltilmesi yoluna da gidilmiş¬ 
tir. Bütün bu çabalara rağmen yaklaşık 
iki buçuk yıl içinde beklenen iânenin sa¬ 
dece küçük bir kısmı toplanabilmiştir. Bu¬ 
nun başlıca sebebi, birçok yerin savaş ala¬ 
nı içinde olması ve halkının esasen yardı¬ 
ma muhtaç halde bulunmasıydı. Ayrıca 
toplanan paraların bir kısmı mahallinde 
harcanmış, merkeze fazla bir şey intikal 
etmemiştir. 

1894’te vuku bulan büyük İstanbul dep¬ 
reminin açtığı yaraları sarmak için bizzat 
dönemin padişahı II. Abdülhamid’in baş- 
kanlığındaB Muharrem 1312 (10 Temmuz 
1894) tarihinde şehremâneti bünyesin¬ 
de İâne-i Musâbîn Komisyonu kurulmuş¬ 
tur (BA, Yıldız- İrâde-i Husûsî, nr. 155). 
İkinci başkan durumundaki şehremini- 
nin dışında on bir üyesi Şûrâ-yı Devlet, 
maliye, adliye, şehremâneti, Osmanlı Ban¬ 
kası gibi birimlerden ve Rum, Ermeni, 
MûseVî, Katolik cemaatlerinin birer tem¬ 
silcisinden oluşan komisyonun başlıca gö¬ 
revi makbuz karşılığında yurt içinden ve 
yurt dışından yardım toplamak, bunları 
muhtaç kimselere dağıtmaktı. 

5 Ağustos 1894'te padişaha sunulan 
nizâmnâmesinde komisyonun çalışma 
şekli maddeler halinde belirlenmiştir. Bu¬ 
na göre yardımların şehremâneti vez¬ 
nesine girdisi yapılacak, burada biriken 
meblağ üç beş yüz liraya ulaştıkça banka¬ 
ya yatırılacaktı. Komisyonca her perşem¬ 
be gelir gider cedvelleri düzenlenerek so¬ 
nuç padişaha bildirilecek, bu arada yar¬ 
dım yapanların adları ve verdikleri mik¬ 
tar gazetelerle halka duyurulacaktı. Har¬ 
camalar padişahın onayından sonra yapı¬ 
lacak, en muhtaç olanlara öncelik tanına¬ 
cak, fakat yardım öncesinde muhtemel 
suistimali önlemek için bu kişiler bağlı ol¬ 
dukları belediye dairesince sıkı bir teftiş¬ 
ten geçirilecekti. 

İânede bulunan hükümdarlara, kraliçe¬ 
lere ve veliahtlara verilmek üzere altın¬ 
dan, 10.000 liranın üzerinde yardımda 
bulunanlara verilmek üzere ise bakırdan, 
üzerinde “hamiyet ve ebnâ-yı cinsine mu- 
âvenet" yazılı birer madalya ile berat ve¬ 
rilecekti. 2 Safer 1312 (5 Ağustos 1894) ta¬ 
rihli tezkireden, yaklaşık üç haftalık süre 
içinde toplanan meblağın miktarının 2 
milyon kuruşu aştığı öğrenilmektedir. 
İâne-i Musâbîn Komisyonu'nun İzmir ve 
Aydın gibi taşra illerde de şubeleri açıl¬ 
mıştır (BA, Yıldız-İrâde-i Husûsî, nr. 189). 

1894’te Osmanlı ordusunun modern¬ 
leştirilmesi ve ihtiyacı olan silâh, mühim¬ 


mat. erzak vb.nin temini için yardım top¬ 
lamak üzere Teçhîzât-ı Askeriyye Komis¬ 
yonu kurulmuş ve bu müessese daha son¬ 
ra nezârete dönüştürülmüştür. Bu kurum 
her türlü gelir getiren üründen % 6 ora¬ 
nında iâne payı alacakta. Yardım için 5.10, 
30,40 ve 100 kuruşluk bağış biletleri bas¬ 
tırıldı. Karar uyarınca iânenin çocuk, sa¬ 
kat, güçsüz, asker ve medrese öğrenci¬ 
lerinin dışında kalan müslümanlardan 
toplanması gerekiyordu. Önceleri sadece 
müslümanlardan toplanan iâne, 1902 yı¬ 
lından sonra yabancılardan ve gayri müs- 
limlerden de alınmaya başlanmıştı. 1903’- 
te iânenin kapsamı daha da genişletilerek 
mîrî ormanlar ve madenler de buna da¬ 
hil edildi. Devlete ait ormanlardan % 6, 
yer altı madenlerinden % 1 ileS ve yer üs¬ 
tü madenlerinden de % 10 ile 20 nisbe- 
tinde yardım alınması kararlaştırıldı. Ge¬ 
nelde nakdî olarak alman iâne bazı yerler¬ 
de buğday, arpa, koyun ve keçi olarak ay¬ 
nî tahsil edilmekteydi. Toplanan bu yar¬ 
dımlarla ordunun teçhizat ve mühimmat 
eksikliklerinin giderilmesine çalışılmış, 
savaş gemileri sipariş edilmiş ve mevcut 
olanlar tamir ettirilmiştir. Bunun dışında 
erzak sıkıntısı çeken bazı askerî birimle¬ 
re iâne tertibinden yardım edilmiştir. II. 
Meşrutiyet’in ilânından sonra bütün II. 
Abdülhamid dönemi müesseseleri gibi 
Teçhîzât-ı Askeriyye Nezâreti de tartış¬ 
maya açılmış ve 28 Ağustos 1908’de de 
lağvedilmiştir. 

Yine II. Abdülhamid döneminde Teçhî- 
zât-ı Askeriyye Komisyonu’ndan önce as¬ 
kerî tesislerin inşa, onarım ve bakımları¬ 
nı gerçekleştirmek amacıyla bir Te’sîsât-ı 
Askeriyye İâne Komisyonu kurulmuştu. 
Komisyon söz konusu amaca yönelik faali¬ 
yet göstermek ve iâne toplamakla görev¬ 
liydi. Bu komisyon da faaliyetlerine uzun 
süre devam etmiştir. 

XX. yüzyıl başlarında Balkan Savaşı yıl¬ 
larında Osmanlı hava gücünün kurulma¬ 
sı gayretleri içinde Ayastefanos’ta (Yeşil¬ 
köy) bir uçak karargâhı yapılması karar¬ 
laştırılmıştır. Yapılan keşifler sonunda ka¬ 
rargâhın, tamir atölyelerinin ve uçuş eği¬ 
timi görecek subaylara ve diğer adaylara 
ayrılacak binaların toplam maliyeti 16- 
17.000 liraya varıyordu. Harbiye Nâzın 
Mahmud Şevket Paşa’nın mâliyeye yaptı¬ 
ğı tahsisat müracaatının yerine getirile¬ 
memesi üzerine “iâne-i milliyye” adı altın¬ 
da bir yardım kampanyası başlatılmıştır. 
Fransa’daki benzer uygulamaları örnek 
gösteren Sabah gazetesinin ön ayak ol¬ 
duğu “vatan, meşrutiyet ve ordu tayya¬ 
releri” yardım kampanyası ülke çapında 
büyük ilgi uyandırmıştır. Mahmud Şev¬ 


ket Paşa’nın 25 altın ve altı aylık ma¬ 
aşının her ay dörtte birini bağışlayarak 
başlattığı iâne-i milliyye kampanyasını 
Sultan Reşad 1000 altın vererek destek¬ 
lemiştir. Kampanyanın başlangıcında yar¬ 
dım paraları Sabah gazetesinde topla¬ 
nırken daha sonra bu iş Donanma İâne-i 
Milliyye Cemiyeti’ne devredilmiştir. Kam¬ 
panyaya katılanlarm adları Sabah gaze¬ 
tesinde yayımlanmıştır. Başta İstanbul 
olmak üzere devletin her bölgesinde sivil 
ve askerî devlet memurları, esnaf, sanat¬ 
kâr ve her meslek mensubu tarafından 
büyük memnuniyetle benimsenen kam¬ 
panyaya Osmanlı dünyası dışındaki müs- 
lümanlar da destek vermişler ve kısa sü¬ 
re içinde toplanan paralar önemli bir ye- 
küne ulaşmıştır (İhsanoğlu, s. 532-534). 

İâne kavramına, Balkan ve I. Dünya sa¬ 
vaşları sırasında büyük faaliyet göste¬ 
ren Müdâfaa-i Milliyye Cemiyeti’nin he¬ 
yetleri arasında da rastlanmaktadır. İâne 
heyeti halktan para toplama işini üstlen¬ 
miş ve toplanan paralar yaralı ve hasta 
askerler için harcanmıştır. Gayri müslim- 
lerden de iâne toplanması yüzünden Os¬ 
manlI hükümeti Yunan ve Rus elçilikle¬ 
rinin müdahalesiyle karşılaşınca bun¬ 
dan vazgeçilmiştir. Cemiyetin 12 Ağus¬ 
tos 1914 tarihli yeni tüzüğüne göre iâne 
heyetlerinin adı “maliye heyetleri” şeklin¬ 
de değiştirilmiştir. Bu heyetler faaliyetle¬ 
rini sinema kurma, temsiller verme, neş- 


Müdâfaa-i Milliyye Cemiyeti'nin kullandığı bir iâne makbu¬ 
zu (Nizamettin Neftçi özel arşivi) 
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riyat yapma, gazetelere ilân verme, cami¬ 
lerden savaş şehidleri için okutulan mev- 
lidlerden sonra cemaatten bağış topla¬ 
ma, dernek rozeti satma vb. şekillerde 
daha da genişleterek devam ettirmiştir. 
İâneye sadece Anadolu ve Rumeli halkı 
değil Romanya’dan Bosna’ya, Afganis¬ 
tan’a ve Hindistan'a kadar hemen bütün 
İslâm dünyası katılmıştır. 25.000 altın ve¬ 
ren Sultan Reşad başta olmak üzere dev¬ 
rin birçok devlet büyüğü de yardıma işti¬ 
rak etmiştir. 
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(bk. ÂRİYET). 

L J 

' İBADAN 

Nijerya’nın 

güneybatısında bir şehir. 

Oyo eyaletinin merkezi ve ülkenin La¬ 
gos’tan sonra ikinci büyük şehridir. Sahil¬ 
den yaklaşık 160 km. kuzeyde yedi küçük 
tepe ile bunların arasındaki vadiler üze¬ 
rinde kurulmuştur. Kurulduğu yerin or¬ 
man ve savan bölgelerinin sınırında bu¬ 
lunmasından dolayı Yoruba dilinde “sa¬ 
van kıyısı” anlamına gelen Eba Odan’dan 
bozulma İbadan adıyla anılır. İklimi sıcak 
ve rutubetli olup mart ayının ortasından 
eylüle kadar yağmurlu, kasımdan marta 
kadar da kuru geçer. Nüfusu 1.584.668’- 
dir (1 999 tah. ). Bunun % 90'ını Oyo, İfe, 
İleşa, Ebga ve İcebular’dan meydana ge¬ 
len Yoruba halkları, geri kalanını da Hev- 
sâ ve Fûlânîler gibi diğer NijeryalIlar ile az 
sayıdaki AvrupalI, Amerikalı ve Asyalı ya¬ 
bancılar oluşturur. Şehirde müslümanla- 
rın oranı % 70’e yaklaşırken ikinci sırayı 
hıristiyanlar alır; mahallî dinlere mensup 
olanlar son derece azdır. 1913’te yapılan 
bir sayıma göre İbadan’da yaşayanların 
ancak% 35’i müslümandı; bu oran 1953’e 
kadar % 60’a ulaştı. Bunlardan Kâdıyânî 
(Ahmediyye) olan küçük bir grubun dışın¬ 
dakilerin tamamı Sünnî ve Mâlikî'dir. 

İbadan’a İslâmiyet kuzeyden gelen tüc¬ 
carlar ve dâîler (tebliğciler) vasıtasıyla gir¬ 
miştir. 1830’larda İlorin’den gelen Hevsâlı 
Ahmed Kıfu ve Osman b. Bekir adlı iki din 
adamı kurdukları medreselerde hocalık 
yaparak İslâm’ı yaymaya çalıştılar ve kı¬ 


sa zamanda burayı İslâmî eğitim merke¬ 
zi haline getirdiler. XIX. yüzyıl boyunca 
idareciler İslâmiyet’in önemini görerek 
imam tayinlerini bizzat üstlendiler. Aynı 
yüzyılın ortalarından itibaren bölgede gü¬ 
cünü hissettiren İngiltere’nin burayı sö¬ 
mürge yönetimine katması üzerine halk 
kilisenin ve misyonerlerin yoğun faaliyet¬ 
lerine karşı bir tedbir ve tepki olarak grup¬ 
lar halinde İslâm’a girmeye başladı. Bu¬ 
gün İbadan’da din eğitimi, camilerin ku¬ 
ruluşu ve bakımıyla ilgilenen resmen teş¬ 
kilâtlanmış pek çok İslâmî dernek ve ce¬ 
maat mevcuttur. Merkez Camii’nin yöne¬ 
timi ve her türlü meseleleriyle ilgilenen 
ulemâ konseyi, bu caminin başimamı ile 
iki yardımcısını seçme yetkisine de sahip¬ 
tir. Şehirde Kur’an, hadis, fıkıh ve tefsir 
gibi dinî ilimlerin okutulduğu orta öğre¬ 
tim seviyesinde çeşitli okullar faaliyet ha¬ 
lindedir. Bu okulların başlıcaları şunlar¬ 
dır: islamic High School, Isabat-ud- Deen 
Giriş Grammar School, Ahmediyye Gram- 
mar School, el-Ma‘hedü’l-Arabî en-Nîcîrî, 
Medresetü'n-Nehdati'l-Arabiyye. Medre- 
setü’l-Mübâreke. Bunların dışında Coun- 
cil of Müslim Youth Organisations, Müs¬ 
lim Sisters Organisation gibi dinî kuruluş¬ 
lar da faaliyet göstermektedir. 

AvrupalI sömürgecilerin istilâsından ön¬ 
ce ortaya çıkan İbadan’ın ne zaman kurul¬ 
duğu kesin olarak bilinmemektedir. XIX. 
yüzyılın başlarında, bugünkü şehrin altın¬ 
da kalan yedi tepeden Mapo’nun üzerin¬ 
de küçük bir köy vardı. 1820 yıllarında Oyo 
Devleti’nde meydana gelen iç çatışmalar¬ 
dan kaçan bir grup Yoruba askeri buraya 
gelerek köyün yakınında kamp kurdu. Bu 
sırada Oyo Devleti iç karışıklıklar ve dış 
baskılar sebebiyle yıkılma sürecine gir¬ 
mişti; kuzeydeki Fûlânîler güneye doğru 
ilerleyerek Yorubalar’m ülkesine nüfuz et- 


ibadan'dan 
bir görünüş - 
Nijerya 
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inekteydiler. Bu sebeple Mapo yakının¬ 
daki askerî kamp karışıklıklardan kaçan 
göçmenlerin sığınağı oldu ve daha son¬ 
raki yıllarda hızla büyüyerek 1850’lerde 
60.000 nüfuslu bir şehir haline geldi; yüz¬ 
yılın ikinci yarısında da gelişimini sürdü¬ 
rerek diğer tepeleri kapladı. XX. yüzyılın 
başında (1911) 175.000’i aşkın nüfuslu, 
etrafı surlarla çevrili müstahkem bir şe¬ 
hir devleti durumundaydı. Günümüzde 
surların kuşattığı alanın çapı S kilomet¬ 
redir. İbadan İngiliz sömürge idaresinin 
denetimine geçince mahallî önderlerin 
etkisi azaldı. Şehir daha sonra Oyo hü¬ 
kümdarının (Alafin) hukukî ve dinî otori¬ 
tesine bağlandıysa da bu bağlılık çok za¬ 
yıf olduğundan kısa sürede son buldu. 
Sömürge yönetiminin, bölgenin iç kesim¬ 
lerinde elde edilen kakao gibi ürünleri sa¬ 
hile ulaştırmak amacıyla Lagos'tan bura¬ 
ya demiryolu döşemesi ve ardından bu 
hattı kuzeydeki Kano’ya kadar uzatması 
üzerine İbadan’ın ekonomik hayatında 
büyük bir canlılık meydana geldi; II. Dün¬ 
ya Savaşı’ndan sonra Nijerya sömürgesi 
üç federe bölgeye ayrılınca İbadan, Yoru- 
balar'ın çoğunlukta bulunduğu Batı Ni¬ 
jerya’nın, bağımsızlığın kazanılmasından 
(1 Ekim 1960) sonra da Oyo eyaletinin 
merkezi oldu. 

Günümüzde Lagos’a ve kuzeydeki şe¬ 
hirlere demiryoluyla bağlı olması avanta¬ 
jından başka işlek bir hava alanına da sa¬ 
hip bulunan İbadan Nijerya’nın en önem¬ 
li ticaret, endüstri ve eğitim merkezlerin¬ 
den biridir. Çevresindeki verimli toprak¬ 
larda gelişmiş bir tarım (pamuk, tütün, 
kakao, hurma) yapılan şehrin ekonomik 
hayatında ticaret, el sanatları, iplik eğir¬ 
me ve boyama, dokumacılık, çömlekçilik, 
demircilik, mobilyacılık, matbaacılık ve 
motor-otomobil tamirciliği gibi küçük 
çapta endüstri kolları önemli yer tutmak¬ 
tadır. Aynı zamanda bir ilim ve kültür 
merkezi olan İbadan’da üniversite öğre¬ 
timi, 1934’te sömürge yönetiminin ihti¬ 
yaç duyduğu memurların yetiştirilmesi 
için kurulan Yaba Higher Coliege'ia baş¬ 
lamıştır. Daha sonra 1948’de bağımsız¬ 
lıktan sonraki adıyla İbadan Üniversitesi 
açılmış ve kısa sürede ülkenin en önemli 
üniversitesi haline gelmiştir; halen bün¬ 
yesinde barındırdığı pek çok fakülte ve 
enstitü ile yerli ve yabancı öğrencilere 
eğitim vermektedir. Bunların dışında şe¬ 
hirde çeşitli teknik enstitülerle araştırma 
kurumlan da bulunmaktadır. Ülkenin en 
geniş kitap koleksiyonuna sahip üniversi¬ 
te kütüphanesiyle başşehirdeki millî ar¬ 
şivin bir kolu da yine buradadır. 
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İBADET 

( öoLjOI ) 

Kulun Allah’a karşı sevgi, saygı 
ve bağlılığını gösteren 
duygu, düşünce ve davranış 
biçimleri için kullanılan terim. 

A) Etimoloji ve Tanım. Sözlükte “boyun 
eğme, alçakgönüllülük, itaat, kulluk, tap¬ 
ma, tapınma” anlamlarına gelen ibâdet 
dinî bir terim olarak insanın Allah’a saygı, 
sevgi ve itaatini göstermek, O’nun hoş¬ 
nutluğunu kazanmak niyetiyle ortaya 
koyduğu belirli tutum ve gerçekleştirdi¬ 
ği davranışlar için kullanıldığı gibi daha 
genel olarak aynı mahiyetteki düşünüş, 
duyuş ve sözleri de ifade eder; ancak ke¬ 
limenin dinî içerikli belli ve düzenli dav¬ 
ranış biçimleri için kullanımı daha yaygın¬ 
dır. İslâmî literatürde genellikle bu tür 
davranış biçimleri için ibadet, insanın, 
hayatını daima Allah’a karşı saygı ve itaat 
bilinci içinde sürdürmesi şeklindeki kul¬ 
luk duyarlılığı için de ubûdiyyet ve ubû- 
det terimlerine yer verilmiştir. Bir tanı¬ 
ma göre ubûdiyyet "kulun Allah’ın yap¬ 
tıklarından memnun olması”, ibadet ise 
“O’nun razı olacağı işleri yapmasfdır (Li- 
sânü’l-‘Arab, ”'abd” md.; Tâcü’î-'arûs, 
“ c abd” md.). Buna göre ibadette belirli 
davranış şekilleri öne çıkarken ubûdiyyet- 
te ahlâkî ve mânevî öz ağır basmaktadır. 
Bununla birlikte böyle bir özden yoksun 
olan davranışlar ibadet sayılmaz. Nitekim 
ibadetin bütün tanımlarında “taat, hu- 
dû‘, zül” kelimelerinin tekrar edildiği gö¬ 
rülmektedir. Meselâ Fahreddin er-Râzî 
ibadeti “saygının en ileri derecesi” diye 
tanımlarken [Mefâtîhu’l-ğayb, XIV, 159) 
İbn Kayyim el-Cevziyye, ibadet kavramı¬ 
nın hem sevgi hem de itaat unsurlarını 
içerdiğini, bu özelliklerin ikisini birden ta¬ 


şımayan davranışların ibadet sayılamaya¬ 
cağını belirtir ( Medâricü’s-sâlikîn, I, 58). 
Genellikle tasavvuf? kaynaklarda yukarı¬ 
daki anlamıyla ubûdiyyete daha çok önem 
verilirken (meselâ bk. Kuşeyrî, II, 428-432) 
Râgıb el-İsfahânî ibadeti “alçak gönüllü¬ 
lüğün en ileri derecesi", ubûdiyyeti ise 
“alçakgönüllülüğün dışa vurulması” şek¬ 
linde açıklamakta, dolayısıyla ibadeti ubû- 
diyyetten daha önemli görmektedir (el- 
Müfredât, ”'abd” md.). Yine Râgıb el-İsfa¬ 
hânî ibadetin biri zorunlu, diğeri iradeye 
bağlı olmak üzere iki şeklinin bulunduğu¬ 
nu belirtir ( a.g.e ., “scd”, ”'abd" md.leri). 
Evrendeki bütün varlıkların Allah’ın karşı 
konulamaz yasalarına boyun eğmiş bir 
halde işlevlerini sürdürmeleri zorunlu iba¬ 
det olup bazı âyetlerde bu ibadet söz ko¬ 
nusu varlıkların “Allah’a secde etmesi” 
şeklinde ifade edilmiştir (meselâ bk. er- 
Ra'd 13/15; el-Hac 22/18; er-Rahmân 55/ 
6). İradeye bağlı ibadet ise akıl sahibi var¬ 
lığın hür iradesiyle yapması istenen, bu 
sebeple de sorumluluğa, mükâfat veya 
cezaya konu olan kulluk şeklidir. 

Kur’ân-ı Kerîm’de ve hadislerde kulun 
Allah’a saygı ve itaatini ifade etmek üze¬ 
re “nüsük, dua, hudû’, huşu’, anve, rü¬ 
kû, secde, kunût, teşbih, şükür” gibi kav¬ 
ramların da yer yer ibadetle aynı veya ya¬ 
kın anlamda kullanıldığı görülür. Nitekim 
sözlüklerde bu kelimelere de “boyun eğ¬ 
me, alçak gönüllülük” anlamı verilir ve 
bunlardan bazılarının ibadet anlamında 
kullanıldığı belirtilir (Lisânü’DArab, “nsk”, 
“d'av”, “hd'a”, “bş'a", “ c anv”, “rk'a”, “scd”, 
“knt”, “sbh”, “şkr” md.leri; Tâcü’Darûs, 
“nsk”, “d'av”, “hd'a”, “hş c a”, ”'anv”, 
“rk'a”, “scd”, “knt", “sbh”, “şkr” md.¬ 
leri). 

İbadet çeşitli dinlerde ve dillerde farklı 
kavramlarla ifade edilmiş, değişik biçim¬ 
lerde anlaşılıp uygulanmıştır. Hinduizm’in 
kutsal dili Sanskritçe’de “kutsamak, tâ- 
zim etmek” anlamındaki puja kelimesi 
ibadetleri, yani Brahmanlar tarafından 
tanımlanan mâbed ibadetlerini ve âyin¬ 
leri belirtmek için kullanılır. Budizm'in 
kutsal Pali dilinde “din, doktrin, doğru¬ 
luk, fazilet” anlamlarındaki dhamma ke¬ 
limesi bütünüyle dini, dinî inanç ve fiilleri 
ifade eder. Ayrıca ibadetle ilgili uygulama¬ 
lar için vandana kelimesi de kullanılır. Çin 
dinlerinde ibadete dair uygulamaları be¬ 
lirten en yaygın kelime “mânevî varlıklar, 
et, sağ el” anlamlarını taşıyan ve “bir par¬ 
ça eti sağ elle tutarak ruhlara sunmak” 
şeklinde yorumlanan chi kelimesidir. Kon- 
füçyüsçülüğün kutsal kitaplarından Dinî 
Törenler Kitabı da “Li Chi" şeklinde bir 
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terkiple adlandırılmıştır. Öte yandan chi 
kelimesinin “âyinlerde et veya kurban 
takdim etmek” anlamına geldiği de ileri 
sürülmektedir. Şintoizm'in kutsal dili olan 
Japonca’da ibadet kavramına karşılık ola¬ 
bilecek terim, “İlâhî varlıklara devamlı 
kulluk ve itaat anlayışıyla yaşamak" anla¬ 
mındaki matsuru kelimesi olup bundan 
da anlaşılacağı üzere Şintoizm’de ibadet, 
mâbedde veya dışarıda ifa edilebilen ve 
günlük hayatta önemli rol oynayan bir ol¬ 
gudur. 

Yahudilik'te kulluk etmeyi, ibadetle il¬ 
gili dinî tutum ve davranışları belirtmek 
üzere İbrânîce’de “çalışmak, hizmet et¬ 
mek” mânasına gelen ‘avd kökünden tü¬ 
remiş ‘avodah terimi kullanılmaktadır. 
’Avodah Elohim terkibi "Allah'a ibadet” 
anlamına gelmekte, ayrıca din kavramı¬ 
nı da ifade etmektedir. Bu terim Ahd-i 
Atîk'te hem Rab Yahova'ya ibadeti (Çı¬ 
kış, 3/13, 4/23; Malaki, 3/14; Eyub, 2 l/i 5), 
hem de Yahova’nın dışındaki varlıklara 
tapınmayı (Tesniye, 13/2) anlatmak üze¬ 
re kullanılmıştır. Hıristiyanlık’ta kısmen 
ibadetle ilgili uygulamaları, daha çok da 
âyinleri ifade etmek için Batı dillerin¬ 
de “umuma ait faaliyet" anlamına gelen 
Grekçe leitourgiadan türetilmiş liturgy 
(Fr. liturgie) kelimesi kullanılmaktadır. 
Hıristiyanlık’ta günlük, haftalık ve yıl¬ 
lık ibadetlerin yanında diğer âyinler, La¬ 
tince sacramentumdan (and, yemin, bağ) 
türetilen ve “dinî âyin” mânasına gelen 
sacrament kelimesiyle karşılanmaktadır. 
Ayrıca “insanla Tanrı arasında gittikçe pe¬ 
kişen bağ” anlamındaki Latince re-ligare 
kelimesinden türetildiği kabul edilen ve 
günümüzde Batı dillerinde “din” anlamın¬ 
da kullanılan religion kelimesinin içerdi¬ 
ği anlam İncilier’de “Allah'ın yolu" tabiriy¬ 
le karşılanır (Markos, 12/14), Bu tabir He¬ 
lenistik dönemdeki Ahd-i Cedîd yazıla¬ 
rında din, ibadet, âyin ve insanın Tanrı'- 
ya ve diğer insanlara karşı ödevlerini de 
ifade etmektedir. 

Her dinî kültürün kendi terminolojisin¬ 
de ibadet fenomenini ifade etmek üzere 
seçtiği kelimelere ait anlamların ortak 
noktasının acziyet, sığınma, yüceltme, 
sevgi ve korku gibi duygularla bir tanrıya 
veya tabiat üstü varlıklara yönelmek, bu 
varlık veya varlıklara saygı ifadesi olmak 
üzere belli davranışları yerine getirmek 
olduğu söylenebilir. Dolayısıyla bu kelime¬ 
ler insandaki, tanrı veya tabiat üstü var¬ 
lıklara inanmak suretiyle iç dinamikleri 
harekete geçen ve çeşitli davranışlarla 
tezahür eden derunî ve evrensel bir fe¬ 
nomeni ifade etmektedir. 

234 


İnsanlık tarihinde ibadetin yerini dinin 
kaynağı tartışmalarından bağımsız ola¬ 
rak ele almak mümkün değildir. Bu çer¬ 
çevede Batı'da XVI. yüzyıldan itibaren il¬ 
kel kabilelerin, eski milletlerin, hatta ta¬ 
rih öncesi toplumlarının dinleri ve inanç¬ 
ları üzerinde bazı tezler ileri sürülmüştür 
(bk. DİN). Pek çok antropolog ve dinler 
tarihi araştırmacısı, bütün dinî gelişme¬ 
lerin başlangıcında görülen her şeye ka¬ 
dir bir yüce varlık inancının tarihî-kültü- 
rel değişmeler neticesinde daha sonra¬ 
ları politeizm, animizm, totemizm gibi 
terimlerle ifade edilen değişik inançlara 
dönüşmesine rağmen bu eski inancın iz¬ 
lerinin hâlâ mevcut olduğu tezini geliş¬ 
tirdi. Nitekim günümüzde Afrika, Asya, 
Güney ve Kuzey Amerika, Avustralya, Pa¬ 
sifik Okyanusu, Cava, Brezilya gibi yer¬ 
lerde yaşayan ilkel kabilelerde bir yüce 
varlık, ulu tanrı veya yüksek ruh inancına 
rastianmaktadır. İslâm dini de insanlığın 
ilk dininin tevhid inancına dayandığını, 
çok tanrılı dinlerin sonradan ortaya çık¬ 
mış sapmalar olduğunu kabul eder. İslâm 
inancına göre dinin kurucusu Allah’tır. İlk 
insan aynı zamanda peygamberdir. Allah 
cinleri ve insanları kendisine kulluk et¬ 
meleri için yaratmış (ez-Zâriyât 51/56), 
kendisine nasıl kulluk edileceğini de in¬ 
sanların arasından seçip gönderdiği pey¬ 
gamberler vasıtasıyla bildirmiştir. İnsan¬ 
lar tarihin seyri içinde çeşitli sebeplerle 
hak dinden uzaklaştıklarında Allah pey¬ 
gamberler göndermek suretiyle onları ya 
eski dinlerini doğru olarak yaşamaya veya 
yeni gönderdiği bir şeriata uymaya ça¬ 
ğırmıştır. Hz. Âdem’den itibaren bütün 
insanlar, Allah tarafından gönderilen tev¬ 
hid dininin esaslarını kavrayıp benimse¬ 
yecek ve hayatlarını bu esaslara göre dü¬ 
zenleyecek seviyede zihnî, ruhî ve bedenî 
kapasiteye sahip kılınmıştır. Kur’an’da, 
yaratılıştan itibaren Allah’ın insanlara 
bildirdiği dinin tevhid (Hanîf) dini olduğu 
ve onların bu dini benimsemeye yatkın 
bir fıtratta yaratıldığı belirtilmiştir (er- 
Rûm 30/30). 

İnsanlar yüceltme, sevgi, sığınma, kor¬ 
ku, acziyet, dünyevî menfaat elde etme, 
zarar ve sıkıntılardan kaçınma ve kurtu¬ 
luşa erme gibi duygu ve etkenlerle baş¬ 
langıçtan beri bir yüce varlığa veya çeşit¬ 
li varlıklara inanmış ve inandıklarına uy¬ 
gun bazı söz ve davranışlarla kullukları¬ 
nın gereğini yerine getirmiş yani ibadet 
edegelmiştir. Çünkü insan, diğer canlılar¬ 
da bulunmayan pek çok yetenekle dona¬ 
tılmış olmasına rağmen yine de iç ve dış 
sebeplerle acziyet, sığınma ve yardım di¬ 


leme duygularını devamlı hissetmiştir. 
Bu durum göz önünde bulundurularak 
ibadet, "Allah’a tapınma, Tânrı’ya doğru 
sevgi dolu bir gayret, Tanrı’dan uygun 
şeylerin istenmesi, Tanrı’nın teveccühü¬ 
nü kazanmak için yapılan eylem, Tanrı'ya 
tâzim ve saygı gösterme” gibi değişik şe¬ 
killerde tanımlanmıştır. 

Yapılan araştırmalar, insanlığın dinî 
tecrübesinde en yaygın ibadet şeklinin 
bir yüce varlığa veya çeşitli varlıklara dün¬ 
yevî veya uhrevî gayelerle dua edip yal¬ 
varmak olduğunu ortaya koymuştur. Du¬ 
anın şekli, ferdin mensup olduğu dine gö¬ 
re istenildiği veya ihtiyaç hissedildiğinde 
tekrar edilen birkaç kelimeden ibaret ola¬ 
bildiği gibi, belirli zaman ve mekânlarla 
irtibatlandırılmış dinî âyinler tarzında ge¬ 
nişlik ve yoğunluğa da sahip olabilmek¬ 
tedir. Gerek ilkel kabile dinlerinde gerek¬ 
se semavî olan ve olmayan gelişmiş din¬ 
lerde yüce Tanrı’ya tâzimi ve şükrü ifade 
etmek veya tanrıların gazabından kurtul¬ 
mak için kurban ve takdime sunmak iba¬ 
detle ilgili uygulamaların en önemlilerin¬ 
den birini oluşturmuştur. Kurban ve tak- 
dimelerle topluca icra edilmesi gereken 
âyinler mâbed ihtiyacını ortaya çıkarmış, 
bu şekilde mahallî şartlara ve dinlerin ya¬ 
pısına göre mimarileri değişen mâbedler 
yapılmıştır. Belirli ibadetler mâbede bağ¬ 
lı kılınmış ve bazı dinlerde mâbedde iba¬ 
det teşvik edilmiştir. Yılın belli ay veya 
günlerinde oruç tutulması veya bir kısım 
yiyeceklere karşı perhiz uygulanması, ba¬ 
zı mekânların ve bölgelerin kutsal sayıla¬ 
rak ziyaret edilmesi de dinî hayatı şekil¬ 
lendiren önemli ibadetler arasında yer 
almıştır. 
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B) İslâm Öncesi Dinlerde İbadet. Gü¬ 
nümüzde Afrika, Avustralya, Pasifik Ok¬ 
yanusu, Cava, Brezilya gibi yerlerde yaşa¬ 
makta olan veya yakın zamanlara kadar 
yaşamış bulunan ilkel kabilelerde ibadet, 
tasavvur şekilleri kabileden kabileye fark¬ 
lılık göstermekle birlikte bir yüce tanrı ve¬ 
ya ondan daha alt seviyede bulunan tan¬ 
rılar ve yüksek ruhlardan oluşan varlıkla¬ 
ra tapınma ihtiyacının ortaya çıkardığı, 
genellikle insanların ferdî tecrübelerine 
dayanan davranışları ifade etmektedir. 
Afrikalı ilkel kabilelerin çoğunun diğer 
İlâhî varlıkların ve ruhların üstünde bir 
yüce tanrıya da inandıkları görülmekte, 
bu yüce tanrı kabile insanı tarafından so¬ 
yut bir güç olarak algılanmakta, çeşitli 
sıfatlarla nitelendirilmekte ve bunlara 
muhtelif şekillerde ibadet edilmektedir. 
Esasen genel olarak ilkel kabilelerin dinî 
anlayışları incelendiğinde bir fiilin, davra¬ 
nışın, âyinin yahut kültün ibadet olabil¬ 
mesi için onun bir tanrı, tabiat üstü bir 
güç veya tanrılar için icra edilmiş olması¬ 
nın gerekliliği tesbit edilmektedir. 

İlkel kabile dinleri her kabilenin kendi¬ 
ne has özelliklerine göre yapılanmışsa da 
ibadetleri genelde ferdî veya cemaat ha¬ 
linde bir yüce varlığa dua etme, ona bazı 
hayvanları kurban olarak sunma, yiyecek 
ve başka şeyler takdim etme şeklinde ce¬ 
reyan etmektedir. Bununla birlikte dinî 
ve din dışı törenler de birbirinden ayrıl¬ 
makta, meselâ büyü nitelikli olanlar gibi 
bazı ritüel uygulamalar ibadet mahiyetin¬ 
de görülmemektedir. Evlilik merasimi, ka¬ 
bileye reis tayini vb. sosyal içerikli yerel 
kültlerle ilgili âyin ve törenlerin ibadetle 
ilişkisi ya çok azdır veya hiç yoktur. 

Söz konusu dinlerin belli kurucuları ve¬ 
ya peygamberleri olmadığı gibi kutsal ki¬ 
tapları ve yazılı kaynakları da yoktur. Bu 
sebeple ibadetlerinde herhangi bir me¬ 
tin kullanılmamakta, dinî âyinlerde tek¬ 
rar edilen ifadeler nesilden nesile sözlü 
olarak aktarılmaktadır. İlkel kabilelerde 
kötülüklerden korunmak, hayat, güç ve 
sağlık kazanmak ve dünyanın çeşitli ni¬ 
metlerinden faydalanmak, yağmur yağ¬ 
dırmak, bol mahsul elde etmek vb. amaç¬ 
larla tanrı veya tanrılara dua etmek iba¬ 


detin en yaygın şeklidir. Bu kabilelerde 
yüce tanrı veya tabiat üstü varlıkla diğer 
tanrılar veya ruhların yanında ata ruhları 
da önemli bir yer tutmaktadır. Özellikle 
Batı Afrika’da ve Avustralya yerlilerinde 
atalar en güçlü ruhî varlıklar olarak gö¬ 
rülmekte, bazı yerlerde tanrıya ve diğer 
ruhlara yapılandan farklı şekilde onlara 
da dua edilmektedir. 

İlkel kabilelerde yüce tanrı veya tanrı¬ 
ların yardımlarını elde etmek, gazapların¬ 
dan korunmak veya günahlardan kurtul¬ 
mak için icra edilen başlıca ibadetlerden 
biri de kurban takdimidir. Kabilelere göre 
değişen çeşitli kurban telakkilerine rast- 
ianmakla birlikte genelde sebze, alkol ve 
hayvan olmak üzere üç farklı türden kur¬ 
ban sunulmaktadır. Afrikalı ilkel kabilele¬ 
rin bir kısmına göre bazı tanrılar kanı sev¬ 
mez; onlar için sadece suyu veya alkolü 
yere dökmek, mezbahta birkaç ceviz, be¬ 
zelye veya fasulye sunmak kurban olarak 
kabul edilmektedir. Öte yandan tavuk 
kurbanının çok yaygın olduğu görülmek¬ 
teyse de koyun, keçi, köpek ve önemli 
âyinlerde boğa gibi hayvanlar da kurban 
olarak sunulmaktadır. Ferdin ruhlarla iliş¬ 
kisini devam ettirmek için günlük basit 
kurbanlar söz konusu olduğu gibi kurak¬ 
lık vb. tabii âfetlerin meydana geldiği za¬ 
manlarda bütün aile veya klanın da katı¬ 
lımıyla koyun veya boğaların sunulduğu 
merasimler düzenlenmektedir. Bu mera¬ 
simlerde bütün halk bir araya gelerek hay¬ 
vanın kesilmesini seyretmekte, etinden 
yemekte, bu arada bir reis veya rahibin 
yönetiminde dua edilmektedir. Bazı Afri- 
kalılar’ın büyük kayalıklarda veya coşkun 
nehirlerde ruhların bulunduğuna inan¬ 
dıkları ve inâyetlerini kazanmak yahut 
gazaplarından korunmak için onlara bazı 
şeyleri takdim ettikleri de görülmekte¬ 
dir. Doğu Afrika’da ölü kültü çok yaygın 
olup diğer ruhlara nisbetle onlara daha 
çok kurban sunulmaktadır. 

İlkel kabilelerde mâbed ve mezbah di¬ 
nî hayat açısından önemli kurumlardır. Af¬ 
rikalılar yüce tanrıyı her yerde hazır, güç¬ 
lü ve sınırsız kabul ettikleri için onun bir 
mâbede sığdırılamayacağmı düşünerek 
mâbed ve mezbahları diğer tanrıları için 
yapmışlardır. Mâbedler genellikle geo¬ 
metrik şekillerde olup büyük mâbedler 
bile ancak bir veya iki odalıdır. Tropikal 
bölgelerdeki mâbedler sadece rahiplerin 
girdiği kutsal bir mekânla diğer insanla¬ 
rın bulunduğu avludan ibarettir. Köylerde 
ise mahallî “baş tann” için ayrılmış kutsal 
bir yer ve takdimelerin sunulduğu ağaç 
veya taştan inşa edilmiş mezbahlar bulu¬ 


nur. Bu kutsal mekânlar genellikle yaban¬ 
cılara kapalıdır. 

İbadet genellikle ferdî tecrübeye da¬ 
yanmakla birlikte aile veya köy halkı da 
kabile reisinin yahut rahibin yönetiminde 
toplu âyinler icra eder. Afrika kabilelerin¬ 
de bazı dua ve kurban âyinlerini kabile 
reisleri veya din adamları yönetmektedir. 
Pek çok İlâhî varlığa ait kültün hâkim ol¬ 
duğu Batı Afrika’da özel olarak eğitilmiş, 
âyin sırasında farklı elbise giyen rahipler 
mevcuttur. Atalar için takdim edilen kur¬ 
ban törenlerini ise genellikle köyün reisi 
veya yaşlısı yönetir. Bunun yanında çeşit¬ 
li kabilelerde kâhinlik veya ilkel seviyede 
doktorluk yapan ve vecd halinde birtakım 
dinî tecrübeler yaşayan kişiler de bulun¬ 
maktadır. Sibirya ve Orta Asya’da yaşayan 
Moğol ve Türk kabilelerinde âyinleri yöne¬ 
ten, kötü ruhları kovmak suretiyle hasta¬ 
ları iyi eden ve gelecekten haber veren 
kamlar (şaman) vardır. Eskimolar arasında 
da çeşitli âyinleri yöneten şamanlar mev¬ 
cuttur. Malenezyalı kabilelerde diğer var¬ 
lıklar gibi bazı insanların da “mana” ola¬ 
rak ifade edilen güce sahip bulunduğuna 
inanılmaktadır. Polinezyalı kabilelerde de 
rahiplerin imtiyazlı bir konuma sahip ol¬ 
duğu bilinmektedir. 

İbadet vakitleri mahallî şartlara göre 
değişmekle birlikte genelde fertler, bir 
rahibe ihtiyaç duymadan her sabah ken¬ 
dilerinin veya ailelerinin özel kutsal me¬ 
kânına girerek dua ederler. Önemli bir 
işe girişirken, vahşi hayvanlardan korun¬ 
mak için ava çıkarken, güvenli bir şekilde 
geri dönmek için yolculuğa başlarken dua 
edilir, kurbanlar adanır. Kabile reisinin ve¬ 
ya bir rahibin yönetiminde toplu olarak 
gerçekleştirilen âyinlerin çoğu tarımla ya¬ 
hut toplu yapılan işlerle ilgilidir. Tarlalar 
ziraata hazır olduğunda ürünün verimli 
olmasını sağlamak, kaza ve yılan sokma¬ 
larına karşı korunmak amacıyla dua edi¬ 
lir, âyinler yapılır. Bunların dışında kabi¬ 
lelerin kendilerine göre kutsal saydıkları 
günlerde, meselâ genç erkek ve kızların 
ergenlik çağma girdikten sonra toplumun 
yetişkin üyeleri arasına katılmaları sıra¬ 
sında dinî âyinler icra edilmektedir. 

Hindistan kökenli dinlerde ibadet ge¬ 
nel olarak Sanskritçe “puja” kelimesiyle 
ifade edilir. Hinduizm’de ibadet, ferdin 
ve toplumun mutluluğu üzerinde etkili 
olduğu kabul edilen ve dinin tarihî seyrin¬ 
de farklı fonksiyon ve isimlere sahip bulu¬ 
nan tanrılar için yapılmaktadır. Her Hin¬ 
du, tenâsüh (samsara) sistemi bakımın¬ 
dan önceki hayatının bir sonucu olarak 
içinde doğduğu kast sınıfına göre birta- 
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kim dinî görevlerle yükümlüdür. Dolayı¬ 
sıyla ferdin şimdiki hayatını öncekinin, 
gelecek hayatını da şimdikinin belirleye¬ 
ceği şeklindeki sebep-sonuç prensibine 
dayalı bir İlâhî adalet (karma) fikriyle ru¬ 
hun bir bedenden ötekine geçerek ölüm¬ 
den sonra tekrar önceki hayatının netice¬ 
sine göre yeniden dünyaya geleceği şek¬ 
lindeki tenâsüh anlayışı Hinduizm’de iba¬ 
detin akîdevî temelini oluşturur. Bu din¬ 
de ibadet ferdî olup ana hatlarıyla tanrı¬ 
lara dua etmek, kurban ve takdime sun¬ 
mak, oruç tutmak ve kutsal yerleri ziya¬ 
ret etmekten ibarettir. Çeşitli türleriyle 
yoga da bir ibadet şeklidir. 

Hinduizm'de dua etmeye, Vedaiar'ı oku¬ 
maya ve çalışmaya bir tür besmele olan 
“om" ile başlanır. İbadetten önce yıkanıp 
temizlenmek ve yiyecekleri sınırlayarak 
belli bir perhiz uygulamak suretiyle hazır¬ 
lık yapılır. Kadınlar Vedalar’ın ve kutsal 
İlâhilerin okunduğu ibadetlere katılmaz¬ 
lar, onlar sadece ibadet kaplarını temiz¬ 
leyip yemek hazırlarlar. İbadetlerde 108 
taneli teşbih kullanılır. Rahiplerin (brah- 
man) omuzdan bele doğru doladıkları kut¬ 
sal beyaz ipleri pamuktan, hükümdar sü¬ 
lâlesiyle savaşçılarınki kendirden, tüccar, 
esnaf ve çiftçi sınıfmınki ise yünden yapıl¬ 
mıştır. 

Kurban, yılın belirli dönemlerinde ve 
ferdin hayatındaki bazı yükümlülükleriyle 
ilgili olarak düzenli veya isteğe bağlı ola¬ 
rak ihtiyaç duyulduğunda sunulan kur¬ 
ban olmak üzere ikiye ayrılmaktadır. Do¬ 
ğum, evlilik ve cenaze kurbanları sadece 
evde icra edilir. Önceleri istisnaî durum¬ 
larda insan da kurban edilirken zamanla 
bu âdet ortadan kalkmış, yalnız boğa, 
koç, teke gibi hayvanlar kurban edilmeye 
başlanmıştır. Tanrılara ayrıca süt, pirinç, 
arpa, un ve bunlardan yapılan yiyecekler¬ 
le bahar bayramında soma bitkisinden ha¬ 
zırlanan soma kurbanı takdim edilmekte, 
senenin belli günlerinde ve bayramlarda 
yemek yememek veya bir şekilde perhiz 
yapmak suretiyle oruç tutulmaktadır. 

Himalaya’nm yüksek tepeleri, Brinda- 
ban ve Benâres şehirleri, sevap kazan¬ 
mak için suyunda yıkanılan Ganj ve Jum- 
na (Yamuna) nehirleri Hinduizm’de kutsal 
sayılır ve her yıl bu mekânlar hac amacıy¬ 
la ziyaret edilir: mâbedler de ibadet niye¬ 
tiyle ziyaret edilmektedir. Öldükten son¬ 
ra vücudunun yakılması ve küllerinin Ganj 
nehrinin suyuna serpilmesi her dindar 
Hindu’nun isteğidir. Hindular'ın evlerin¬ 
de, tanrılarının heykellerini koydukları 
ibadet için hazırlanmış kutsal köşe veya 
mekânlar bulunmaktadır. Hindular yıka¬ 


yıp temizledikleri tanrının heykeli karşı¬ 
sında tefekküre dalar, takdime olarak 
heykelin önüne güzel kokulu ağaç, çiçek, 
yemek, meyve ve pirinç koyarlar; boynu¬ 
na ipten gerdanlık takar, alnına güzel ko¬ 
kular sürer, tütsü koyar ve fenerler yaka¬ 
rak etrafında dolanırlar. Hindular’ın ya¬ 
şadığı yerleşim merkezlerinde yanların¬ 
da kutsal yıkanmaya elverişli havuzların 
yer aldığı mâbedler bulunmaktadır. Hin¬ 
duizm’de toplu ibadet dinî bir zorunluluk 
olmamasına rağmen mâbedlerde rahip¬ 
lerin eşliğinde yapılan ibadet evdekilere 
nisbetle biraz daha gelişmiştir. 

Hinduizm’de ibadet, tanrılara birkaç 
çiçek takdim edilmesinden ibaret olan 
günlük uygulamalardan büyük bir katı¬ 
lımla kutlanan dinî bayramlara kadar 
farklı özelliklere sahip âyinleri içermekte¬ 
dir. Tanrı Krişna için kutlanan “holi” adlı 
ilkbahar ve tanrıça Lakşmi için kutlanan 
“divali” adlı sonbahar bayramı, yine ekim 
ayında tanrıça Kal'ı için icra edilen on 
günlük bayram dışında tanrı Şiva ve tan¬ 
rıça Saravasti için kutlanılan pek çok ma¬ 
hallî bayram vardır. Bu bayramlarda tan¬ 
rı heykeli arabalarla çekilerek gezdirilir, 
ırmaklara götürülür ve törenle yıkanır. 
Öte yandan yeni doğan çocuğa ad veril¬ 
mesi, çocukluktan ergenliğe geçiş, evlilik 
ve cenaze merasimleri de dinî muhteva¬ 
lıdır. Bunların dışında dindar bir Hindu, 
gelecek hayatında daha alt kasta men¬ 
sup olarak veya daha kötü şartlarda doğ¬ 
mamak ve en sonunda tanrı Brahman’¬ 
da sonsuzluğa erişmek için zamana bağlı 
olmadan tanrılara kurban sunar, kutsal 
yerleri ve mâbedleri ziyaret eder, fakirle¬ 
ri doyurur, mukaddes sözleri zikreder ve 
zühde dayalı bir hayat yaşamaya çalışır. 

Milâttan önce VI. yüzyılda Siddhartha 
Gotama Buda tarafından Hindistan’da 
kurulan Budizm’de, ferdin hayatını önce¬ 
ki hayatında yaptıklarının belirleyeceği 
anlamını taşıyan karma inancı ve tenâsüh 
fikriyle doğrudan bağlantılı olarak kur¬ 
tuluşa götüren yolun önemli bir parçası 
olan, merkezinde Buda’nın bulunduğu 
ibadet kavramı dua, oruç, kutsal yerleri 
ziyaret, zikir ve zühd hayatından oluşan 
faaliyetleri kapsamaktadır. Canlıları öldür¬ 
memek Buda’nın öğretilerinde önemli bir 
yer işgal ettiği için bu dinde kurban iba¬ 
detine rastlanmamaktadır. İbadet esas 
itibariyle ferdî olmakla birlikte mâbedler¬ 
de topluca icra edildiği de görülür. Kur¬ 
tuluşa (Nirvana) Buda'nın “sekiz dilimli 
yol”u ile ulaşılabilir. Bu sekiz ilke insanı 
ahlâk, hikmet ve zihnin meditasyonu açı¬ 
sından kurtuluşa taşıyan yollardır. Sekiz 


dilimli yolun tam anlamıyla uygulanabil¬ 
mesi için hiçbir canlıyı öldürmemek, hır¬ 
sızlık yapmamak, duyuları yanlış tarafa 
yöneltmemek, yalan söylememek ve içki - 
uyuşturucu kullanmamak şeklinde sırala¬ 
nan beş emir yerine getirilmelidir. Buda 
zamanında sadece yukarıdaki temel öğ¬ 
retiler söz konusu iken daha sonra onun 
heykellerinin konulduğu mâbedler, ondan 
kalan eşyanın muhafaza edildiği kutsal 
mekânlar ve ilk şeklini onun zamanında¬ 
ki gezici keşiş ve yardım toplayıcılardan 
alan manastırlar ortaya çıkmıştır. Bu¬ 
dizm’in Theravada ve Mahayana adlı iki 
büyük mezhebiyle aynı dinin bünyesinde¬ 
ki çeşitli akımların ibadet anlayış ve uygu¬ 
lamalarında farklılıklar mevcuttur. 

Budizm’de rahipler sınıfı dahil olmak 
üzere herkes “üçlü cevher” (Budist âmen- 
tüsü), “dört kutsal temel gerçek”, “sekiz 
dilimli yol” ve “beş emir”e bağlıdır. İba¬ 
detle ilgili diğer uygulamalar arasında 
dua önemli bir yere sahiptir. Theravada 
Budistleri ibadetlerini kanonik Pali diliyle 
yaparlar. Dua edenler ellerini yüzleri hiza¬ 
sında birbirine kavuşturur, eğilerek diz 
çöker ve secdeye kapanırlar. Buda’nın 
adını zikreder ve Budist âmentüsünü üç 
defa tekrarlar. Bunu kutsal Pali metin¬ 
lerinin bazı kısımlarının okunması takip 
eder. İbadetin ileri safhalarında erkekler 
ve kadınlar elleri üzerinde yere kapana¬ 
rak yüzlerini yere sürerler. Mâbedlerde 
ise ferdî olarak Buda’nın heykeline tâzim- 
de bulunulur, ona çiçek ve tütsü sunulur, 
ateş veya mum yakılır. Budistler Buda 
heykelinin önünde diz çöker, ellerini bir¬ 
leştirilmiş olarak yüz hizasında tutar, ba- 
zan da secdeye kapanırlar. Mâbedlerde 
toplu âyinler icra edilmez, ancak az da 
olsa toplu ibadetler için kullanılan büyük 
mâbedler vardır. Buralarda Buda için 
hazırlanmış kutsal metinlerden parçalar 
okunarak tâzimler toplu halde yapılır. 
Kutsal günlerde ileri gelen bir din adamı 
Budizm’in öğretileri, ahlâkî ve mânevî 
emirleri konusunda vaaz verir. 

Genellikle mâbedlerin çevresinde inşa 
edilen manastırların düzenli ibadet za¬ 
manları vardır. Ayda iki defa, aybaşı ve 
ayın on dördüncü günleri oruç günüdür. 
Bu günlerde bir araya gelen keşişler gü¬ 
nahlarını itiraf ettikleri törenler düzen¬ 
lerler. Rahipler âyin esnasında kutsal me¬ 
tinleri okurken orada bulunan halktan 
kişiler de yere kapanır. Budizm’de çeşitli 
kutsal ziyaret mekânlarının yanında Bu- 
da’nm heykelleri, yine onun Seylan’da 
Kandy’de bulunan Kutsal Diş Tapınağım¬ 
daki dişi, Burma’da Rangoon'da Shwe 
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Dagon Mâbedi’ndeki saçı ve Gaya'daki 
Bodhi (Bo) ağacı da kutsal kabul edilmek¬ 
tedir. Buda’nın hayatında önemli geliş¬ 
melere sahne olan tarihler de bir tür iba¬ 
det anlayışıyla kutlanmaktadır. 

Mahayana Budizmi’nde yeni bazı öğre¬ 
ti ve ibadet objeleri farklı bir ibadet anla¬ 
yışının gelişmesine yol açmıştır. Thera- 
vada mezhebine göre sekiz dilimli yol ve 
Buda’nın ilgili öğretilerini takip ederek 
kurtuluşa ermek esas iken Mahayana 
mezhebinde ferdin kurtuluşa erip Buda 
haline gelmesi anlamında Bodisatva ide¬ 
ali geliştirilmiş, bununla aynı zamanda 
diğer insanların kurtuluşu da hedeflen¬ 
miştir. Bu mezhebin daha sonra gelişen 
bir başka önemli doktrini de kurtuluşun 
amellerle değil imanla mümkün olduğu 
inancıdır. Aynı mezhepteki cennet fikri 
de önemli bir doktriner farklılık oluştur¬ 
maktadır. Kişi Nirvana’ya ulaşmanın ön¬ 
cesinde idarecisi Buda Amitabha (son¬ 
suz aydınlığın Budası) olan cennete gire¬ 
bilir. Cennete girmek Amitabha’ya iman 
ve dua etmekle mümkündür. Mahayana 
mezhebine bağlı Budistler Buda. Bodisat¬ 
va ve Amitabha’ya sıkıntılardan kurtul¬ 
mak, inâyetlerini kazanmak ve cennete 
girebilmek için günde birçok defa dua 
eder ve onların adlarını anarlar. Zikir es¬ 
nasında 108 taneli teşbih kullanılır. Dua 
ederken iki el bir araya getirildiğinde teş¬ 
bih iki eli birden sarar; böylece dua ede¬ 
nin Buda’nın elini kendi elleri arasına al¬ 
dığına inanılır. Tibet. Çin ve Japonya'da 
evlerde Buda veya Amitabha heykelle¬ 
rinin bulunduğu dua için ayrılan köşeler 
vardır. Heykeller ipeklerle bezenir, etrafı 
çiçekve tütsülerle süslenir. Buralarda aile 
fertleri günde üç defa dua eder, kutsal 
metinler okurlar. 

Mahayana Budizmi’nde de rahip ve ke¬ 
şişlerin günlük âyinler düzenlediği mâ- 
bedler vardır. Halk bu âyinlerin çok az bir 
kısmına özel bir festival düzenlenmesi, 
aileden birinin hastalanması veya ölmesi 
durumunda iştirak eder. Tibet ve NepaT- 
de insanlar mâbedlerde heykellerin önün¬ 
de tâzimle eğilir, diz çöker, dua ederler. 
Japonya’daki Budist fırkalarında büyük 
katılımlı cemaatlerle ibadet yapılır. Rahip¬ 
lerin okuduğu İlâhilerle devam eden âyi¬ 
nin doruk noktasında perde açılarak hey¬ 
kellerin ve takdimelerin konulduğu mez- 
bah bütün ihtişamı ve altın parıltılarıyla 
ortaya çıkar. Budizm’de bu ibadetlerin 
dışında cenaze merasimleri de yapılır. 

Jainizm’de yaratıcı bir tanrı anlayışı ol¬ 
mamasına rağmen mâbedlerde ruh gö¬ 
çünden kurtulan ve yeniden doğma çem¬ 


berinden sıyrılmanın yollarını gösteren 
Jina (Cina) ve Tirtankaralar’a ait heykelle¬ 
rin insanların hırstan uzaklaşmaları, tek¬ 
rar dünyaya gelme zahmetinden kurtul¬ 
maları ve nihaî kurtuluşa ermeleri için 
yol gösterici olduklarına inanılmakta, bu 
sebeple Cina ve Tirtankaralar’a ibadet 
edilmektedir. Jainizm’de ibadetin hede¬ 
fi, ruhu doğumla ölüm arasında cereyan 
eden bağdan kurtararak ebedî saadete 
erdirmektir. Jainizm’de kurtuluş imanın 
üç cevheriyle mümkündür: Doğru bilgi, 
doğru iman ve doğru davranış. Herkesin 
sıkıca uyması gereken esaslar içinde öl¬ 
dürmemek, yalan söylememek, hırsızlık 
yapmamak, mümkün olduğu kadar cinsî 
münasebetten kaçınmak ve en az maddî 
imkânlarla yetinmeyi bilmek şeklinde sı¬ 
ralanan beş prensip çok önemlidir. Din¬ 
dar Jainistler gün doğmadan önce kalkar 
ve 108’lik teşbihleriyle Cina ve Tlrtanka- 
ralar’dan yardım diler, dua ederler; bitiş¬ 
tirilmiş elleriyle doğu, kuzey, batı ve gü¬ 
neye eğilerek bu yakarışı tekrarlarlar. 
Svetambara (beyaz giyinenler mezhebi) Jai- 
nistleri mâbedde sabah ve akşam olmak 
üzere günde iki defa ibadet ederler. İba¬ 
detin özünü Tirtankara heykelinin yıkan¬ 
ması, önünde secdeye kapanıp dua edil¬ 
mesi oluşturur. Svetambaralar, heykelle¬ 
re ve mâbed âyinlerine gösterdikleri say¬ 
gıyı Hindu Brahmanları’na da gösterirler. 
Hatta akşam ibadetlerinde yalnız bu ra¬ 
hipler mukaddes mekâna girebilir, en bü¬ 
yük Tirtankara heykelinin önündeki lam¬ 
ba ve tütsü çubuklarını yakabilir. Digam- 
bara Jainistleri’nde de ibadete hazırlık ve 
mâbed kuralları Svetambaralar’a genel¬ 
de benzemekle birlikte Digambaralar’da 
ibadeti Hindu rahipler değil Jainist rahip¬ 
ler yönetir. Svetambaralar’dakinin aksine 
Digambaralar’da kadınların mabede gir¬ 
mesi yasaktır. Her iki mezhebin ibadetin¬ 
de mânevî ibadet olarak tanımlanan kı¬ 
sım oldukça önemli olup ibadetin esasını 
teşkil etmektedir. Günlük ibadetlerin dı¬ 
şında Jainistler, takvimlerine göre yılın 
son mevsimi olan kutsal Pajjusana’da di¬ 
nî festival icra eder ve bu sırada sekiz gün 
veya daha fazla bir süre oruç tutarlar. Ay¬ 
rıca Hindularîn tanrıça Lakşmi için kutla¬ 
dıkları divali bayramını Mahavira’nın kur¬ 
tuluşa erişi anısına Jainistler de kutlar. 
Bunun dışında Jainistler’in ağır şartlar ve 
hükümler taşıyan kırk günlük oruç iba¬ 
detleri vardır. Jainistler, bazı ilâhların te¬ 
celli ettiğine inandıkları özel mekânları 
kutsal sayarak ziyaret ederler. 

Sih dininde tek Tanrı inancına dayanan 
ibadet, özünü Guru Nanak’ın öğretilerin¬ 


den alan Adi Granth adlı kutsal kitapla 
şekillenmiş olup bir kimsenin fiillerinin 
gelecek hayatını doğrudan etkileyeceği 
şeklindeki karma ve tenâsüh anlayışlarıy¬ 
la yakından ilgilidir. Sih dininde ibadete 
yönelik uygulamalar evde ve mâbedde 
dua etmek, Adi Granth’tan pasajlar oku¬ 
mak ve Amritsar Altın Mâbedi’ni ziyaret 
etmekten ibarettir. Sihler, evlerinde kut¬ 
sal kitapları için ayırdıkları özel bir odanın 
veya evin bir köşesinde sabah, akşam ve 
gece yatarken ibadet ederler. Hazırlık ola¬ 
rak bir tür temizlik yaptıktan sonra sabah 
duasına Nanak’ın İlâhisiyle (Japji Sahib) 
başlarlar; ailevî bir görev olarak da Adi 
Granth’tan bazı kısımları birlikte okurlar. 
Gurdvara olarak adlandırılan mâbedler¬ 
de ibadet cemaat halinde sabah ve ak¬ 
şam vakitlerinde yapılır; ibadetin ilk saf¬ 
hasını Adi Granth’ın okunmak için özel 
mekânından çıkarılması teşkil eder. İba¬ 
det edecek kişi mâbedin etrafında dö¬ 
ner, ellerini birleştirerek Adi Granth’m 
önünde eğilir ve dua eder. Adi Granth’m 
açılmasının ardından bir tür müzik icra 
edilir, rahipler tarafından cemaate vaaz 
verilir, kutsal metinlerden pasajlar oku¬ 
nur, helva türü bir tatlı olan “komünyon" 
dağıtılır. Sihler, XVI. yüzyılda V. Guru Ar- 
jun zamanında yapımı tamamlanan ve 
Tanrı’nın evi (Darbar Sahib) olarak kabul 
edilen Amritsar Altın Mâbedi’ni ziyaret 
ederler. Mezhepler arasında ibadet uygu¬ 
lamaları bakımından bazı farklılıklar bu¬ 
lunmaktadır. 

Çince'de ibadeti ifade etmek için kul¬ 
lanılan kelimeler arasında “chi” (mânevî 
varlıklar, et, sağ el) en yaygın olanıdır. Ke¬ 
lime üç anlamı da dikkate alınıp terim 
olarak “bir parça eti sağ elle tutup ruhla¬ 
ra sunmak" şeklinde yorumlanmaktadır. 
Çin’in dinî kültürünün inanç ve ibadete 
yönelik esaslarını korumakla birlikte da¬ 
ha çok ferdî ve İçtimaî mutluluğun ger¬ 
çekleştirilmesini amaçlayan Konfüçyüs’ün 
öğretileri temelde ahlâkî karakteri ağır 
basan bir sistem oluşturur. Konfüçyüsçü- 
lük'te ibadet ve ahlâk anlayışı Çin gelene¬ 
ğinden gelen tanrı ve bir tür âhiret inancı 
üzerine temellendirilmiştir. İbadet, ruha¬ 
nî varlıkları memnun etmek yanında in¬ 
sanların dünyevî menfaatlerini sağlama¬ 
yı da amaçlamaktadır. Konfüçyüsçülüğün 
ibadetle ilgili uygulamaları Çin gelene¬ 
ğinde mevcut olan atalara saygı, Konfüç¬ 
yüs’ün Tien şeklinde adlandırdığı yüce 
tanrı ve diğer ruhanî varlıklara tapınmak, 
onlara dua etmek ve kutsal varlıklara 
kurban takdiminden ibarettir. Ancak söz 
konusu din ibadet konusunda ritüellerin 
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uygulanışını yeterli görmemekte, bunla¬ 
rın ahlâkî ve derunî boyutu üzerinde de 
önemle durmaktadır. Konfüçyüsçülük’te 
ibadet ve dinî âyinlerdeki en önemli şey 
saygıdır. Beş Klasik (Wou King) ve Dört Ki¬ 
tap (Se Chou) olmak üzere iki koleksiyon¬ 
dan oluşan kutsal metinlerden ilkine ait 
olan Dinî Törenler Kitabı (Li Chi), “Her za¬ 
man her şeyde saygı olsun” ifadesiyle 
başlar, Tanrı’nın dinsiz ve saygısız kişiden 
desteğini çekeceğini, insanın âyinlerde 
sadece saygılı değil aynı zamanda sami¬ 
mi olması gerektiğini bildirir. Konfüçyüs- 
çülük, dua ve kurbanlar için saygı ve sa¬ 
mimiyetten sonra sadelik ve vakarı ara¬ 
mıştır. 

Tao’nun yaratıcı ve yaşatıcı prensip ol¬ 
duğu inancına dayanan, ayrıca pomteist 
ve mistik bir mahiyet taşıyan Taoizm'de 
ruhun ölümsüzlüğü ve dünyada iyi bir 
hayat sürenlerin Tao ile beraber olacağı 
inancı, ibadetin ve bu dinin kurucusu 
Lao-tzu’nun ahlâkî öğretilerine uymanın 
hedefini teşkil etmektedir. Taoizm’in ah¬ 
lâkî alanda Konfüçyüsçülük’ten. dinî uy¬ 
gulamalarda da Budizm'den etkilendiği 
bilinmektedir. Bu etkileşimden sonra Ta- 
oizm’de yeni bir yorumlama ve yapılan¬ 
maya gidilmiş, bu çerçevede manastır 
hayatı ve rahiplik müessesesi benimsen¬ 
miş, Budizm'den bazı dinî uygulamalar 
alınmış, zaman içinde bazı tanrılara ta- 
pılmaya başlanmış ve onlar için mâbed- 
ler yapılmıştır. Yüce tanrı kabul edilen 
Shang-Tı günümüzde Taoizm’in ibadet 
edilen tanrısı haline gelmiştir. 

Politeist bir din olup “tanrıların yolu" 
anlamındaki Şinto kelimesiyle Şintoizm 
diye anılan Japon dininde ibadetler daha 
çok hastalık, kuraklık, deprem gibi dün¬ 
yevî sıkıntı ve âfetlerden kurtulmak ve 
iyilikleri elde etmek amacına yönelik gö¬ 
rünmektedir. Şintoizm'de ibadet şekille¬ 
ri dua, kurban, çeşitli yiyeceklerin tanrı¬ 
lara sunulması, oruç ve kutsal mekân zi¬ 
yaretinden ibarettir. İbadetler mâbedler- 
de icra edildiği gibi “tanrı rafı” (Kami-dana) 
olarak adlandırılan özel bir mekâna yöne¬ 
lerek evlerde de yapılabilmektedir. Kişi 
önce elini ve yüzünü yıkayıp ağzını çalka¬ 
lamak suretiyle bir tür hazırlık yaptıktan 
sonra ellerini birbirine çırpıp diz üstü çö¬ 
ker ve başını öne eğerek dua eder. Mâ- 
bedlere girecek olanlar da ibadete hazır¬ 
lık mahiyetinde bir temizlik yapmalıdır. 
Bazı özel durumlarda bir tür gusüi de 
yapılmaktadır. Tapınağa girildikten son¬ 
ra dua salonu önünde eğilip çeşitli hay¬ 
vanlardan veya yiyeceklerden takdimeler 
sunulur, el çırparak tanrının dikkati çeki¬ 
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lir ve dua edilir. Dualar ferdî olarak yapı¬ 
labileceği gibi rahiplerin yönettiği dua 
âyinlerine katılmak da mümkündür. İse’- 
de Güneş Tanrıçası Amaterasu’nun tapı¬ 
nağının bulunduğu en büyük kült yerini 
ziyaret etmek ve Amaterasu'nun doğu¬ 
şunu izlemek Şintoistler için kutsaldır. 
Evlenme merasimleri Şinto tapmakları¬ 
na bitişik evlenme salonlarında gerçek- 
leştirilmekte, cenaze işlerini Budist rahip¬ 
ler yerine getirmektedir. Japonlar'ın, dinî 
hayatlarında Hıristiyanlık gibi bazı farklı 
dinlerin öğretilerini uyguladıklarını, Şin¬ 
toizm ve Budizm'in birbirinden etkileşim¬ 
leri yanında başka dinlerin de onların ha¬ 
yatına tesir ettiğini görmek mümkün¬ 
dür. Şintoistler tanrıyı çağırmak, onun 
önünde hizmette bulunmak anlamın¬ 
daki Matcuri bayramından önce üç gün 
oruç tutarlar. Ayrıca mahsulleri koruma, 
hasat için tanrıya şükretme gibi dinî bay¬ 
ramlarla birlikte çeşitli bölgelerde yerel 
festivaller de yapılmaktadır. 

Müslümanların İran'ı fethetmeleri so¬ 
nucunda VIII. yüzyıldan itibaren Hindis¬ 
tan'a göç eden İranlı Mecûsîler'in inanç 
sistemi olan Parsîlik’te dua etme, takdi¬ 
me ve kurban sunma, mâbeddeki âyin¬ 
lere katılma gibi değişik ibadet şekilleri 
vardır. Rahipler sınıfı dışındakiler için iba¬ 
detin vakti ve günü yoktur. Dindar bir 
Parsî her gün, “Ey mutlak güç sahibi, 
yardımıma yetiş! Ben tanrının bir ibadet- 
çisiyim. Ben tanrıya ibadet eden bir Zer¬ 
düşt’üm. Zerdüşt’ün dinini övmeyi ve 
ona inanmayı kabul ediyorum” şeklinde¬ 
ki “âmentü”yü okur, ellerini ve ayaklarını 
yıkar, mâbede girmeden önce ayakkabı¬ 
larını çıkarır, günahlarının bağışlanması¬ 
nı dileyerek içeriye girer. Mâbedde rahip 
aracılığıyla kutsal ateşin külleri alınır. Kut¬ 
sal metinlerden bazı parçalar okunarak 
dua edilir ve kutsal ateşe sırt çevrilme¬ 
den geriye doğru gidilerek kapıdan çıkı¬ 
lır. Mâbeddeki ibadet ferdîdir. Rahipler, 
Tanrı’nın azametini temsil eden mâbed¬ 
deki ateşin devamlı yanmasını sağlar, 
günde beş defa ateşin temizliğini koru¬ 
ma âyini yapar, Avesta’dan bazı kısımları 
okurlar. Ateş, güneş ışınlarından ve insan 
nefesinden korunacak şekilde muhafaza 
edilir. İyiyi ve kötüyü birbirinden ayırt 
edebilecek yaşa geldiklerinde erkek ve 
kız çocukları “naujote” adı verilen bir tö¬ 
renin dinî öğretilerinden sorumlu hale 
gelirler. Parsîler, ateş ve toprağın kut¬ 
sallığına ve kirletilmemeleri gerektiğine 
inandıkları için ölülerini “dakhma” olarak 
adlandırılan üstü açık “sükûnet kuleleri”- 
ne koyarlar. Ferdî dua ve mâbed ziyareti 


ötesinde bir yükümlülüğü olmayan rahip¬ 
ler sınıfı dışındaki Parsîler'in iyi düşünce, 
iyi söz ve iyi amel sahibi olmaya gayret 
etmeleri gerekmektedir. 

Eski Türk dininde düzenli günlük iba¬ 
detlerin ve ibadethanelerin bulunduğuna 
dair açık bilgi yoktur. Ancak Çin kaynak¬ 
ları, Fuyun-se diye adlandırdıkları bir ta¬ 
pınak veya ibadethânenin Türkler’de mev¬ 
cut olduğunu bildirmektedir. Eski Türk- 
ier’de ecdat mağaraları, mukaddes dağ¬ 
lar ve yer-sular, hakanın otağı ve obalar, 
âbidevî mezarlar, ev veya Türk çadırı 
önemli dinî merasimlerin icra edildiği 
mekânlar olmuştur. Eski Türkler’in dinî 
âyin ve törenleri, belirli zamanlarda veya 
tesadüfi olaylar dolayısıyla yapılanlar ol¬ 
mak üzere ikiye ayrılabilir. Her yıl mevsim 
değişiklikleriyle ilgili olarak ilkbahar, yaz 
ve sonbaharda düzenli biçimde yapılan 
dinî törenlerin yanında kötü ruhlara kar¬ 
şı, adak hayvanını salıverme veya yağmur 
yağdırma gibi olaylar sebebiyle yapılan 
törenler de vardır. Bunların dışında gün¬ 
lük. haftalık veya aylık olmak üzere peri¬ 
yodik ibadetlerin bulunup bulunmadığı 
bilinmemekte, ancak başı açıp yüzü ve 
elleri göğe kaldırıp tanrıya dua edildiği, 
şarka dönüp diz çökerek ebedî tanrıya 
tapınıldığı nakledilmektedir. Geleneksel 
Türk dininde ayrıca “saçı” adı verilen san- 
gularm, “yalama” denilen ve ağaçlara ya¬ 
hut şaman davuluna bez veya paçavra 
bağlanmasından ibaret olan uygulama¬ 
nın, nihayet kurbanın büyük yeri vardır. 
Bir tür kansız kurban olan saçının yanın¬ 
da kanlı hayvan kurbanı en eski ibadet 
usulü olup en önemli kurban at kurbanı¬ 
dır. Kurban âyinini baba, başkan veya ha¬ 
kan icra eder. Türkler’de özellikle resmî 
büyük âyinlerin başkanlığını veya yöneti¬ 
ciliğini hakan yapmaktaydı. Kamlar ise ba¬ 
zı özel durumlarda ruhların uzmanı ola¬ 
rak devreye girmektedirler. Âyin sırasın¬ 
da kam göklere çıkmayı temsil eder, özel 
İlâhiler söyler, ruhları ve ataları çağırır, 
sihirli davulunu çalarak göğe yükselip in¬ 
meyi temsil ederdi. 

Yahudilikte ibadet anlayışının, Hz. Mû- 
sâ'nın aracılığıyla Rab Yahova ile İsrâilo- 
ğuiları arasında, Yahova’nın sözünü din¬ 
lemeleri ve ahdini tutmaları durumunda 
O’nun da İsrâiloğulları'nı seçkin ve mu¬ 
kaddes millet kılacağı şeklindeki ahid üze¬ 
rine temellendirilmesi gerekmektedir (Çı¬ 
kış, 19,20). Yahudilikte ibadet, dünya ha¬ 
yatının Rab Yahova’nm iradesine göre dü¬ 
zenlenmesi ve kulun fiillerinden sorumlu 
tutulacağı bir âhiret inancı ile anlam ka¬ 
zanmaktadır. 
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Yahudiler, antik dönemden itibaren Or¬ 
tadoğu'nun devamlı değişen siyasî den¬ 
geleri sebebiyle yaşadıkları uzun sürgün 
ve göç dönemlerine rağmen dinî gelenek¬ 
lerini büyük oranda muhafaza etmekle 
birlikte dinî uygulamalarında bulunduk¬ 
ları coğrafyayla da ilgili olarak bazı deği¬ 
şiklikler meydana gelmiştir. Yahudilik’te 
ibadet amacıyla yapılan uygulamaları dua, 
oruç, hac ve bir tür zekât olârak sırala¬ 
mak mümkündür. Dualardan bazıları Ârâ- 
mîce olsa da ibadet dili İbrânîce'dir. Miş- 
na’ya göre diğer dillerde de dua etmek 
mümkündür. Nitekim Helenikdiaspora 
döneminde Grekçe dua yapıldığı olmuş¬ 
tur. Ancak XIX. yüzyıldan sonra ibadet 
dilinde İbrânîce’nin kullanılması fikrine 
sadık kalınmaya gayret edilmiştir. Yahu¬ 
dilik’te kulluğu ve ibadetle ilgili uygula¬ 
maları ifade etmek için İbrânîce ‘avd 
(çalışmak, hizmet etmek) kökünden mas- 
dar olan ‘avodah kelimesi kullanılmak¬ 
tadır. Kelime bu anlamıyla Ahd-i Atîk’te 
pek çok defa tekrar edilmiştir (meselâ bk. 
Çıkış, 3/12,4/23; Malaki, 3/14; Eyub, 21/15). 
Yahudi kutsal kitabı Tanah’ta, gelenek¬ 
sel ibadetlerin büyük ölçüde mâbeddeki 
kurban ve takdimelere hasredildiği gö¬ 
rülmektedir. Tanah'ta mâbedde icra edi¬ 
len ibadetlerde okunacak dualara dair pek 
çok örnek mevcuttur. Mâbede bağlı ol¬ 
mayan ibadet ise Bâbil esaretinden son¬ 
ra ortaya çıkmıştır. Süleyman Mâbedi'nin 
yıkılmasının ardından yahudiler ibadetle¬ 
rini sinagoglarda icra etmeye başladılar. 

Yahudilik’te ibadete başlamadan önce 
eli takdis edilmiş suya daldırarak veya bi¬ 
leğe kadar yıkayarak bir nevi abdest alınır. 
Ayrıca gerekli durumlarda vücudu tama¬ 
men suya daldırmak veya yıkanmak su¬ 
retiyle gusledilir. İbadetler günlük, hafta¬ 
lık ve yıllık olarak ferdî veya cemaat ha¬ 
linde icra edilmektedir. Günlük ibadet 
evde ferdî yahut mâbedde cemaat halin¬ 
de, sabah, öğleden sonra ve güneş bat¬ 
tıktan sonra dua etmekten ibarettir. Tan- 
rı’nın huzurunda başın örtülmesi gerek¬ 
tiği için diğer vakitlerden farklı olarak sa¬ 
bah duasında “dua atkısı” örtülmekte, 
ayrıca sol pazuya ve alna Tevrat’ın Çıkış 
ve Tfesniye bölümlerinden bazı kısımların 
yazılı bulunduğu muska şeklinde “dua ka¬ 
yışı” takılmaktadır. Dua sırasında doğu 
tarafına Kudüs’e dönülür, ayaklar bitişik 
olarak ayakta durulur, eller semaya doğru 
uzatılır, baş öne eğili vaziyette huşû için¬ 
de Tanrıya yakarılır. Dua eden kişi şükür 
ve tâzim esnasında rükûa varır ve dua 
okuyarak kalkar, üç adım geri giderek 
sağa sola eğilir. Bu şekliyle günlük ibadet 


müslümanların namaz ibadetine benze¬ 
mektedir. Bu ibadetlerde Tanah’tan bazı 
kısımların yanında çeşitli dualar da oku¬ 
nur. 

Yahudiler evlerinin giriş kapısının per¬ 
vazına, “mezuza” denilen uzun bir boru 
içinde rulo halinde Tevrat’tan cümlelerin 
yazılı olduğu mahfazalar asarlar ve eve 
giriş çıkışta ona dokunup parmaklarını 
öperler. Evde günlük ibadetlerden başka 
dinî törenler de icra edilir. Cuma akşamı 
Şabat (sebt) gününün başlangıcına işaret¬ 
le evin hanımı takdis dualarını okuyarak 
Şabat kandillerini yakar. Bütün aile ayak¬ 
ta durur ve ailede on üç yaşının üzerinde¬ 
ki erkekler sağ ellerine bir kâse şarap alır¬ 
lar. Bu sırada ailenin reisi takdis duası 
olan “kıddus”u okuduktan sonra şarap 
yudumlanır. Arkasından törenle eller yı¬ 
kanır, ekmekler kutsanır ve aile arasında 
pay edilir. 

Haftalık Şabat ibadeti, sinagogda (hav¬ 
ra) on üç yaşına girmiş en az on kişinin 
bulunması ile icra edilir. Sinagogun en 
önemli özelliği, Kudüs’e bakan duvarda 
mihraba benzer fonksiyona sahip özel bir 
mekânda Tevrat rulolarının yer almasıdır. 
Sinagogda ibadet edenlerin oturması için 
sıra ve sandalyeler bulunur. Gelenekte 
ibadet erkeklere has bir dinî faaliyet ka¬ 
bul edildiği için kadınlar başlan örtülü ola¬ 
rak ayrı bir bölümde otururlar. Ancak gü¬ 
nümüzde reformist sinagoglarda kadın¬ 
larla erkeklerin yanyana ibadet etmele¬ 
rine izin verilmiştir. Sinagogda yapılan 
ibadetin en önemli anı Tevrat rulolarının 
bohçalar içerisinden çıkarılıp okunması¬ 
dır. Bu esnada başın bir takkeyle örtül¬ 
mesi gerekmektedir. Tevrat bir yılda hat¬ 
medilecek şekilde belli kurallara göre 
okunur. Şabat gününde dindar bir yahu- 
di hiçbir iş yapmaz, bu ibadet cumartesi 
akşamı “havdala" (ayrılma) diye adlandı¬ 
rılan bir başka törenle sona erer. 

Tanah’ta nefsin alçaltılması, ona azap 
edilmesi şeklinde nitelenen oruç (Levili- 
ler, 16/29-31; 23/26-28; Sayılar, 29/7), Ya¬ 
hudilik’te belli başlı ibadetlerden biri olup 
şafağın sökmesinden ilk yıldızın doğma¬ 
sına, kefâret günü orucu ile ağustosun 
dokuzuna rastlayan oruçlar ise bir ak¬ 
şamdan ötekine kadar devam eder. Ya¬ 
hudi takviminde belirlenmiş oruç günleri 
vardır. Yahudiler birçok dinî bayramdan 
ve özellikle Yom Kippur’dan önce oruç tu¬ 
tarlar. Yahudi tarihindeki önemli olayların 
anısına da oruç tutulur. 

Bugün Yahudilik’te zekât veya ona ben¬ 
zer bir ibadete rastlanmamakla beraber 


bazı araştırmacılar, geçmişte yahudilerin 
zekât mallarının Kutsal Mâbed’in (Süley¬ 
man Mabedi) zekât sandığında bir araya 
getirildiğini, belli oranlarda Hz. Hârûn’un 
soyundan gelen ve haham olan Levililer’e, 
dinî makam sahiplerine ve Kutsal Mâ- 
bed’i ziyarete gelenlerin ağırlanmasına 
harcandığını belirtmektedirler. 

Kutsal Mâbed’in ziyaret edilmesi Yahu¬ 
dilik’te diğer bir ibadet şeklini teşkil et¬ 
mektedir. Çeşitli bayramlarda çocuklar 
ve kadınlarla akıl ve beden rahatsızlıkları 
olanlar dışındaki yahudiler Kutsal Mâ- 
bed’i ziyaret ederler. Ancak uygulamada 
birçok kadın kocasıyla, çocuklar da ebe¬ 
veynleriyle bu ziyarete katılmaktadır. Kut¬ 
sal Mâbed’in milâttan sonra 70 yılında 
Romalılar tarafından yıkılmasından son¬ 
ra oraya bağlı ibadetler bir müddet yapıla¬ 
mamış, kurbanlar sunulamamış, sadece 
mâbedden geriye kalan Batı duvarı “ağ¬ 
lama duvarı” olarak görülmüş ve ziyaret 
edilmiştir. Yahudiler, Süleyman Mâbedi’- 
nin ağlama duvarı karşısında 17 Temmuz 
akşamından 19 Ağustos’a kadar yirmi üç 
gün devamlı toplanmakta ve bu ibadeti 
yerine getirmektedirler. Ayrıca Sion da¬ 
ğında Hz. Dâvûd’un mezarı, Karmel te¬ 
pesindeki İlya mağarası gibi önemli me¬ 
kânlar da ziyaret mahalleridir. 

Yahudilik'te, yahudi takviminin yılbaşı 
olan Roş ha Şana ve Yom Kippur yanında 
yıl içinde çeşitli dinî günler ve bayramlar 
bulunmaktadır. Bu bayramlar daha çok 
ibadet etmek, bazılarında oruç tutmak, 
bazılarında da eğlenmek suretiyle kutlan¬ 
maktadır. Yahudilik'te ayrıca yeni doğan 
çocuğa belli bir süre içinde ad konulması, 
erkek çocuklarının sekizinci günde sün¬ 
net edilmeleri, on iki yaşlarını bir ay geç¬ 
tiklerinde “bar mitzva” (şeriatın oğlu) un¬ 
vanını alarak dinî sorumluluk yüklenme¬ 
leri, evlenme ve ölüm merasimleri de ha¬ 
ham eşliğinde icra edilen dinî âyinlerdir. 

Hıristiyanlık başlangıçta Yahudiliğin bir 
mezhebi gibi sayılmış, ilk hıristiyanlar 
yahudi mâbed ve ibadetlerine devam et¬ 
mişler, fakat bu yeni cemaate katılmak 
sadece îsâ Mesîh adına vaftiz olmakla 
mümkün görülmüştür. Hıristiyanlığa gö¬ 
re îsâ’nın çarmıha gerilmesi ve diriltilme- 
sinin ardından Hıristiyanlık Yahudilik'ten 
tamamen kopmuş, îsâ’nın havârileriyle 
son yemeği anısına düzenlenen Evharis- 
tiya âyini hıristiyanları yahudilerden ayıran 
temel ibadet olmuştur. Öte yandan hıris- 
tiyan kutsal kitabında Hz. îsâ’nm ibadet 
hususunda tavsiye ettiği dinî uygulamada 
bir açıklık olmamakla birlikte dua konu¬ 
sunda telkinleri bulunmaktadır (Matta, 6/ 
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6-8). Hıristiyanlık'ta duaya dayalı âyinin İz¬ 
nik Konsili'nde (325) tesbit edildiği bilin¬ 
mektedir. Tann'ya varmanın ve O'nu tanı¬ 
manın yolu îsâ (oğul), Tânrı (baba) ve Kut¬ 
sal Ruh’a yapılan dua ile mümkün görül¬ 
müştür. Hıristiyanlık'ta ibadetin yegâne 
kaynağı Tanrı'dır, amacı da Tann’da bir¬ 
leşmektir. Bazı ibadetler ferdî olarak ya¬ 
pılır. Toplu ibadet esnasında cemaat, Tân- 
rı’nm tecessüm etmiş hali olan kilisede 
Tanrı adına ve O’nun için hizmet görür. 

Günlük, haftalık ve yıllık ibadetlerin ya¬ 
nında Hıristiyanlık’ta "sakrament” keli¬ 
mesiyle ifade edilen dinî âyinler de vardır. 
Günlük ibadetler, dinin tarihî seyri içinde 
ve mezhep anlayışlarına bağlı olarak fark¬ 
lılık göstermektedir. Haftalık ibadet Hz. 
îsâ’nın yeniden dirilişi anısına pazar gü¬ 
nü kilisede yapılır. Bu ibadet, kutsal me¬ 
tinden belirli kısımların okunması ve Ev- 
haristiya âyininin icra edilmesiyle gerçek¬ 
leştirilir. Ayrıca kaynağını Ahd-i Cedîd’- 
den alan bayram türü yıllık kutlamalar 
da vardır. Hıristiyan mezheplerinin çoğu, 
Noel (Christmas) ve Paskalya (Easter) ol¬ 
mak üzere bunlardan ikisini ittifakla kut¬ 
lamaktadır. Hz. îsâ'nın doğum kutlama¬ 
larını temsil eden Noel Katolik, Ortodoks 
ve Protestan mezheplerince 25 Aralık'ta, 
Ermeni kilisesi tarafından 6 Ocakta kut¬ 
lanmaktadır. Hz. îsâ'nın öldükten sonra 
yeniden diriltilmesi anısına önceleri nisan 
ayının on dördünde kutlanan Paskalya’- 
nın günü, İznik Konsili'nde bahar ekinok¬ 
sunu takip eden ilk dolunaydan sonraki 
pazar olarak tesbit edilmiştir. Bu iki kut¬ 
sal günden başka kiliselerin kendi anlayış¬ 
larına göre belirledikleri Hz. îsâ'nın sema¬ 
ya urûcu, şekil değiştirmesi, haçın bulun¬ 
ması, haç yortusu, Hz. Meryem ve bazı 
azizlerle ilgili kutsal günler de kutlanmak¬ 
tadır. 

Hıristiyanlık’ta bir başka ibadet türü de 
oruç olup en önemlisi Hz. îsâ’nın çölde kırk 
gün süreyle tuttuğuna inanılan oruçtur. 
Paskalya’dan kırk gün önce başlayan bu 
oruç IV. yüzyıldan itibaren ihdas edilmiş¬ 
tir. İlk dönemlerde katı kurallara bağla¬ 
nan bu ibadet sonradan bazı yiyecekler¬ 
den uzak durmaktan ibaret olan bir per¬ 
hize dönüşmüştür. 

Hıristiyan geleneğinde diğer bir ibadet 
şekli kutsal mekânları ziyaret etmektir. 
İlk devirlerde bu amaçla Hz. îsâ’nın do¬ 
ğum yeri kabul edilen Beytlehem, Kudüs 
ve çevresinde onun yaşadığı yerler temel 
hac mekânları olarak ziyaret edilirdi. IV. 
yüzyıldan itibaren şehid ve azizlerin me¬ 
zarları, Hz. Meryem’in mûcizevî tarzda 
görüldüğü kabul edilen yerler de ibadet 


niyetiyle ziyaret edilen mekânlar arasına 
girmiştir. 

Hıristiyanların dinî hayatında, “bizzat 
Hz. îsâ tarafından tesis edilen kurumla- 
ra ve yaşadığı tecrübelere kilise aracılığıy¬ 
la katılmak" anlamını ifade eden sakra- 
mentlerin yeri de önemlidir. Hıristiyan 
mezheplerinde sakramentler, iman et¬ 
menin şartı sayılmakla birlikte bunların 
sayısında ve uygulama şekillerinde bazı 
farklılıklar göze çarpmaktadır. Benzer an¬ 
layış farkları hıristiyan geleneğinde kay¬ 
nağını Ahd-i Cedîd’den alan din adamları 
sınıfı, bunların Hıristiyanlık'taki yeri ve 
önemi hakkında da söz konusudur. Hatta 
reform kaynaklı bazı kiliseler ibadet için 
özel din adamlarının varlığını gerekli gör¬ 
mez. 
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IİU Abdurrahman Küçük 

C) İslâm’da İbadet. İslâmî literatürde 
ibadetin biri genel, diğeri özel olmak üze¬ 
re iki anlamı vardır. Genel anlamda iba¬ 
det, mükellefin Allah'a karşı duyduğu say¬ 
gı ve sevginin sonucu olarak O'nun rızâ¬ 
sına uygun davranma çabasını ve bu şe¬ 
kilde yapılan iradî davranışları ifade eder. 
Böylece tamamen dinî olan görevlerden 
başka kişilerin Allah'ın hoşnutluğunu 
kazanmak için yaptığı her fiil de ibadet 
olarak nitelendirilir ve ödüllendirilir. Bu 
amaçla fert ve toplum yararına gerçek¬ 
leştirilen her olumlu davranış dinî ve mâ- 
nevî bir anlam kazanır. Özel anlamda iba¬ 
det ise mükellefin yaratanına karşı saygı 
ve boyun eğmesini simgeleyen. Allah ve 
Resulü tarafından yapılması istenen be¬ 
lirli davranış biçimlerdir. Fıkıh literatürün¬ 
de ibadetin yaygın kullanımı da bu ikinci 
anlamdadır. İslâm’ın temel şartlarını teş¬ 
kil eden namaz, oruç, zekât ve haccın ya¬ 
nında kurban kesme, itikâf, dua, Kur'an 
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okuma, hayır ve infakta bulunma gibi 
davranışlar terim anlamıyla ibadetin en 
meşhur örneklerini oluşturur. Bu muhte¬ 
vasıyla ibadet, “Cenâb-ı Hakk’a yakın ol¬ 
ma" anlamındaki kurbet ve “O’na boyun 
eğiş” anlamındaki taat kelimeleriyle ya¬ 
kın anlamlara sahiptir. Bu üç terim ara¬ 
sında ibadetin niyete bağlı olması, kurbe- 
tin niyet gerektirmemesi, taatin de her 
iki türden davranışı kapsaması gibi bazı 
farklılıklar bulunduğu (İbn Âbidîn, Red- 
dü’l-muhtâr, I, 106), yahut her üçünde de 
kulluk niyetinin şart olduğu (Zerkeşî, Bah- 
rü’l-muhît, 1,293-294) söylenmekle birlik¬ 
te Allah’ın rızâsına ulaşıp sevap kazanma 
amacı hepsinin ortak özelliğini oluşturur. 
İbadetle aynı kökten gelen ve örfte yak¬ 
laşık aynı anlamları içeren ubûdiyyet kav¬ 
ramı ise tasavvuf literatüründe daha ge¬ 
niş bir içerik kazanmıştır (aş. bk.). 

İbadetler, dinin özünü teşkil eden iman 
esaslarından sonra dinde ikinci önemli 
halkayı oluşturur. Diğer bir ifadeyle din, 
en yalın biçimiyle Allah’a inanma ve O’na 
ibadet etme olduğundan inanç ve ibadet 
sistemleri dinin aslî unsurlarını meydana 
getirir. Buna üçüncü boyut olarak ahlâk 
eklenmelidir. Ahlâk, metafizik düzlemde 
inanç ve ibadetlerdeki samimiyeti ihtiva 
ettiği gibi bu tutumun kullarla ilişkilere 
de yansıtılması, onlara karşı saygılı, âdil, 
hatta lutufkâr davranılması anlamlarını 
da içerir. Çünkü insanın Allah ile olan iliş¬ 
kisini diğer insanlarla olan ilişkisinden 
tamamen soyutlamak mümkün değildir. 
Cibril hadisinde (Buhârî, “îmân”, 1) dinin 
bu üç boyutu iman, İslâm ve ihsan keli¬ 
meleriyle özetlenir. Bu üçlü ayırım, bir 
yönüyle ibadetlerin inancın bir parçası ve 
zorunlu sonucu olarak görülmediğini, di¬ 
ğer yönden ise Allah’a itaatin şeklî göster¬ 
geleri sayılmaları bakımından iman ve ah¬ 
lâkla yakın ilişki içinde bulunduğunu an¬ 
latır. Dinin itikadî ve amelî olmak üzere 
insana hitap eden iki veçhesinin olduğun¬ 
dan hareket edildiğinde ibadetler dinin 
amelî hükümlerinin ilk halkasını teşkil 
eder ve dinin dışa akseden simgeleri (şe- 
âir) olarak anılır. 

İbadetler şekil olarak basit görünseler 
de yüce yaratanın buyrukları olduğu için 
güçleri ve sırları bu maddî alanın ötesine 
uzanır ve her biri yaratanla bağlantının 
değişik biçim ve boyutlarda gerçekleşme¬ 
sini sağlar. Bunun için de namaz örneğin¬ 
de olduğu gibi belli duaların ezberlenme¬ 
si ve okunması, belirli davranış biçimleri, 
hacda olduğu gibi çoğu sembolik nitelik 
taşıyan bir dizi davranış ibadetin bir par¬ 
çasını veya şeklî unsurunu teşkil edebilir. 


Bu tür davranışların ibadet sayılmasının 
anlamı ise her zaman zihnen kavranma¬ 
yabilir. Çünkü ibadetler, dinin belli ölçüde 
biçimsellik ve sembolizm içeren bir yönü¬ 
nü temsil eder. İnsan aklı yüce yaratana 
ibadet edilmesinin önem ve gerekliliğini 
kavrasa bile bunun nasıl ve ne şekilde ya¬ 
pılacağını bulamaz. Yaratıcının ibadet es¬ 
nasında ortaya konmasını istediği davra¬ 
nış biçimleri ibadetin özüne göre önem 
bakımından ikinci derecede olup ne gibi 
hikmetler taşıdığı akılla kısmen anlaşılsa 
bile yine de aklın tam kavrayamayacağı 
bir özelliğe sahiptir. Bundan dolayı İslâm 
bilginleri ibadetlerin şart ve şekillerinin 
Allah ve Resulü’nün bildirdiği biçimiyle ya¬ 
pılması gerektiği (tevkîfî olduğu) konusun¬ 
da görüş birliği içindedir. Bu sebeple iba¬ 
detlerin yalnızca Allah’ın emrettiği, Re- 
sûl-i Ekrem’in açıklayıp gösterdiği tarzda 
yapılması esastır. Kur’an’da ilke olarak ve 
mücmel bir ifadeyie emredilen ibadetler 
Hz. Peygamber tarafından ayrıntılı şekil¬ 
de açıklanmış, uygulanmış ve onun öğret¬ 
tiği tarzda ifa edilmeye başlanmıştır. Di¬ 
nin ibadetlere ilişkin hükümlerinin taab- 
büdî bir nitelik taşıdığı, akıl yürütmeye 
ve kıyasa açık olmadığı şeklindeki ifade¬ 
lerle anlatılmak istenen de budur. Bu an¬ 
layış sebebiyledir ki Kur’an’da emredilen 
ve Hz. Peygamber tarafından açıklanıp 
gösterilen şeklin dışındaki ibadet tarzla¬ 
rı dinde bid’at olarak nitelendirilir ve kı¬ 
nanır. Bu bağlamda bid’at, “Resûl-i Ek¬ 
rem’in sünnetinde bulunmayan herhangi 
bir davranışın ibadet telakki edilmesi ve¬ 
ya mevcut ibadet şekillerinde arttırma 
veya eksiltme yapılması” anlamına gelir. 

İslâm öncesi Hicaz-Arap toplumunda 
birkaç yüzyıllık geçmişi olan putperestli¬ 
ğin İslâm’ın doğuşu sırasında iyice yay¬ 
gınlaşmış ve kökleşmiş olduğu, Kâbe’nin 
içinde ve etrafında 300’den fazla putun 
bulunduğu, bununla birlikte Hz. İbra¬ 
him'den intikal eden tevhid dininin ve 
Allah inancının etkilerinin, hatta tavaf ve 
kurban gibi bazı ibadet türlerinin şekil 
ve mahiyet değiştirerek de olsa devam 
ettiği bilinmektedir. Nitekim Hicaz böl¬ 
gesi müşrikleri Allah’ın gerçek yaratıcı ve 
mâbud olduğunu kabul etmekte, putla¬ 
ra ise O’nun katında aracı gördükleri için 
tapındıklarını ileri sürmekteydiler (ez-Zü- 
mer 39/3). Ayrıca Mekke’de Hz. İbrahim’in 
tebliğ ettiği dine tâbi olan, putlara tapın¬ 
maktan ve putlara kurban edilen hayvan¬ 
ların etlerinden yemekten kaçınan Hanîf- 
ler’in bulunduğu belirtilmektedir. İslâ¬ 
miyet böyle bir ortamda tebliğ edilmeye 
başlanmış, Mekke döneminde öncelikli 


olarak şirkle mücadele edilip tek bir yara¬ 
tıcıya, O’nun peygamberine ve âhiret gü¬ 
nüne iman vurgulanmış, bu arada İslâm’ın 
tevhid anlayışını pekiştiren ibadetler de 
peyderpey teşri - kılınmaya başlanmıştır. 
Mekke döneminde namaz ve ona hazırlık 
niteliğindeki abdest, gusül ve maddî te¬ 
mizlik yanında miktarı belirlenmeksizin 
infak emredilmiştir. Hadis mecmuaların¬ 
da yer alan bilgilerden farz namazların 
önce ikişer rek'at olarak kılındığı, daha 
sonra bir kısmının dört rek’ata çıkarıldığı 
(Buhârî, “Şalât”, 1; Müslim, “Şalâtü’l-mü- 
sâfirîn”, 1,3), beş vakit namazın hicretten 
bir yıl önce mi’rac gecesinde, cuma na¬ 
mazının da hicret öncesinde farz kılındı¬ 
ğı anlaşılmaktadır. Hicreti takip eden yıl¬ 
larda oruç, zekât ve hac gibi ibadetlerle 
onları tamamlayıcı hükümler kesinlik ka¬ 
zanmış, bu esnada kamu düzeni, hukukî 
ve ticarî hayat başta olmak üzere dinin 
diğer alanlardaki amelî hükümleri ta¬ 
mamlanmıştır. İbadetlerin teşriinin ilk 
dönemlerden itibaren iman esaslarıyla 
birlikte veya onlardan hemen sonra yer 
alması, bunların dindeki merkezî yeri ve 
inancın korunmasında sahip bulunduğu 
önemli rol ile alâkalı olup bu bağ dinî öğ¬ 
reti ve literatürde her dönemde korun¬ 
muştur. 

Kur’an'da başta namaz, ardından ze¬ 
kât, hac ve oruç olmak üzere temel iba¬ 
detler sıkça hatırlatılıp emredilir. Ancak 
bu atıf ve emirler ibadetlerin edâ şekli 
ve ayrıntılarından çok o ibadetin mahiye¬ 
tini, öz ve amacını konu edinen genel ve 
mücmel ifadeler şeklindedir. Kurban, fı- 
tır sadakası, bayram ve cenaze namazı, 
itikâf gibi ibadetlerden bazılarına Kur¬ 
’an’da dolaylı olarak atıfta bulunulurken 
bazıları sünnetle teşri’ kılınmıştır. Kur¬ 
’an’da ana çatısı oluşturulan ibadetlerin 
nasıl yerine getirileceği, uygulama şart¬ 
ları ve hükümleri Hz. Peygamber’in uy¬ 
gulama ve açıklamalarıyla netleşmiştir. 
Resûl-i Ekrem'in yaklaşık yirmi üç yıl gibi 
geniş bir zaman dilimine yayılmış olan İs¬ 
lâm’ı tebliğ görevinin Medine döneminde 
ibadetlere ve insan ilişkilerine ait açıkla¬ 
ma ve uygulamalar ağırlık kazanmış, sa- 
hâbe bu dönemde âdeta ibadet eğitimi 
görmüştür. Meselâ Hz. Peygamber, “Ben 
nasıl namaz kılıyorsam siz de öylece kılı¬ 
nız” (Buhârî, “Ezân”, 18; Dârimî,“Şalât”, 
42); “Hacla ilgili hükümleri benden öğre¬ 
niniz” (Müsned, III, 318, 366; Nesâî, “Me- 
nâsik”, 220) diyerek ümmetine namazın 
kılmış ve haccm eda ediliş biçimlerini ay¬ 
rıntılarıyla göstermiş, uygulama ve öğ¬ 
retmeye dayalı dinî hayat sonraki nesille- 
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re aynı şekilde intikal ettirilmiştir. Medi¬ 
ne halkının uygulamasına ve şer’î-amelî 
bir konudaki ittifakına özei bir değer ve¬ 
rilmesi fikri de esasen bu gerekçelere da¬ 
yanır. Ancak bu konuda Hz. Peygamber’in 
sünneti, bu ibadetlerin her birinin -ileride 
fıkıh literatüründe ele alınacağı tarzda- 
kurucu unsurlarını, geçerlilik şartlarını 
ve güzelleştirici fiillerini ayrı ayrı sayım 
şeklinde değil bir bütün halinde fiilî ör¬ 
neklik, erkân ve âdâb eğitimi şeklindedir. 
Herhangi bir ibadeti oluşturan ve Resûl-i 
Ekrem'in uygulamasında yer alan fiillerin 
bu ibadet açısından önem ve gereklilik 
sıralaması konusunda sonraları farklı gö¬ 
rüşlerin ortaya çıkması, fiiller arasında bir 
ayırım ve kademelendirmeyi ifade eden 
özel terimlerin bulunması da bundan kay¬ 
naklanır. Bundan dolayı ibadetler konu¬ 
sunda fiilî ve sözlü sünnetle sahâbe tat¬ 
bikatı vazgeçilmez bir kaynak değeri ta- 
şısa da her zaman için farklı değerlendir¬ 
melere konu ve gerekçe yapılabilecek bir 
zenginliktedir. 

1. Fıkhî Hükümler. İbadetler dinin ame¬ 
lî hükümlerinin en başında yer aldığından 
Hz. Peygamber ve Hulefâ-yi Râşidîn dö¬ 
neminde dini anlama faaliyeti şeklinde 
algılanan ve II. (VIII.) yüzyıldan itibaren 
dinin amelî hükümlerine hasredilmeye 
başlanan fıkıh ilminin ana konularından 
birini teşkil etmiştir. Fıkıh şahısların ken¬ 
dilerine, yaratanına ve diğer insanlara 
karşı hak ve sorumluluklarını bilmesi ola¬ 
rak tanımlandığı, fıkıh ilmi de bu çerçe¬ 
vedeki ilişkileri konu edindiği için ibadet¬ 
ler fıkhın bütün yönlerini ilgilendirmekte 
ve âdeta merkezî bir rol oynamaktadır. 
Çünkü ibadetler ilk bakışta kul ile Allah 
arasında kalan ve ferdin yaratanına karşı 
duyduğu saygı, itaat ve tazimi simgele¬ 
yen birer davranış olarak görülebilirse de 
kişilik eğitiminin, insan ilişkilerinin ve top¬ 
lumsal yapının iyileştirilmesini sağlayan 
bir fonksiyona da sahiptir. 

İbadet konusunun dinin naklî bilgiye 
dayanan, mukayese ve yoruma fazla açık 
bulunmayıp belki de en dogmatik yönü¬ 
nü teşkil ettiği, bu konuda esasen Kur’ân-ı 
Kerîm'deyer alan hükümler ve Hz. Pey¬ 
gamberin açıklama ve uygulama örnek¬ 
leriyle yetinilmesi gerektiği doğrudur. An¬ 
cak Resûl-i Ekrem ile sahâbeden gelen 
rivayetlerde ibadetlerin ifa şekil ve şart¬ 
larına ilişkin ayrıntılı tesbit ve izahlardan 
ziyade genel tanıtım ve tasvirin yer alma¬ 
sı, bunun yanında ferdî ve İçtimaî hayat¬ 
ta yeni ve farklı durumların ortaya çık¬ 
ması ve ibadetlerin müslüman toplum- 
larda daima dinî hayatın herkesi ilgilen¬ 


diren en canlı yönünü teşkil etmesi gibi 
sebeplerle sahâbe döneminden itibaren 
ibadetler etrafında giderek artan bir yo¬ 
ğunlukta zengin bir bilgi birikimi ve fıkıh 
literatürü oluşmuştur. Fürû-i fıkhın ibâ- 
dât, muâmelât ve ukübât şeklindeki üç 
ana bölümü içinde ilk sırayı alan ibadet¬ 
ler konusunun yaklaşık bir asır sonra te¬ 
lif edilmeye başlanan fıkıh literatüründe 
kapsamlı bir şekilde ele alınması, bu hu¬ 
susta ilk dönemlerden itibaren hacimli 
eserlerin telif edilip farklı yorumların gün¬ 
deme getirilmiş olması bu gelişmelerin 
ürünüdür. 

İbadet konuları klasik fıkıh kitaplarının 
genel olarak ilk bölümlerinde yer alır ve 
bunlar temizlik (abdest, teyemmüm, gusül 
vb ), namaz, oruç, zekât, hac, kurban ve 
bazan da nikâh veya cihad şeklinde sırala¬ 
nır. Bu sıralama mezheplere veya müel¬ 
liflerin şahsî tercihlerine göre kısmî bir 
değişiklik gösterebilir. Maddî ve hükmî 
temizlik âdeta ibadetleri ifanın ön şartı 
veya hazırlık safhası sayıldığı için en başta 
yer almış, daha sonra mükellefiyetin yay¬ 
gınlığı esas alınarak diğer ibadetlere ge¬ 
çilmiştir. Bu konulardan nikâh ve cihad 
dışındakilerin ibadet olduğu hususunda 
herhangi bir ihtilâf yoktur. Nikâh ve ci¬ 
hadın ise hem ibadet oluşları hem de sı¬ 
ralamada hangisinin öncelikle yer alma¬ 
sı gerektiği hususunda fıkıh mezhepleri 
arasında farklı görüşler bulunmaktadır. 
Fıkıh kültüründe nikâh ve cihada ibadet 
değerinin verilmesinde toplumun en kü¬ 
çük birimi olan aileyi korumak, onun sağ¬ 
lam esaslar üzerine kurulmasına ve sağ¬ 
lıklı işleyişine destek olmak, hayatın ve 
toplumun temel değerlerinin korunabil¬ 
mesi için bazan zaruri hale gelen düş¬ 
manla savaşmayı teşvik etmek gibi amaç¬ 
ların gözetildiği söylenebilir. 

Çeşitleri. Hürmet, tâzim ve itaatin en 
yüksek ifadesi olan ibadet ancak Allah’ın 
hakkı olup O’ndan başkası buna lâyık de¬ 
ğildir (el-Fâtiha 1/5; en-Nahl 16/36; el-İs- 
râ 17/23). Zira dünya ve âhiretle ilgili bü¬ 
tün nimetleri veren yalnız O’dur. Allah’ın 
yüceliği karşısında sadece insanoğlu de¬ 
ğil kâinatta bulunan her şey lisân-ı hâl ile 
O’na ibadet eder. Kur’an’da, yerde ve gök¬ 
te ne varsa hepsinin Allah’ı hamd ile teş¬ 
bih ettiği belirtilmektedir (el-İsrâ 17/44). 
Yıldızlar, dağlar, ağaçlar, hayvanlar (el- 
Hac 22/18), gökte bir dizi halinde uçan 
kuşlar (en-Nûr 24/41 ) ve diğer varlıklar 
Allah'ın istediği şekilde O’na ibadet eder 
ki buna “kâinatın ibadeti” denir. Ancak 
şuursuz yaratıkların herhangi bir tercihi 
bulunmadığı için oniarın ibadetlerine “el- 


ibâde bi’t-teshîr” adı verilir. Öte yandan 
insanların ve cinlerin yaratılış gayesi “Al¬ 
lah’a ibadet etmek” olarak belirlenmiş¬ 
tir (ez-Zâriyât 51/56). İnsanlar bu ibadeti 
kendi tercihleriyle yaptıklarından onların 
ibadetlerine de "el-ibâde bi’l-ihtiyâr” de¬ 
nilmiştir. 

Şâri’ tarafından yapılması istenen iba¬ 
detler, bu isteğin kuvvet derecesine göre 
bazı ayırım ve adlandırmalara tâbi tutu¬ 
lur. İbadetler beş temel teklifi hüküm ba¬ 
kımından vâcip (farz) ve mendup şeklin¬ 
de iki ana gruba, vâcibin de Hanefî mez¬ 
hebindeki ikili ayırımı dikkate alınırsa farz, 
vâcip ve nâfile şeklinde üç kısma ayrılır. 
Beş vakit namaz, oruç, hac, zekât farz, 
vitir namazı vâcip, farz namazlardan ön¬ 
ce veya sonra kılınan sünnetlerle tehec- 
cüd, kuşluk, tahiyyetü’l-mescid gibi bazı 
namazlar, ramazan ayı dışında tutulan 
oruçlar, farz olandan sonra yapılan hac¬ 
lar ise nâfile ibadetlere örnek teşkil eder. 
Nâfile ve mendup terimleri esasen farz 
ve vâcip dışında kalan bütün emir ve tav¬ 
siyeleri kapsamakla birlikte fıkıh literatü¬ 
ründe ibadetler alanında müekked sün¬ 
netlerin ayrı tutulduğu, gayri müekked 
sünnetlerin de çok defa nâfile, müstehap 
ve mendup terimleriyle karşılandığı gö¬ 
rülür. 

Eda edilmesi için belirli bir vakit tayini 
yapılmayan ibadetlere “mutlak vakitli iba¬ 
detler”. böyle bir belirlemenin bulunduğu 
ibadetlere ise “mukayyed vakitli ibadet¬ 
ler” denir. Meselâ kefâretler mutlak va¬ 
kitli ibadetlerdir; bunların yerine getiril¬ 
mesi için herhangi bir vakit tayin edilme¬ 
miş olduğundan istendiği zaman ifa edi¬ 
lebilir. İkinci grup ibadetlerde ise eda vak¬ 
tinin başlangıç ve bitiş sınırları belirlen¬ 
miştir. Bunların bazısının vakti dar, bazı¬ 
sının geniş ve bazısının da bir yönden dar, 
bir yönden geniştir. Geniş zamanlı iba¬ 
detlerde, eda için belirlenen vakitte hem 
o ibadeti hem de aynı cinsten başka bir 
ibadeti ifa etmeye imkân veren bir geniş¬ 
lik mevcuttur. Bu sebeple söz konusu vak¬ 
te Hanefî hukukçuları “zarf” adını vermiş¬ 
lerdir. Beş vakit farz namaz bu tür geniş 
vakitli bir ibadettir. Eda vakti içinde aynı 
cinsten başka bir ibadetin ifasına imkân 
yoksa ona dar vakitli ibadet denir. Hanefî 
hukuk literatüründe “mi’yâr” adı verilen 
bu ibadetlere örnek olarak ramazan oru¬ 
cu gösterilebilir. Çünkü bunun için belir¬ 
lenen vakit içinde başka bir orucun ifa¬ 
sına imkân yoktur. Bir yönden dar, diğer 
yönden geniş zamanlı olan ibadete örnek 
olarak hac ibadeti gösterilebilir. Zira hac- 
cm vakti belirli aylar olup bu vakit aynı yıl 
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içinde ancak bir hac yapılabilmesi açısın¬ 
dan dar vakitli, hacla ilgili davranışların 
hac aylarının tamamını kapsamaması açı¬ 
sından ise geniş vakitli bir ibadettir. 

Vakit açısından yapılan bu ayırım aynı 
zamanda ibadete niyetin gerekliliğini ve 
şeklini de belirler. Geniş vakitli ibadetin 
edası için özel olarak niyet edilmesi şart 
iken dar vakitli ibadetlerde özel olarak 
ona niyet edilebildiği gibi mutlak niyet de 
kifayet eder. İki özelliği de taşıyan ibadet¬ 
lerde ise dar vakitliye benzemesi itibariy¬ 
le mutlak niyetle edası geçerli olur, geniş 
vakitli ibadetlere benzemesi sebebiyle 
de başka ibadete niyet edilmesi halinde 
edası geçerli olmaz. Meselâ bir kimse farz 
olan hacca niyet etmeksizin haccederse 
bu hac onun farz haccı yerine geçer; an¬ 
cak nâfile hacca niyet ederse farz olan 
haccı borç olarak kalır. Dar zamanlı iba¬ 
detlerde vakit edanın mi’yârı ve şartı, 
geniş zamanlılarda ise edanın zarfı ola¬ 
rak nitelendirilir. Her iki tür ibadette de 
vakit, vâcip oluşun sebebi olmasının yanı 
sıra sıhhat şartı sayıldığından edanın bu 
vakitten önceye alınması câiz değildir. An¬ 
cak malî yönü bulunan ve edası dar veya 
geniş bir zamana bağlanmamış olan ze¬ 
kât ve sadaka-i fıtır gibi ibadetlerin vü- 
cûb vaktinden önce eda edilmesinin ce¬ 
vazı konusu hukukçular arasında tartış¬ 
malıdır. Mükellefin, geniş zamanlı bir iba¬ 
deti belirlenen zamanın dilediği parçasın¬ 
da eda edebileceği konusunda görüş bir¬ 
liği bulunmaktaysa da iki nokta arasında¬ 
ki geniş sürenin hangi parçasının vücûb 
sebebi sayılacağı hususunda ihtilâf edil¬ 
miştir. Fakih ve usuicülerin çoğunluğuna 
göre vücûb sebebi vaktin mükellef olarak 
idrak edilen ilk cüzü olup vaktin girmesi 
mükellefe şer*î hitabın yöneltildiğinin de 
delili sayılır. Sorumluluk veya ifanın kişi¬ 
nin şahsı veya malıyla ilgili olması bakı¬ 
mından da ibadetler bedenî, malî, hem 
bedenî hem malî olmak üzere ayırıma tâ¬ 
bi tutulmuştur. Namaz, oruç, Kur'an oku¬ 
ma ilk; zekât, vakıf ve sadaka ikinci; hac 
ve cihad üçüncü gruba örnektir. 

Sorumluluk ve İfa. İbadetler dinin aslî 
unsurlarından biri olduğu için Allah’a ina¬ 
nan ve İslâm’ı benimseyen herkesin on¬ 
ları yerine getirmesi kural olarak istenir. 
Ancak ibadetlerin teşrîînde tedricî bir yol 
izlendiği gibi onlarla mükellef tutma ko¬ 
nusunda gerek ibadetin mahiyetine ve 
amacına gerekse onu yerine getirmesi is¬ 
tenen kimsenin güç, imkân ve sorumlu¬ 
luklarına göre bir ayırım ve sınıflandır¬ 
maya da gidilmiştir. Bu tutum, aynı za¬ 
manda ibadetlerin yerine getirilmesi için 


gerekli zihnî hazırlığı sağlama, hak ve 
sorumluluk, nimet ve külfet arasında bir 
denge kurma ve mükellefiyette tabiî-be- 
şerî faktörleri göz önünde bulundurma 
konusuna verilen önemi göstermektedir. 
Mekke döneminde iman esaslarının va¬ 
zedilmesi ve inananların ferdî nitelikteki 
ibadetlere alıştırılması, Medine dönemin¬ 
de ise belli bir sıra içinde ferdî ve sosyal 
nitelikli ibadetlerin istenmesi ve bunlar¬ 
la mükellefiyetin son şeklinin verilmesi 
böyle bir anlam taşır. Öte yandan her iba¬ 
det belli ölçüde bir külfet ve mahrumiyet 
içerse de bu dinin genel telkinleri, sağla¬ 
yacağı dünyevî ve uhrevî faydalar, daha 
da önemlisi ferdin Aliah katındaki konu¬ 
mu düşünüldüğünde kolaylıkla katlanı¬ 
labilecek bir durumdur. Bu sebeple Kur- 
’an'da ve hadislerde çeşitli ibadetlere 
atıfta bulunularak dinde zorlaştırmanın 
bulunmadığı, kolaylaştırmanın esas alın¬ 
dığı, her zorluğun beraberinde bir kolay¬ 
lık ve ferahlığın bulunduğu, insana gücü¬ 
nün üzerinde bir külfet yükletiimediği, 
ibadet mükellefiyetinin de yapılabilir ve 
üstesinden gelinebilir olduğu sıkça hatır¬ 
latılır. Bunun yanında ibadetlerin ifasın¬ 
da herhangi bir sıkıntı ve engelle karşıla¬ 
şıldığında alternatif ibadet biçimleri, te¬ 
lâfi imkânları veya mazeretten dolayı mu¬ 
afiyetler de söz konusu olmuş, âyet ve ha¬ 
dislerde getirilen bu imkânlar daha son¬ 
ra İslâm hukukçularınca da geliştirilip 
sistemleştirilmiştir (bk. RUHSAT; ZARU¬ 
RET). 

İbadet sorumluluğunda aslolan, itişinin 
o ibadetin anlam ve amacını kavrayacak 
bilince ve bu yöndeki hür iradeye sahip 
olmasıdır. Bunun için de İslâm’da ibadet 
mükellefiyeti kural olarak akıl ve bulûğla 
başlar. Ancak çocukların da belli bir yaş¬ 
tan sonra ibadetlere alıştırılması tavsiye 
edilmişin İman etmemiş kimselerin iba¬ 
detle mükellef olup olmadıkları İslâm 
âlimleri arasında ayrı bir tartışma konu¬ 
su olmakla birlikte ağırlıklı görüş böyle 
bir mükellefiyetin imandan sonra başla¬ 
dığı, onların öncelikle imanla mükellef bu¬ 
lundukları yönündedir. İbadet yükümlü¬ 
lüğünde ikinci temel şart ise o ibadete 
güç yetirebilmedir. Namaz ve oruç gibi 
bedenî ibadetlerde beden sağlığı, zekât 
ve kurban gibi malî ibadetlerde zengin¬ 
lik, hac ibadetinde ise ikisi birden gerekli 
görülmüştür. Zekât ve kurban örneğinde 
olduğu gibi kişilerin ifaya elverecek malî 
güce sahip olmasını yeterli görüp akıl ve 
bulûğ şartını aramayan fakihler, bu tür 
ibadetlerde kamu yararının ve üçüncü şa¬ 
hısların haklarının daha baskın olmasını 


ölçü alırlar. Mazeret halinde oruç, kurban, 
cuma ve bayram namazı gibi mükellefi¬ 
yetlerde ruhsatlar veya alternatif ifa şe¬ 
killeri devreye girebilirken günlük beş va¬ 
kit namazın ibadetler arasında sahip ol¬ 
duğu özel konum ve önem sebebiyle has¬ 
talık, yolculuk gibi güç yetirmeyi engel¬ 
leyen ârızî durumlarda belli kolaylıklar 
getirilse de akıllı ve bulûğa ermiş kimse¬ 
lerin bu namazları kılma yükümlülüğü de¬ 
vam eder. 

Bir kimsenin ibadetle yükümlü olması 
için gerekli olan şartlara fıkıh dilinde vü¬ 
cûb şartları, yapılan bir ifanın dinen ge¬ 
çerliliği için aranan şartlara da sıhhat ve¬ 
ya eda şartları denilir. Müslümanın akıllı 
ve bâliğ olması ile ibadeti ifaya güç yeti¬ 
recek durumda bulunması genel yüküm¬ 
lülük şartları olup bu konuda ibadetler 
arasında çok az farklılık mevcuttur. Cuma 
namazında hür, erkek ve mukim olma, 
zekâtta belirli miktarda bir mala, hacda 
yeterli derecede malî imkâna sahip bu¬ 
lunma, bu ibadetler için aranan diğer yü¬ 
kümlülük şartlarının örneklerini oluştu¬ 
rur. İbadetle yükümlü olma şartları fert 
açısından genelde gayri iradî gelişmeler¬ 
dir. Bu yükümlülüğün doğması yani vü¬ 
cûb sebebi de namaz vaktinin girmesi, 
ramazan hilâlinin görülmesi, zekâtta yı¬ 
lın dolması veya Kâbe’nin mevcudiyeti 
gibi zahirî, gayri iradî ve objektif sebep¬ 
lerdir. 

İbadetlerin geçerlilik şartları, genelde 
o ibadeti meydana getiren temel fiiller 
ve şeklî unsurlar olup çok defa iradî dav¬ 
ranışlardan oluşur. Bu sebeple yükümlü¬ 
lüğün doğmasıyla da yakından ilgili bazı 
objektif şartların ibadetin vücûb şartı mı, 
sıhhat şartı mı sayılacağı fıkıh mezheple¬ 
ri arasında tartışmalıdır. Meselâ namaz¬ 
da vakit hem vücûb sebebi hem de sıh¬ 
hat şartı iken oruçta sadece vücûb sebe¬ 
bi; cuma namazında vakit, devlet başka- 
nının izni ve kılınacak yerleşim yerinin şe¬ 
hir veya şehir hükmünde olması hem vü¬ 
cûb hem de sıhhat şartı niteliğindedir. 
İbadetin geçerliliği için aranan şartlar o 
ibadetin mahiyetini oluşturmaktaysa rü¬ 
kün, değilse şart adını aldığı gibi önem 
derecesine göre de farz ve vâcip ayırımı¬ 
na tâbi tutulur. Ancak her ibadette bu 
ayırım ve adlandırmanın nasıl olacağı ko¬ 
nusunda mezhepler arasında ciddi görüş 
farklılıkları bulunmaktadır (bk. RÜKÜN; 
ŞART). 

Niyet ibadetlerin geçerliliğinin belki de 
en genel ve ortak şartıdır. Bununla birlik¬ 
te sırf (mahz) ibadet niteliğinde olmayan 
ve vesile ibadetler olarak nitelendirilen 
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ezan, ayrıca abdest ve gusül gibi hazırlık¬ 
larda niyeti gerekli görmeyenler de var¬ 
dır. Niyet, esasen Allah’ın rızâsını kazan¬ 
ma arzusuyla ve O'nun hükmüne tâbi ol¬ 
mak üzere fiile yönelen irade olmakla bir¬ 
likte fıkıhta bir davranışı ibadet kastıyla 
yapma ve yapılan ibadetin cins ve türü¬ 
nü belirleme şeklinde kolaylıkla uygula¬ 
nabilir bir boyuta indirgenmiştir. Çünkü 
önerilen geçerlilik şartlarının kolayca ya¬ 
pılabilir olması yanında kişiyi vesveseye 
sürüklemeyecek şekilde objektif ölçütle¬ 
re bağlanması gerekir. Nitekim namazda 
ta‘dîl-i erkânın belli şeklî davranışlar ola¬ 
rak tanımlanması. huşûun namazın ge¬ 
çerlilik şartları arasında yer almayışı da 
böyle açıklanabilir. 

Öte yandan niyetle amel arasındaki iliş¬ 
ki bakımından da iki tür hükümden söz 
edilebilir: a) Uhrevî hüküm. Yapılan ame¬ 
lin -ibadet veya muâmelât olmasına ba¬ 
kılmaksızın- uhrevî sonucu hakkında te¬ 
mel ölçü niyettir. Buna göre farz veya 
nâfıle bir ibadetin ya da haram bir fiilin 
yapılması veya terkedilmesine ait sevap 
veya günah niyetin bulunmasına bağlıdır. 
Bu takdirde amelleri ibadet ve muâme¬ 
lât şeklinde ayırmanın kesin bir çizgi ol¬ 
madığı, Allah’ın iradesine uygun olarak 
yapma niyetiyle bütünleştiği zaman her¬ 
hangi dünyevî bir ihtiyacın karşılanması 
için yapılan amellerin de geniş anlamda 
ibadet kavramı çerçevesine girdiği anla¬ 
şılır. b) Dünyevî hüküm. Dünyevî sonuç 
bakımından ibadetlerde niyetin şart ko¬ 
şulmasının esas amacı, farklı derecedeki 
ibadetleri birbirinden ve ibadet olmayan 
davranışlardan (âdetler) ayırt etmektir. 
Meselâ orucu bozan bazı davranışlardan 
ibadet maksadıyla olduğu gibi perhiz ve 
tedavi gibi bir amaçla da kaçınmak müm¬ 
kündür. Böyle bir eyleme oruç niteliği ka¬ 
zandıran kriter niyettir (Süyûtî, el-Eşbâh 
ve’n-neza’ir, s. 46-47; İbn Nüceym, s. 24- 
25). 

İbadetlerin geçerlilik şartlarını oluştu¬ 
ran rükün, şart, farz ve vâcip gibi hüküm¬ 
lere ilâve olarak yapılması tavsiye edilen 
veya uygun görülen davranışlar ibadetle¬ 
rin âdâbını teşkil eder. Âdâb Hanefîler’- 
de kuvvetliden zayıfa doğru sünnet, men- 
dup (müstehap) ve âdâb şeklinde sıralanır¬ 
ken diğer mezheplerin kullanımında men- 
dup her üçünü de içerecek şekilde geniş 
bir kapsama sahiptir. Âdâb grubunda yer 
alan fiiller, söz konusu ibadetin ruhuna ve 
şekil şartlarına uygun olarak ifa edilebil¬ 
mesine yönelik tedbirler mahiyetindedir. 

İbadetin dinen belirlenen vaktinde ye¬ 
rine getirilmesine eda, bu vaktin dışında 


başka bir zamanda yerine getirilmesine 
ise kazâ denir. Ayrıca Hanefî usulcüieri 
edayı, dinen veya hukuken aranan bütün 
şart ve vasıfları toplayıp toplamaması 
açısından kâmil, kasır ve kazâya benze¬ 
yen eda şeklinde üç kısma ayırmışlardır. 
Vakti içinde cemaatle kılınan namaz birin¬ 
ciye, tek başına kılman namaz İkinciye, 
namaza imamla beraber başladığı halde 
ânzî bir sebeple onun bir kısmını imamla 
kılamayarak tek başına tamamlayan ki¬ 
şinin ibadeti de üçüncü tür edaya örnek¬ 
tir. Kazâ da ibadetin mâkul misliyle, mâ¬ 
kul olmayan misliyle ve edaya benzer ol¬ 
mak üzere üç şekilde gerçekleşir. Vaktin¬ 
de eda edilmeyen farz bir namazın son¬ 
radan aynen kazâ edilmesi birinci, yaşlı 
bir kişinin ramazan orucunu tutmaya gü¬ 
cünün yetmemesi sebebiyle fidye verme¬ 
si ikinci, bayram namazına imam rükûda 
iken yetişen kimsenin rükûunu kaçırma¬ 
mak için tekbirleri rükûda alması ise 
üçüncü tür kazâya örnek teşkil eder (Se- 
rahsî, üşül, I, 44-54). Öte yandan birinci 
ifadaki eksiklik sebebiyle vakti içinde ya¬ 
pılan ikinci tam ifaya “iâde” adı verilir ve 
böyle bir ibadete de “iâdeten ibadet” de¬ 
nir (bk. EDÂ; KAZÂ). 

Ferdin yaratanına karşı kujluk ödevi ve 
bağlılık göstergesi olan ibadetler kural 
olarak mükellef tarafından bizzat yerine 
getirilir. İslâm hukukçuları, ibadetleri ifa 
sırasında başkalarından yardım isteme¬ 
nin bizzat ifa yükümlülüğüne engel teş¬ 
kil edip etmeyeceği konusunda farklı öl¬ 
çüler benimsemişlerdir. Meselâ Ebû Ha- 
nîfe, ancak başkasının gücüyle iş görebi¬ 
len mükellefi “muktedir” olarak kabul et¬ 
mezken talebeleri Ebû Yûsuf ve Muham- 
med böylesinin muktedir sayılabileceği 
görüşündedir. Bu iki fakihe göre kendi 
başına abdest almaya gücü yetmeyen ve 
kendisine abdest aldırtacak kimse de bu¬ 
lamayan bir insan teyemmüm eder; yar¬ 
dım edecek bir kişi bulması halinde ise 
abdest alması gerekir. Mezhepte ağırlıklı 
görüş de bu doğrultudadır. Ancak bu du¬ 
rum namazda farklı olup ayakta durmak¬ 
tan âciz kalan kişinin kendisine yardım 
edecek biri bulunması halinde dahi otu¬ 
rarak namaz kılması câiz görülmüştür. 
Mâlikîler’e göre de namaz sırasında ayak¬ 
ta duramayan kişiden kıyam farzı düştü¬ 
ğü için oturarak namaz kılar. Şâfiîler’de 
abdestte özürsüz olarak başkasından yar¬ 
dım istemenin uygun bir davranış olma¬ 
dığı veya mekruh kabul edildiği anlaşıl¬ 
maktadır. Ancak hastalık gibi herhangi 
bir özür bulunması halinde zorluğu gider¬ 
mek için bunu mekruh görmemişler, hat¬ 


ta abdestsiz ibadet olmayacağı noktasın¬ 
dan hareketle ücret ödeyerek de olsa baş¬ 
kasından yardım istemek gerektiğini be¬ 
lirtmişlerdir. Hanbelîler ise Hz. Peygam¬ 
berin çeşitli zamanlarda abdest alırken 
bazı sahâbîlerin kendisine yardım etme¬ 
sinden hareketle herhangi bir özür bu¬ 
lunmadan dahi abdest sırasında başka¬ 
sından yardım alınabileceğini söylemiş¬ 
lerdir. 

Bu tür örneklerden anlaşıldığına göre 
namaz ve oruç gibi sırf bedenî ibadetler 
kişinin şahsî görevleri olup bunların mü¬ 
kellef tarafından bizzat yapılması asildir 
ve bu tür ibadetlerde naslara dayanan sı¬ 
nırlı ruhsatlar hariç başkası adına ibadet 
yapmak (niyabet) kural olarak câiz değil¬ 
dir. Bu durum hem yaşayan hem de öl¬ 
müş olan mükellefler (bk. iskat) açısın¬ 
dan böyledir. Buna karşılık üçüncü şahıs¬ 
ların haklarını ilgilendiren birtakım yön¬ 
ler bulunması sebebiyle zekât ve kurban 
gibi malî ibadetlerin bedel ve niyâbet yo¬ 
luyla ifa edilmesi câiz görülmüştür. Ancak 
mükellefin şahsî niyeti, emri veya bilgisi 
dışında malî de olsa herhangi bir ibadetin 
başkaları tarafından yapılmasının onun 
Allah’a karşı ibadet borcunu düşürüp dü¬ 
şürmeyeceği hususu tartışmaya açık bir 
konudur. Hem bedenî hem malî bir iba¬ 
det olan haccın niyâbet ve bedel yoluyla 
ifası konusunda fakihlerin çoğunluğu. Hz. 
Peygamber’in hayvana binemeyecek de¬ 
recede yaşlı olan babası için haccetmek 
isteyen bir sahâbîye onun adına hacce¬ 
debileceğim söylemesi (Buhârî, “Hac”, 1; 
“Cezâ’ü’ş-şayd", 23-24; Müslim, “Hac”, 
407-408) gibi bazı delillerden hareketle 
ölü veya diri adına başkası tarafından ya¬ 
pılacak haccı câiz görmüş, fakat bu konu¬ 
da birbirinden oldukça farklı şartlar ileri 
sürmüşlerdir. Haccı bizzat ifa edecek be¬ 
denî güce sahip bulunmayan kimselere 
belli şartlarda yerine başkasını (bedel veya 
vekil) gönderme imkânı tanınması bu iba¬ 
detin malî yönünün bulunması, İçtimaî 
ve milletlerarası bir boyuta sahip oluşuy¬ 
la açıklanabilir. İmam Mâlik ile Mu’tezile 
âlimleri ise bedenî, malî veya hem bedenî 
hem malî şeklinde bir ayırıma tâbi tut- 
maksızm ibadetlerin ifasında niyâbet usu¬ 
lünü kural olarak câiz görmezler (bk. BE¬ 
DEL; HAC; NİYÂBET) 

İbadetlerin ifasında önemli bir ilke iba¬ 
detin yalnızca Allah için yapılmasıdır. Tev¬ 
hidin aslını Allah’a hiçbir şeyi ortak koş¬ 
madan ibadet etmek (el-Fâtiha 1/4; Âl-i 
İmrân 3/64; ez-Zuhruf 43/45), yapılan iba¬ 
detlerin karşılığını yalnızca Allah’tan bek¬ 
lemek teşkil eder (Yûnus 10/72; eş-Şuarâ 
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26/109, 127, 145). İslâm’da şirke götüren 
bütün yollar kapatılmış, Allah’tan başka¬ 
sı adına yemin, adak ve kurban yasaklan¬ 
mıştır (Müsned, i, 108, 118, 152, 309;Müs- 
lim, “Edâhî", 43-45; Nesâî,“Dahâyâ”, 34). 
Bu yönüyle ibadet hem insanın yaratanı¬ 
na bağlılığını, O’na boyun eğişini hem de 
onun İlâhî irade dışında her türlü eğilim, 
baskı ve otorite karşısında özgürlüğünü 
simgeler. 

Genel olarak ibadetler belli davranış 
biçimlerinden meydana gelir ve bir kısmı 
sembolik anlam ifade eden bu şekiller 
ibadetlerin âdeta kurucu unsurunu teş¬ 
kil eder. Bununla birlikte ibadetin özünü 
kişinin niyeti ve onun gösterişten uzak 
olarak içten gelen bir istekle yapılması 
oluşturur. Dinî terminolojide “ihlâs" de¬ 
nilen bu keyfiyet ibadetlerin kabulünde 
esastır. İbadetlerin ifası esnasında vücut¬ 
la yapılan bazı hareket veya şekiller bir 
bakıma suyu muhafazaya yarayan kap ve¬ 
ya özü çevreleyen ve koruyan kabuk gibi¬ 
dir. Kur’an'da dini yalnızca Allah’a has kı¬ 
larak ibadet etmekle ilgili birçok âyet bu¬ 
lunduğu gibi (el-A'râf 7/29; ez-Zümer 39/ 
2,11, 14 ; el-Beyyine 98/5) Hz. Peygamber 
de hâlis niyet bulunmadan yapılan iba¬ 
detlerin içi boş davranışlardan ibaret ol¬ 
duğunu hatırlatmıştır. Amellerin niyete 
göre olduğunu bildiren hadis de (Buhârî, 
“îmân”, 41; Müslim, “İmâret”, 155) esasen 
ibadetlerin ifasında şekil şartı sayılan ka¬ 
sıt ve bilincin değil içtenlik ve ihlâs anla¬ 
mındaki niyetin önemini vurgular. 

İbadetlerin ifasında devamlılık ve sü¬ 
reklilik asildir. Kur’an’da insanın ölünceye 
kadar rabbine kulluk etmesi istenir (el- 
Hicr 15/98-99). İslâm’da dünya hayatı için 
âhiret, âhiret hayatı için dünya hayatı fe¬ 
da edilmeyerek ikisi arasında bir denge 
kurulmuş (en-Nûr 24/38; el-Kasas 28/77; 
ei-Haşr 59/18-19), hem dünya hem de âhi¬ 
ret mutluluğu esas alınmıştır (el-Bakara 
2/200-202). Bu ilke gereği Hz. Peygamber 
ümmetine dengeli ve itidalli bir dinî ha¬ 
yat tavsiye etmiş, devamlı yapılan amelin 
Allah katında amellerin en hayırlısı oldu¬ 
ğunu belirtmiş, ibadetlerde aşırıya git¬ 
mek isteyen bazı sahâbîleri uyararak nef¬ 
sin ve aile fertlerinin kişi üzerinde hakla¬ 
rı bulunduğunu ve her hak sahibine hak¬ 
kının verilmesi gerektiğini, kendisinin Al¬ 
lah'tan en çok korkan ve O’na en çok iba¬ 
det eden kişi olmakla birlikte yine de yi¬ 
yip içtiğini, cinsî hayatını sürdürdüğünü 
ve istirahat ettiğini, İslâm’da ruhban ha¬ 
yatının bulunmadığını belirterek {Müs¬ 
ned, III, 266; VI, 226; Dârimî, “Nikâh”, 3; 
Aclûnî, II, 377) din ile hiç kimsenin yanşa¬ 


mayacağını, aksi halde dinin ona galip ge¬ 
leceğini söylemiştir (Buhârî, “îmân”, 29). 

İbadet Dili. İbadetlerin geçerlilik şart¬ 
larının önemli bir bölümünü şâri’ tarafın¬ 
dan belirlenen ve istenen belli davranış 
biçimleri ve şekil şartları oluşturur. İba¬ 
detlerle ilgili dinî hükümlerin zamanın ve 
şartların değişmesiyle değişmeyen, yo¬ 
rum ve ta’lîle açık olmayan taabbüdî ni¬ 
telikte hükümler olarak görülmesi de ge¬ 
nelde bu şekil şartlarında yoğunlaşır. Na¬ 
mazın belirli safhalarında Kur’an’dan bel¬ 
li ölçüde metinlerin okunması, bunların 
Arapça olarak okunmasının gerekmesi, 
rekatların, rükû ve secdenin miktarları, 
oruçta yeme içme ve cinsel ilişki yasağı, 
haccın ifasında ihram, vakfe ve tavaf hü¬ 
kümleri böyledir. Bunlar arasında, bazı 
ibadetlerde aranan Arapça telaffuz şartı 
ve bu şarta bağlı olarak bir kimsenin ana 
diliyle ibadet edip edemeyeceği konusu 
özellikle Araplar dışındaki müslümanlar 
açısından ayrı bir önem taşır. 

Dinin benimsenmesinde ve gerekleri¬ 
nin yerine getirilmesinde anlama, razı ol¬ 
ma ve iradî seçim esas olduğundan keli- 
me-i şehâdet, zikir, dua ve niyette Arap¬ 
ça telaffuz şart görülmez. Cuma ve bay¬ 
ram namazı hutbelerinde de cemaatin 
söyleneni anlaması esas olduğundan Kur- 
’ân-ı Kerîm ile hamdele ve salvele gibi şe¬ 
killeri sünnetle belirlenen dua ve zikirler 
dışındaki öğüt ve irşad kısmının Arapça’¬ 
dan başka bir dilde okunması câiz görül¬ 
müştür (bk. HUTBE). Buna karşılık ezan 
ve ona bağlı olarak ikâmet (kamet), dinin 
şiân ve bir bölgede müslümanlann mev¬ 
cudiyetinin sembolü olarak görüldüğün¬ 
den bunların Arapça orijinal şekil ve ter¬ 
tibiyle okunması gerekli sayılmıştır. Han- 
belîler hariç üç mezhep fakihleri, Arapça 
okuyabilen kimsenin bulunmaması duru¬ 
munda ezanın geçici bir süre için başka 
bir dilde okunabileceği görüşünde iseler 
de böyle bir mazeret olmadığında Arap¬ 
ça okunmasının gerektiği hususunda ic- 
mâ vardır. İslâm ümmetinin Hz. Peygam- 
ber’den bu yana uygulaması da bu yön¬ 
de olmuştur. 

Kur’an anlaşılmak ve gereği yerine ge¬ 
tirilmek için indirildiğinden ve bu yönüy¬ 
le fert ve toplumlar için rahmet ve şifa 
olduğundan Kur’an kıraatinde mânanın 
anlaşılmasının ayrı bir önemi vardır. Bu 
sebeple Arapça bilmeyenlerin Kur’an me- 
âlini veya tefsirini okuyup onun içeriğine 
vâkıf olması bir ibadet değeri taşır ve 
Kur’an’m namaz dışında da Arapça okun¬ 
ması gerekli görülmez. Bununla birlik¬ 
te bir kimsenin mânasını anlamasa bile 


Kur’an’m Arapça metnini okuması ve din¬ 
lemesi de başlı başına bir ibadet olarak 
nitelendirilmiş, Allah’ın hoşnutluğunu ka¬ 
zanmaya vesile sayılmıştır. Öte yandan 
Kur’an’ın nâzil oluşundan bugüne kadar 
korunan orijinal şekli bütün müslüman¬ 
lar arasında ortak bir bağ oluşturduğu ve 
dinin sembollerinden sayıldığı için öteden 
beri İslâm dünyasında Kur’ân-ı Kerîm’in 
Arapça orijinal metni ibadet ve zikir mak¬ 
sadıyla okunagelmiştir. 

İbadetlerin Arapça’dan başka bir dille 
yapılabilmesi tartışmaları, iftitah tekbiri 
dahil namazın kurucu unsur ve şekil şart¬ 
larında ayrı bir yoğunluk kazanır. Mâlikî- 
ler dışındaki İslâm hukukçularının büyük 
çoğunluğu, Arapça’sını bilmemesi veya 
dili dönmemesi gibi acziyet halinde na¬ 
maz kılan kimsenin iftitah tekbirinin ken¬ 
di dilindeki karşılığını okuyabileceği gö¬ 
rüşünde olup Hanefî müctehid imamları 
böyle bir mazeret şartını da aramaz. Gö¬ 
rüş ayrılığının sebebi, iftitah tekbirinin 
kendisiyle ibadet edilen bir lafız mı yoksa 
mâna mı olduğu konusundaki farklı yak¬ 
laşımlardır. Kur’an’da namazla ilgili ola¬ 
rak, “Ondan -Kur’an’dan- kolayınıza ge¬ 
leni okuyun" (el-Müzzemmil 73/20) buy- 
rulduğu gibi hadislerde de kıraatsiz, Fâ- 
tiha’sız namazın geçerli olmayacağı veya 
eksik olacağı bildirilmiştir (Müslim, “Şa- 
lât", 34-35, 38, 41-42; Ebû Dâvûd,“Şalât”, 
132; Tirmizî, “Mevâkitü’ş-şalât”, 69, 115- 
116, “Şalât”, 116, 166). Fiilî sünnet ve ge¬ 
lenek de bu yönde olduğundan bütün fı¬ 
kıh mezhepleri namazda Kur’an’dan bir 
parça okumanın (kıraat) namazın farzla¬ 
rından sayıldığı konusunda ittifak etmiş, 
ancak belirlenmiş bir sûre olarak Fâtiha’- 
nın okunmasının farz mı vâcip mi olduğu 
hususu Hanefîler'le çoğunluk arasında 
tartışmalı kalmıştır. Namazda Fâtiha kı¬ 
raat şartını temsil ettiğinden onun meâ- 
linin Arapça dışında bir dille okunup oku- 
namayacağı tartışmaları da esasen na¬ 
mazdaki kıraat şartının böyle yerine ge¬ 
tirilip getirilemeyeceği anlamına gelir. Bu 
sebeple fakihlerin Fâtiha'yla ilgili görüş¬ 
leri namazdaki diğer Arapça kıraatleri de 
kapsar. Temel bir kural olarak namaz an¬ 
cak Kur’an’ın Arapça metni okunarak kı- 
Imabilir, meâl ve tercüme onun yerine 
geçmeyeceğinden bunlarla namaz kılın¬ 
maz. Namaz kılacak kimse Fâtiha’yı ve 
Kur’an'dan birkaç âyeti de bilmiyorsa ve¬ 
ya bunları telaffuza güç yetiremiyorsa 
bu bir geçici mazeret hali olup o kimse¬ 
den kıraat şartı düşer, ancak vakit geçir¬ 
meden bunu öğrenir. Böyle bir kimse için 
bu arada kılacağı namazlarda imama uy- 
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ma, ayakta bir şey okumadan bekleme, 
bildiği âyet, dua ve teşbihleri okuma gibi 
geçici çözümler önerilir. Hanefîler’den Ebû 
Yûsuf ile İmam Muhammed, Fâtiha’nın 
Arapça’sını telaffuza güç yetiremeyen 
kimsenin öğreninceye kadar kendi dilin¬ 
deki meâlini okuyabileceği görüşünde iken 
Ebû Hanîfe, böyle bir acziyeti de şart gör¬ 
meyip Fâtiha’nın başka bir dildeki meâli- 
nin okunabileceğini söyler. Ebû Hanîfe’- 
nin Kur’an’ın tamamında mânaya öncelik 
verdiği, lafzı da bu anlamın kalıpları ola¬ 
rak gördüğü bilinmektedir. Ancak Ebû 
Hanîfe’nin daha sonra bu görüşünden 
vazgeçtiği rivayet edildiği gibi Hanefî 
mezhebinde de İmâmeyn’in görüşü ka¬ 
bul görmüştür. Fakihlerin Fâtiha ve kıra¬ 
at şartıyla ilgili bu görüş ayrılığı namazda¬ 
ki diğer tekbir, dua ve teşbihler konusun¬ 
da da geçerlidir. Fâtiha’nın, namaz için 
yeterli diğer sûre, âyet ve dualarının ez¬ 
berlenmesinde bir güçlük bulunmadığı, 
bu konuda zorlananlara ise dinî açıdan 
âzami kolaylığın sağlandığı, ayrıca İslâm'ın 
âdeta şiârı olmuş namaz ibadetinin bütün 
müslümanlarca ortak bir dille kılınması¬ 
nın birçok fayda taşıdığı açıktır. Bundan 
dolayı İslâm tarihi boyunca bütün müs- 
lüman toplumlarda namaz Kur'an'ın aslı 
ile kılınmış, Hanefî âlimlerinin özellikle 
yeni müslüman olanları düşünerek getir¬ 
dikleri kolaylığa da fazla ihtiyaç duyulma¬ 
mıştır. Öte yandan bütün dinlerde iba¬ 
detlerin belli ölçüde biçimsellik ve sem¬ 
bolizm içerdiği, ibadetin etkinliğinin yal¬ 
nız okunan metinlerin muhtevasında de¬ 
ğil ses ve akislerinde de yattığı, kutsal di¬ 
lin İlâhî huzur ve bereketten gerekli nasi¬ 
bi almayı sağlayan İlâhî bir vasıta olduğu 
bilinmektedir. Diğer semavî dinler veya 
büyük dinî geleneklerde de durum farklı 
değildir. İlâhî mesajın tebliğ aracı olarak 
seçilen kimsenin şahsıyla bütünleştiği Hı¬ 
ristiyanlık ve Budizm’de belli bir ibadet 
dilinin bulunmamasına karşılık mesajın 
kutsal bir metin halinde şekillendiği Ya¬ 
hudilik ve Hinduizm’de ibadet yalnız kut¬ 
sal metnin diliyle yapılabilir. Tevrat ibadet 
amacıyla İbrânîce’den, Vedalar da Sans- 
kritçe’den başka dille okunamaz. 

İfanın Sonuçları. İbadetlerle ilgili hü¬ 
kümler yalnızca kul ile Allah arasındaki 
ilişkileri düzenlemekle kalmaz, aynı za¬ 
manda ferdin yakın çevresiyle ve top¬ 
lumla ilişkilerini de doğrudan veya dolay¬ 
lı olarak etkiler. Ferdî niteliği baskın gö¬ 
rünen namaz ve oruç ibadetinin bile kö¬ 
tülüklerden uzak durma, toplumsal kay¬ 
naşmayı, huzur ve sükûnu sağlama, yok¬ 
sullara yardım elini uzatma gibi dışa ak¬ 
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seden olumlu sonuçları vardır. Bu özellik 
zekât, hac, kurban, kefâret gibi ibadet¬ 
lerde daha belirgindir. Son dönemlerde 
ibadetlerle hukukî ilişkilerin ayrı ayrı ele 
alındığı telif tarzı hariç tutulursa fıkıh li¬ 
teratüründe ibadet konularının insan iliş¬ 
kilerinin hukukî ve ahlâkî yönlerinin, ay¬ 
rıca ferdî, İçtimaî ve siyasî hayatın bir bü¬ 
tün halinde ve bir sistem çerçevesinde ele 
alınmış olması, İslâm dininde ibadetlerle 
diğer alanların birbirini tamamlayan par¬ 
çalar olduğunu, dinin de bu bütünlük için¬ 
de kavranması ve yaşanması gerektiğini 
vurgulamak içindir. 

İslâmî öğretide amel imandan bir par¬ 
ça sayılmadığı, kelime-i şehâdette özeti 
bulunan iman esaslarını kabul ve tasdik 
eden herkes ameli ne olursa olsun müs¬ 
lüman sayıldığı için ibadetlerin dinin ön¬ 
gördüğü şekilde yerine getirilmesinin İs¬ 
lâm toplumunun üyesi sayılma gibi hukuk 
düzenine taşan İçtimaî sonuçları yoktur. 
Bununla birlikte ezan, cemaatle namaz 
dinî hayatın simgeleri sayıldığı için bun¬ 
ların müslüman bir toplumda açıkça ve 
tamamıyla terkedilmesinin İslâm’la bağ¬ 
daşmadığı kabul edilmiştir. Zekât verme¬ 
yenlere karşı sert yaptırımların uygulana¬ 
bilmesi. zekâtın ibadet olmaktan çok ih¬ 
tiyaç sahiplerinin haklarını ilgilendirmesi 
sebebiyledir. Zekâta tâbi mallarda gizli 
mal -açık mal ayırımı yapılıp birinci grup¬ 
ta ferdî sorumluluğun, ikinci grupta dev¬ 
let eliyle toplama ve dağıtmanın esas alın¬ 
ması da bu çerçeve içinde mütalaa edil¬ 
miştir. Bunun ötesinde ibadet yükümlü¬ 
lüğü neticede yaratana karşı bir kulluk 
borcu olduğundan ilke olarak karışılmaz, 
kişilere bu yönde baskı yapılmaz, sadece 
eğitim ve icra imkânı vermekle yetinilir. 
İslâm hukuk doktrininde hâkim olan “özel 
hayatın gizliliği" ilkesi ve tecessüs ya¬ 
sağı da böyle bir müdahaleye engel teş¬ 
kil eder. İbadetlerde niyet ve ihlâs esas 
olduğundan baskı uygulanmasının kişi¬ 
yi ikiyüzlülüğe sürükleyeceği ve bu şekil¬ 
de yapılacak ibadetin Allah katında mak¬ 
bul sayılmayacağı açıktır. Kur’ân-ı Ke- 
rîm’de genel olarak sâlih amel işleyen¬ 
lerin büyük mükâfat alacağı, buna karşı¬ 
lık İlâhî emirlere itaat etmeyenlerin çe¬ 
tin bir azaba uğratılacağı belirtilmiş (bk. 
M. F. Abdülbâki, el -Mıfcem, "şâlih", “sey- 
yi’e" md.leri), özel olarak da namaz ve ze¬ 
kât gibi ibadetlerin yerine getirilmesinin 
mutlu sonuçları, terkedilmesinin doğu¬ 
racağı dünyevî ve uhrevî felâketler vurgu¬ 
lanmış ( a.g.e ., “şalât”, “zekât" md.leri), 
ancak herhangi bir dünyevî müeyyideden 
söz edilmemiştir. Esasen dünyevî cezalar 


birtakım ferdî ve İçtimaî hakları ihlâl et¬ 
menin karşılığıdır. Böyle bir ihlâlde, aynı 
zamanda Allah’ın emrine karşı gelinmiş 
olması veya tamamen Allah hakkının söz 
konusu olduğu ibadetlerin yerine getiril¬ 
memesi hususu daha çok uhrevî cezanın 
konusuna girmekte ve ancak tövbe veya 
Allah’ın affıyla düşebilmektedir. Bununla 
birlikte fıkıh âlimlerinin namazı alenen 
terkedenlere, namaz kılmamakta ısrar 
edenlere, yahut ramazanda alenen oruç 
tutmayanlara karşı bazı yaptırımların uy¬ 
gulanmasını önermeleri, böyle bir dav¬ 
ranışı söz konusu ibadetleri red ve inkâr 
şeklinde yorumlamaları veya toplumun 
genel kabulünü ve kamu düzenini bozu¬ 
cu, başkalarına kötü örnek olucu nitelikte 
görmeleriyle izah edilebilir. İnkâr ve red 
anlamına gelecek tutum ve davranışlar 
dışında ibadetlerin yapılmaması halinde 
uygulanması istenen müeyyideler genel¬ 
likle ta’zîr çerçevesinde kalmış olup bu da 
zamana ve şartlara göre değişen bir özel¬ 
lik taşır. Nitekim fıkıh kitaplarında yer alan 
ve bir kısmı son derece sert olan maddî 
yaptırım önerilerinin İslâm tarihi boyun¬ 
ca genellikle uygulamaya aksetmediği ve 
daha çok toplumsal tepki veya bazı idari 
tedbirlerle yetinildiği görülmektedir. 

İbadetleri yerine getirmenin mânevî ve 
uhrevî hayata yönelik en belirgin sonucu 
kişinin uhdesinden böyle bir yükümlülü¬ 
ğün kalkmış olmasıdır. İbadetleri belirle¬ 
nen şartlara uygun şekilde yerine getiren 
kimseden o ibadeti ifa yükümlülüğü dü¬ 
şer. İbadeti yapmış olmaktan dolayı kişi¬ 
nin Allah katında ne ölçüde sevap elde 
edeceği konusu, yerine getirilen görevin 
niteliğine ve kişinin samimiyetine bağlı 
olarak kul ile Allah arasında kalan bir me¬ 
seledir. Yapılan ibadetin sevabını bir baş¬ 
kasına bağışlama da böyledir. Fakihlerin 
çoğunluğu, daha çok sosyal boyutu olan 
malî ibadetlerden ve meselâ Kur’an oku¬ 
maktan elde edilecek sevabın başkasına 
bağışlanabileceği hususuna iyimserlikle 
bakmış ve sevabın bağışlanan kimseye 
ulaşmasının Allah’ın dilemesine bağlı ol¬ 
duğunu ifade etmişlerdir. Bu ihtimal ev¬ 
lâdın anne ve baba gibi yakınlarına yap¬ 
tığı bağışlarda daha fazla kuvvet kazan¬ 
makta, ücret karşılığı yapılan ibadetler¬ 
de ise hâlis niyeti ve ihlâsı zedeleyici ta¬ 
vırlara bağlı olarak bir hayli zayıflamakta 
veya ortadan kalkmaktadır. Bu çerçevede 
Kur’an ve dinî ilimleri öğretme, imamlık 
ve müezzinlik yapma karşılığında ücret 
alınıp alınamayacağı meselesi doktrinde 
tartışılmış, sosyal bir zaruret olması ba¬ 
kımından bu hizmetler karşılığında ücret 
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almanın câiz olduğu özellikle ileriki dö¬ 
nemlerde yaygın bir kabul görmüştür. 
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lal Ferhat Koca 

2. Tasavvuf. Sahâbe, tâbiîn ve tebeu’t- 
tâbiîn zamanında yaşamış olup sûfîlerin 
öncüleri kabul edilen takvâ sahibi müslü- 
manlar ibadet üzerinde hassasiyetle dur¬ 
dukları ve çok ibadet ettikleri için “ub- 
bâd” dünyadan çok âhirete önem verdik¬ 
leri için “zühhâd” diye tanınmışlardı. Ta¬ 
savvuf döneminde de nitelikli ibadetten 
beklenen feyiz ve sevabın daha çok olma¬ 
sı için zühd gerekli görülmüştür. 

İbadetlerin daha çok bâtınî özellikleri, 
ruhu ve özü üzerinde duran sûfîler bun¬ 
dan başka ihiâs, huşu, Allah sevgisi ve 
korkusu gibi gönül hallerini; sabır, şükür, 
tevazu, cömertlik, af, merhamet gibi ah¬ 
lâk esaslarını; kısaca kalp temizliğine, ru¬ 
hun olgunlaşmasına vesile olan ve sonuç¬ 
ta insanı Allah’a yaklaştıran her türlü iyi 


halleri ve davranışları ibadet sayarlar. Ta¬ 
savvufta ibadet kavramının bu kapsamlı 
anlamı “ubûdiyyet” kelimesiyle ifade edil¬ 
miştir. 

Sûfîlere göre ibadet ve ubûdiyyet Al¬ 
lah’ın rızâsını kazanmak, ona yaklaşmak 
ve onun huzurunda olmak için vazgeçil¬ 
mez bir araçtır. Kişi her şeyi bir yana bı¬ 
rakarak Allah’ın huzurunda ve onunla 
birlikte olduğunun bilincine erince ama¬ 
ca uygun şekilde ibadet etmiş olur. Hz. 
Peygamber “ihsan” kavramıyla (Buhârî, 
“îmân”, 37; Müslim,“îmân”, 1 ) bu hususu 
belirtmiştir. Allah Teâlâ, “Bana ibadet et 
ve beni anmak için namaz kıl” (Tâhâ 20/ 
14) buyurmak suretiyle gafletle ibadet 
edilmemesi ve namazın bilinçli kılınması 
konusunda uyarıda bulunmuştur (Serrâc, 
s. 209; Gazzâlî, I, 116). Allah’a çok yakın 
olan ve O’nun dostluğunu kazanan velîler 
de dahil olmak üzere bütün müslümanlar 
her zaman bu araca muhtaçtır. “Yakin ge¬ 
linceye kadar rabbine ibadet et” (el-Hicr 
15/99) meâlindeki âyeti yanlış yorumlayan 
sûfî görünümlü bazı kişiler, yakin merte¬ 
besine ulaşan ve kalbi temiz olan kimse¬ 
lerin artık bu mertebeden sonra ibadet 
ve ubûdiyyete ihtiyaçları kalmayacağını 
ve onlardan yükümlülüğün düşeceğini, 
kulluktan kurtulup özgür olacaklarını id¬ 
dia etmişlerdir (Serrâc, s. 531,538). “Arif¬ 
ler dinî yükümlülüğün düşeceği bir mer¬ 
tebeye ulaşırlar mı?” şeklindeki bir so¬ 
ruya karşılık ünlü sûfî Cüneyd-i Bağdâdî 
böyle bir mertebenin varlığından bah¬ 
seden bir zümrenin bulunduğunu, an¬ 
cak bu iddiayı ileri sürenlerin hırsızlar¬ 
dan daha kötü olduklarını, âriflerin sade¬ 
ce ibadet ve taatle Allah’a eriştiklerini ifa¬ 
de ettikten sonra kendisinin bin yıl yaşasa 
bile amelinden zerre kadar eksiltmeye¬ 
ceğini söyleyerek cevap vermişti (a.g.e., 
s. 208; Sülemî, s. 159; Kuşeyrî, 1,106). Ta¬ 
savvufun doğuş döneminde mutasavvıf 
olduğunu iddia eden bazı kişiler tarafın¬ 
dan ileri sürülen, yükümlülüğün düşece¬ 
ği bir mertebenin bulunduğu şeklindeki 
görüş daha sonra ibâhiyye. hulûliyye, bâ- 
tmiyye gibi şeriat dışı hareketlerde de¬ 
vam ederek çeşitli biçimlerde günümüze 
kadar gelmiştir. 

Tasavvufta kulluğun ibadet, ubûdiyyet 
ve ubûdet olmak üzere üç şekli vardır. 
İbadet ilme'l-yakin, ubûdiyyet ayne’l-ya- 
kin, ubûdet de hakke’l-yakîn mertebesin¬ 
deki sâlikler için söz konusudur. İbadet ve 
ubûdiyyet daima rab ve mevlâ kavramla¬ 
rını çağrıştırır. Kendini abd olarak gören 
Allah’ı rab, kendini âbid olarak gören O’nu 
mâbud ve mevlâ olarak görür. 
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Mutasavvıflar farz ibadetlerin insanı 
Allah'a yaklaştıracağına, farzlardan son¬ 
ra yapılan nâfıle ibadetlerin bu yakınlığı 
daha da arttıracağına ve kulu mevlâsına 
ulaştıracağına inanırlar. Hadiste de belir¬ 
tildiği üzere bu durumda Allah kulun gö¬ 
ren gözü, işiten kulağı oIur"(Buhârî, “Ri- 
kâk”, 38). Bu sebeple sûfîler nâfıle ibadet¬ 
lere büyük önem verirler. 

Sûfilere göre ibadet cehennemden kur¬ 
tulmanın ve cennete girmenin aracıdır. 
Bu amaca ulaşmak niyetiyle ibadet etmek 
caizdir. Ancak ibadet ve ubûdiyyetin en 
yüksek derecesi, hiçbir karşılık bekleme¬ 
den sırf rızâsını kazanmak ve emrine uy¬ 
mak için Allah'a tapmaktır. Özellikle Râ- 
bia el-Adeviyye’den itibaren bu anlayış 
sûfîlerin ortak görüşü haline gelmiştir 
(Attâr, s. 83). Sûfîler sevap için ibadet ede¬ 
ni ücret almak için çalışan işçiye benze¬ 
tirler. 

Azîmet ve ruhsat açısından da ibadet¬ 
ler üzerinde duran sûfîler, ruhsat ve ko¬ 
laylık esasına göre ibadet etmeyi avam 
için câiz görürken kendileri daima azîmet 
ve ihtiyatı esas alır, nicelik ve nitelik ba¬ 
kımından ibadetleri en mükemmel şekil¬ 
de yerine getirmeye çalışırlar. İbn Hafif, 
bir derviş için te’vil yapmaktan ve ruhsa¬ 
ta yönelmekten daha zararlı bir şeyin bu¬ 
lunmadığını söyler (Sülemî, s. 210,465, 
488). Tasavvuf kaynaklarında bunun sa¬ 
yısız örneği bulunmaktadır. 

Sûfîlerin farz ve nâfıle ibadetlerin yanı 
sıra ahzâb ve evrâd okuma, semâ ve zi¬ 
kir yapma gibi ibadetleri de vardır. Hal- 
vethânelerde ve çilehânelerde inzivaya 
çekilmek, türbeleri, tekkeleri, meşâyihi 
ziyaret etmek, temessüh ve teberrük de 
tasavvuf ve tarikat ehlinin telakkilerince 
ibadet şekilleridir. Ayrıca sohbet meclis¬ 
leri de ibadet olarak anlaşılır. Sûfîlerin bu 
özel ibadet şekilleri üzerinde geniş olarak 
durmaları, zâhir ulemâsı tarafından bun¬ 
lara farzlardan daha fazla önem verilme¬ 
si olarak yorumlanmış ve şiddetle tenkit 
edilmiştir. Bazı sûfîlerin ibadeti, “nefsin 
arzularına muhalefet etmek” şeklinde ta¬ 
nımlamaları ve bu muhalefeti nefse ezi¬ 
yet etme derecesine vardırmaları da ten¬ 
kit konusu olmuştur. 

“Göklerde ve yerde olan her şey, güneş, 
ay, yıldızlar, dağlar Allah’a secde eder” 
(ei-Hac 22/18) meâlindeki âyeti her şeyin 
Allah'a ibadet ettiği şeklinde tefsir eden 
Muhyiddin İbnü'l-Arabî’ye göre varlıkların " 
Allah’a muhtaç olmaları O’na ibadet et¬ 
meleri anlamına gelir. İbnü’l-Arabî buna 
zâti, aslî ve fıtri ibadet adını vermekte¬ 


dir. İnsanların iradeleriyle yaptıkları iba¬ 
detler ise özel nitelikteki ibadetlerdir (el- 
Fütûhât, 11, 328, 353, 539; IV, 118,197). 

Abdurrahman-ı Câmî sûfilerle Melâ- 
mîler’i hak tâlibi; zâhid, fakir, hâdim ve 
âbidleri de âhiret tâlibi olarak görür. Ona 
göre haz alarak ibadet edene “âbid”, kül¬ 
fetle ibadet edene “müteabbid” denir. Bir 
de ibadette riyakâr olanlar vardır ( Nefe- 
hât, s. 9, 12). Melâmîler ibadetin samimi 
olması için gizli tutulmasına önem verir, 
her çeşit farz ve nâfile ibadetleri bu çer¬ 
çevede yerine getirmeye özen gösterirler. 
Câmî, Kalenderîler’in de Melâmîler’in yo¬ 
lunu tuttuğunu, ancak bunların farz iba¬ 
detlerle yetindiklerini, Kalenderi olduk¬ 
larını söylemekle birlikte gerçekte zındık 
olan diğer bir zümrenin ise günahı insan¬ 
ları incitmekten, sevabı onlara iyi davran¬ 
maktan ibaret görüp bunun dışında iba¬ 
det kabul etmediklerini söyler (a.g.e., s. 
11). Mezhepler tarihi literatüründe İslâm 
dışı kabul edilen gruplar da ibadeti gerek¬ 
li görmez (bk. GÂLİYYE; İbâhİyye). 

Tasavvufta, kendilerini tamamen Al¬ 
lah'a verdikleri ve bilinçlerinin yeterince 
yerinde olmadığı kabul edildiği için “mec¬ 
zup” diye anılan zümre mensupları dünya 
ile ilgilenmedikleri gibi ya hiç ibadet et¬ 
mezler veya ibadet ederken kurallara uy¬ 
mazlar. Sûfîler ara sıra ibadet eden mec¬ 
zupların Allah'ın velî kulları olduklarını, 
ancak yükümlülüğün temeli olan akıl me¬ 
lekesine tam olarak sahip bulunmadıkla¬ 
rı için ibadetle yükümlü olmadıklarını ile¬ 
ri sürerler. İbn Haldûn, “İbadet olmadan 
velîlik olmaz” diyerek meczupların velili¬ 
ğini inkâr eden fakihleri hatalı bulur ve 
veliliğin Allah'ın dilediğine verdiği bir lu- 
tuf olduğunu, ibadete bağlı bulunmadı¬ 
ğını söyler ( Mukaddime , I, 102). 
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Sİ Süleyman Uludağ 

D) Psikoloji ve Sosyoloji Açısından İba¬ 
det. Dinî hayatın ayırıcı özelliği olan tabiat 
üstü yüce bir varlıkla veya kısaca Tanrı’y- 
la ilişki insanda inanç, ibadet, tecrübe, 
bilgi ve etki boyutları çerçevesinde orta¬ 
ya çıkar. Psikolojik açıdan ibadet, insanla 
Tanrı arasındaki ilişki ve iletişimin insana 
ait söz, beden duruşu ve hareketler gibi 
sembolik eylemlerle ifadesi olarak anla¬ 
şılır. Dua, dinî âyin ve tören gibi tapınma 
şekillerini de içine alan geniş anlamıyla 
ibadet ferdin kendisini Tanrı’ya çok yakın 
hissettiği, O’nunla derûnî münasebetler 
içinde bulunduğu hissini veren özel bir 
tecrübe ve bu tecrübeye dayalı her türlü 
eylem ve işlemdir, dinî hayatın uygulama¬ 
ya yönelik ifadesidir. Buna göre kutsal za¬ 
man ve mekânlara saygı, İlâhî irade ve 
kâinat hakkında geniş bir yorum sistemi¬ 
ne bağlı olarak yapılan törensel eylemler 
ve âyinler, belli bir sonuca ulaşmak için 
yapılan bütün özel törenler (tahâret, dua, 
oruç, kurban vb.) ibadet kavramı içerisin¬ 
de ele alınabilir (Wach, s. 28). 

Dindar insanın tapınma eylem ve işlem¬ 
leri olarak ibadet geçici ve tesadüfi bir 
olay değil dinî hayatın esaslı ve gerçek 
bir ifadesi olarak kabul edilir. Bu kapsa¬ 
mıyla ibadet dinî hayatla o kadar sıkı bir 
bağ içerisindedir ki ibadet olmadan di¬ 
nin varlığını sürdürüp sürdüremeyeceği 
bile şüphelidir. Bu açıdan ibadet psikolo¬ 
jiye indirgenemez ve psikoloji tarafından 
da açıklanamaz, ancak ibadetin insan 
üzerindeki etkileri incelenebilir. 

VVilliam James, Gordon W. Allport, Paul 
E. Johnson, Cari Gustav Jung, Vıktor E. 
Frankl, Becker, Fr. Maslovv gibi bilim 
adamlarına göre dinin fert üzerindeki asıl 
etki ve fonksiyonu onda güçlü, uyumlu, 
bütünleşmiş, sağlam yapılı bir kişilik oluş¬ 
turmasıdır. Din psikolojisi araştırmaların¬ 
dan elde edilen sonuçlar da bunu destek¬ 
lemektedir. Muhammed İkbal de aynı gö¬ 
rüşü felsefî ve metafizik düzlemde kuv¬ 
vetle savunmuştur ( İslâm’da Dinî Tefek¬ 
kürün Yeniden Teşekkülü, s. 1 8, 200, 207). 
Bu anlayışa göre dinî inanç ve değerler, 
ibadet ve törenlerle dünya hayatına iliş¬ 
kin dinî açıklamalar insan hayatına bir 
anlam ve amaç kazandırır; insanlar arası 
ilişkileri düzene koyar; kişinin zihinsel aç¬ 
mazlarını çözer. Ayrıca dinin insanı davet 
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ettiği ve yönlendirdiği ideallerle oluştur¬ 
duğu cemaat hayatı kişiye bir kimlik ka¬ 
zandırır; cinsellik ve saldırganlık dürtüle¬ 
rinin ıslah edilip faydalı duruma getiril¬ 
mesine hizmet eder; ruh sağlığını koru¬ 
yucu, ruhî meseleleri tedavi edici etkiler 
yapar (Allport, s. 89-93; lohnson, s. 231- 
251). Dinin, insanın iç dünyası ile tabii ve 
toplumsal çevre arasında denge ve uyum 
kurmasına yardımcı olmasında ve insana 
kişilik yapısındaki güçleri bütünleştirme 
imkânı vermesinde ibadetin büyük payı 
vardır (Argyle-Hallahmi, s. 201-203). 

Dinî hayatın temel unsuru olarak ibade¬ 
tin etkisi tek bir alanla sınırlandırılamaz. 
Bu bakımdan tapınma, insanın şahsî ve 
manevî cephesiyle birlikte etki ve sonuç¬ 
larını iletme aracı olan bedenî ve maddî 
yönünü de etki altına almakta ve bu şe¬ 
kilde insan hayatının bütününü kuşata- 
bilmektedir (Wach, s. 26). İbadetin fert 
ve toplum hayatına yaptığı kabul edilen 
bu etkiler alanında sürdürülen özel araş¬ 
tırma ve incelemeler henüz yeterli olma¬ 
makla birlikte mevcut çalışmalar ve teo¬ 
rik değerlendirmeler konu hakkında bir 
fikir verebilmektedir. Meselâ Amerika 
Birleşik Devletieri'nde 10.000 kişiye uygu¬ 
lanan çok sayıda psikolojik test sonucun¬ 
da, dine inanan veya bir mezhebin kilise¬ 
sine devam eden kişilerin bunu yapma¬ 
yanlardan daha sağlam bir kişiliğe sahip 
oldukları tesbit edilmiştir (Link, s. 20,105). 
Türkiye'de oruç psikolojisi üzerine yapı¬ 
lan bir alan araştırmasında ankete katı- 
lanların % 75'inin oruç tutmanın kişiliği 
geliştirdiği kanaatine sahip oldukları gö¬ 
rülmüştür. 

Bazı araştırmalar, dua ve ibadetin kişi¬ 
liğin yeniden yapılanması için en önemli 
vasıta olduğunu ortaya koyarken (Wulf, 
s. 167-168) bazıları da fiziksel ve ruhsal 
sağlığı koruyucu veya tedavi edici rolü 
üzerinde yoğunlaşmış bulunmaktadır. 
Dinî bir hayat yaşamanın ruh sağlığı yö¬ 
nünden büyük önemini en etkili biçimde 
dile getirenlerin başında Jung gelmekte¬ 
dir. Ona göre dinî inanç, dua ve törenler, 
bilinç dışının beklenmedik ve tehlikeli et¬ 
kilerine karşı birer savunma aracı, bilinç 
dışı güdülerle en güvenli ilgilenme yolu, 
kişinin ruhsal dengesini koruyucu duvar¬ 
lardır (Din ve Psikoloji, s. 33, 73). Pruyser 
de ibadetin savunucu kullanımdaki ener¬ 
jileri yeniden yönlendirdiğini, böylece iba¬ 
det edenin belirgin olmayan gizli güçleri¬ 
ni daha çok realize ederek yeni bir şekle 
soktuğunu söyler. Ona göre ibadet eden 
kimse sevgi ve bağlanma gücünü arttır¬ 
ma çabasında yeni kuvvet kazanmaya 


doğru atılım içindedir. Bazı ibadetler ya¬ 
parak zinde kalabilen âbid de âşık gibi fi¬ 
ziksel olarak şevkli, coşkulu ve sevinçlidir. 
İbadetin etkileri aynı zamanda bir kimse¬ 
nin estetik bir şaheseri seyrettiği zaman 
kazandığı estetik yücelmeye benzer (A 
Dynamic Psychology of Religion, s. 182- 
183). 

Genç yaşlarda düzenli ve istekli bir şe¬ 
kilde dinî faaliyetlere katılan, ibadetleri¬ 
ni yerine getiren, kısaca aktif bir dinî ha¬ 
yat yaşayan kimselerin, dinî ilgi ve aktivi- 
tesi zayıf olanlardan çok daha uyumlu bir 
kişilik yapısı geliştirmeye eğilimli oldukla¬ 
rı bazı araştırmalarla teyit edilmiştir. Böy- 
iece yaşlılığa ve bunun getirdiği sorunlara 
katlanmak gibi sıkıntılı gelişmelere uyum 
göstermede ibadetlerin önemli bir faktör 
olduğu anlaşılmaktadır (Hurlock, s. 824- 
826). Ölüm korkusu üzerine yapılan araş¬ 
tırmalarda bu durum çok daha açık ola¬ 
rak görülmektedir. Dinî görevlerini yerine 
getiren kimselerin getirmeyenlere göre 
daha az ölüm korkusu içinde yaşadıkları 
ve ölümü soğukkanlı karşıladıkları, ölüm¬ 
cül derecede hasta olanlar içinde hafta¬ 
lık dinî âyinlere katılanların % 10'unun en 
az ölüm korkusuna sahip oldukları tesbit 
edilmiştir(Meadow-Kahoe, s. 330). 

Türkiye’de bir grup İlâhiyat Fakültesi 
öğrencisi üzerinde yapılan ankete dayalı 
alan araştırmasında öğrencilerin namaz, 
oruç, dua, tövbe, sadaka gibi dinî pratik¬ 
leriyle psikososyal uyumları arasında¬ 
ki ilişki anlaşılmaya çalışılmıştır. Sonuçta 
kendini kabullenme, kendini ifade etme, 
etkinlik, sosyallik, sorumluluk gibi kişilik 
değişkenleriyle ibadetleri yerine getirme 
arasında olumlu bir ilişkinin varlığı tesbit 
edilmiştir (Hayta, s. 112-150). 

Dua ve ibadetin tedavi edici etkileri ko¬ 
nusunda teorik ve deneysel çalışmaların 
varlığı bilinmektedir. Birçok din psikolo¬ 
gu dua ve ibadeti mükemmel bir ruhî te¬ 
davi aracı olarak değerlendirme eğilimin¬ 
dedir (Allport, s. 80; lohnson, s. 237-240; 
Vergote, s. 267-268). Meselâ Johnson’a 
göre ibadet tedavi edici bir tecrübedir. 
Çünkü ibadet erişilebilir en yüksek ger¬ 
çekliği arar. Ciddiyet ve samimiyetle iba¬ 
det eden kişi kendisine ve yaratıcısına 
karşı dürüst olmaya gayret gösterir ve 
daha değerli olmak için çaba sarfeder 
(Psychology of Religion, s. 249). 

Bazı ruhsal hastalıkların iyileştirilme¬ 
sinde dua ve ibadet terapisinin iyi sonuç¬ 
lar verdiğine dair gözlem ve tesbitlere 
rastlamak mümkündür (Drake, s. 135). 
Nitekim bazı araştırmalar, dindarlar ara¬ 


sında intihar oranının dindar olmayanla¬ 
ra göre % 50 daha düşük olduğunu, din¬ 
darlarda rastlanan ruh hastalıklarının 
dindar olmayanlara göre daha az oldu¬ 
ğunu ortaya koymaktadır (Argyle, s. 5-6; 
Gorsuch, XXXIX 11988), s. 216). Aynı kay¬ 
naklar, dinî görevlerini yerine getiren kim¬ 
selerin daha az içki, uyuşturucu ve siga¬ 
ra kullandıkları, gayri meşru cinsel ilişki¬ 
lerden uzak durdukları için dindar olma¬ 
yanlara oranla daha sağlıklı olduklarını 
ortaya koyan araştırmalara yer vermek¬ 
tedir. 

İbadetler, kişinin sosyal davranışları ve 
ilişkileri üzerinde de olumlu etkiler yap¬ 
maktadır. Uysal’ın oruç araştırmasında 
çeşitli faktörlere bağlı olarak oruç ibade¬ 
tinin kişilere itibar kazandırma ve iletişim 
kurmada, kolaylık gösterme ve yardım¬ 
laşmada etkili olduğu görülmüştür. Bu¬ 
nun yanında orucun özellikle sabır, hoş¬ 
görü, merhamet, sevgi, şefkat gibi baş¬ 
ka insanlara dönük duyguların yaşanma¬ 
sında daha etkili olduğu tesbit edilmiş¬ 
tir. Ayrıca oruç tutan kişilerin toplumda 
başkaları tarafından olumlu kişilik özellik¬ 
lerine sahip, benlik değerleri yüksek kişi¬ 
ler olarak algılandığı belirlenmiştir (Psiko- 
Sosyal Açıdan Oruç, s. 116-122, 152-166). 
Sonuçta orucun ferdin sosyal dünyasın¬ 
daki diğer birçok davranışını da etkiledi¬ 
ği anlaşılmaktadır (a.e., s. 176-200). 

Bazı araştırmalar, ibadet vecîbelerini 
yerine getiren dindar kişilerin toplumun 
en az ön yargılı kesimini meydana ge¬ 
tirdiğini, hatta farklı ırktan insanlara 
hoşgörünün ve buna bağlı olarak gelişen 
diğer sosyal ilişki ve faaliyetlerin belir¬ 
gin kaynağının ibadet ve dinî bağlılık ol¬ 
duğunu ortaya koymaktadır (Gorsuch, 
XXXIX [1988), s. 216; Meadow-Kahoe, s. 
177). Yardım severlik ve diğerkâmlık üze¬ 
rine yapılan araştırmalarda da dindarla¬ 
rın başkalarına karşı daha fazla yardım 
sever oldukları tesbit edilmiştir. Bundan 
hareketle bazı din psikologları, sosyal iliş¬ 
kilerin söz konusu edildiği durumlarda 
olumlu bir dinî tutumun başkalarının iyi¬ 
liğini düşünmeye yönelik ilgiyi güçlendir¬ 
diğini veya faydalı olan yetenekleri kulla¬ 
narak insanların olumlu yönde daha çok 
gayret göstermelerine yardımcı olduğu¬ 
nu belirtmektedir. Nitekim sosyal destek 
üzerine yapılan birçok araştırma ibadet¬ 
lerin bu yöndeki olumlu etkilerini orta¬ 
ya koymuştur. Düzenli bir ibadet hayatı¬ 
nın beden ve ruh sağlığı, mutluluk, uzun 
ömürlüiük bakımından da yararları oldu¬ 
ğu açığa çıkmıştır. Bu tür sosyal destekler 
yardımlaşma, duygu ortaklığı, problem- 
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leri dinleme, tavsiyede bulunma, sosyal 
çevreyle bütünleşme gibi temel unsurlar¬ 
dan oluşur (Argyle, s. 10). 

Din ve ibadet hayatının ahlâkî seviye¬ 
yi yükselttiği de bilinmektedir. Richard- 
son’un araştırmalarına göre bunun se¬ 
bebi, dindar kimselerin diğerlerine göre 
davranışlarını daha iyi kontrol etmesi, da¬ 
ha disiplinli ve sorumlu bir hayat yaşama¬ 
sıdır (Argyle, s. 5-6; Gorsuch, XXXIX11988), 
s. 216). Dindar insanların kibarlık ve dü¬ 
rüstlükleriyle bilindikleri, dindarlar ara¬ 
sında boşanma oranının daha az olduğu 
yine araştırmalarla ortaya konmuştur. 

Kur’ân-ı Kerîm, canlı cansız her varlığın 
Allah ile kulluk ilişkisi içerisinde olduğu¬ 
nu, fıtrî ve derunî bir bağ ile Allah'a yö¬ 
neldiğini haber vermektedir. Göklerde ve 
yerde olan her şey kendi varlık tarzına ve 
ifade biçimine göre Allah'ı anmakta, O'na 
boyun eğerek secde etmekte, O’nu övgü 
ile anıp yüceltmekte, dua ve ibadetle O'na 
yakınlaşmaya çalışmaktadır (er-Ra d 13/ 
15; en-Nahl 16/48, 49; el-İsrâ 17/44; el- 
Hac 22/18; en-Nûr 24/41 ). Çünkü yüce Al¬ 
lah kâinatı ve içindekileri başı boş, sorum¬ 
suz, oyun ve eğlence olsun diye yaratma¬ 
mıştır; var oluşun bir gayesi ve anlamı 
vardır (Âl-i İmrân 3/191; el-Enbiyâ 21/16- 
17; el-Mü'minûn 23/115; el-Kıyâme 75/36). 
Fıtrat ve yaratılışın amacı Allah’ı tanımak 
ve O’na kulluk etmektir. Fıtratta var olan 
bu İlâhî şuura ulaşmak ve bunun gerek¬ 
tirdiği bir düzen ve davranışı koruyup ge¬ 
liştirmek değişmez bir İlâhî kanundur. Cin 
ve insanın yaratılış amacı da aynıdır (ez- 
Zâriyât 51/56). Ancak diğer varlıklar için 
zorunlu olan bu kulluk ilişkisi insan için 
isteğe bağlıdır. İrade ve şuur taşımayan 
varlıkların ibadeti onların tabiat düzeni 
içinde yürürlükte olan İlâhî kanunlara gö¬ 
re hareket etmesidir. Kur'an’da ifade edil¬ 
diği üzere kâinatta her şey kendini Allah’ın 
iradesine teslim etmiştir. Fakat insan Al¬ 
lah’a hem itaat hem de isyan etme imkâ¬ 
nıyla donatılmış olduğundan (el-Kehf 18/ 
29-, eş-Şems 91/7-8) sadece Allah’a ibadet 
etmeye, kendi bencil arzuları dahil bütün 
yalancı tanrıları terketmeye çağrılır (me¬ 
selâ bk. el-En’âm 6/14-15; Meryem 19/90, 
92). İnsanın, kendisi için mümkün bir yol 
olan isyana yönelmeyip istek ve iradesiy¬ 
le Allah’a itaat ve dua etmesi son derece 
anlamlı ve değerli bir davranıştır. Esasen 
böyle bir davranış hem kâinat düzenine 
hem de insanın kendi fıtratına uygunluk 
arzeder. Bu bakımdan insanın Allah’a iba¬ 
det etmesi dinî bir görev olduğu kadar 
insanlık güçlerini geliştirip olgunlaştır¬ 
masının da en etkili aracıdır. Öte yandan 
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dünyevî varlıklar arasındaki değer sırala¬ 
masının en üstünde yer alan insan (el-İs- 
râ 17/70), Allah ile kurduğu ibadet ilişkisi 
sayesinde tabiat ötesi âleme açılmakta, 
Allah'a yakınlaşmakta, böylece ruhanîyü¬ 
celiş ve olgunlaşmanın en üst sınırına ula¬ 
şarak varlıkla Allah arasındaki bağı ta¬ 
mamlamaktadır (el-Hac 22/37; Buhârî, 
“Tevhîd", 15,“Rikâk”, 38; Müslim, “Zikir”, 
20; Müsned, VI, 256). 

Müminin Allah karşısındaki kulluk bilin¬ 
ci ve tapınma isteği ne soyut bir düşünce 
ve kanaatle ne de şekilsiz ve belirsiz de¬ 
runî bir duyguyla açıklanabilir; ibadeti sa¬ 
dece belli törensel uygulamaların yerine 
getirilmesiyle sınırlandırmak da mümkün 
değildir. Kişilik bütünlüğü çerçevesinde 
Allah’a yönelen dindar için ibadet kapsa¬ 
yıcı bir İnsanî tutumdur. Allah’a kulluk ve 
bağlılık, O’nu anma ve yüceltme, O’na ya¬ 
kınlaşmaya çalışma, rızâsına kavuşma ni¬ 
yet ve arzusu içerisinde gerçekleştirilen 
her olumlu davranış veya terkedilen her 
olumsuz davranış ibadetin kapsamına 
girer. İsfahânî'nin belirttiği gibi Allah’a 
iman etme şuuruna sahip bulunan ve 
bunun sorumluluğunu taşıyarak yaşayan 
kimse bu tutumunu oturmak, kalkmak, 
yürümek, konuşmak gibi bedenî hareket¬ 
lerle; korku, sevgi, lezzet, sevinç, istek, 
öfke, acıma, kıskançlık gibi duygu, heye¬ 
can ve isteklerle; bilgi, kanaat ve düşün¬ 
ce, iyiyi kötüden, doğruyu yanlıştan ayırt 
etme çabası gibi zihnî ve iradî davranış¬ 
larla ifade eder (Tafşllü’n-neş’eteyn, s. 
142). 

Kendini sınırlı ve eksik bir varlık olarak 
hisseden insan sürekli biçimde tamam¬ 
lanma, yetkinleşme, daha güçlü bir var¬ 
lıkla bütünleşme arzusu taşımaktadır. Bu 
yüzden insanın iç dünyası çelişkilerle do¬ 
ludur; bu da onu kendi varlığının ötesinde 
arayışlara yönelten dinamik bir kaynak 
oluşturur. Kur’ân-ı Kerîm, insandaki bu 
dengesiz ve tatminsiz tabiata zaman za¬ 
man işaret ederek (en-Nisâ 4/128; et-Te- 
gâbün 64/16; el-Meâric 70/19-21 ) bunun 
ancak Allah'a bağlanıp O’na kulluk ede¬ 
rek aşılabileceğini bildirir. “Haberiniz ol¬ 
sun ki kalpler ancak Allah’ı anmakla tat¬ 
min bulur” (er-Ra'd 13/28) meâlindeki âyet 
bunu ifade etmektedir. Yüce Allah’a kul¬ 
luk etme beşerî fıtrat ve tabiatın aslî ihti¬ 
yacıdır. Kendi var oluşunun bu derin ger¬ 
çeğini unutan veya ilgisiz kalan pek çok 
kimsenin çaresizlik ve ruhsal gerilimin en 
uç noktaya ulaştığı durumlarda psikolo¬ 
jik bir zaruretle kendiliğinden Allah’a yö¬ 
nelmesi, O’na sığınıp yardım talebinde 
bulunması (el-Hicr 15/53-55; el-İsrâ 17/ 


67, 83; Lokman 31/32; ez-Zümer 39/8; Fus- 
sılet 41/49-51 ) bu ihtiyacın ne kadar kök¬ 
lü olduğunu göstermektedir. Fakat insan¬ 
lar Allah’ın yerine sahte tanrılar edinerek 
kendilerine yabancılaşabilmektedir. Bu 
sebeple son İlâhî din olan İslâm tevhid ge¬ 
leneğini yeniden canlandırmak üzere gön¬ 
derilmiştir. Kur’ân-ı Kerîm her türlü puta 
(el-Bakara 2/54; el-A’râf 7/194-198), şey¬ 
tan ve cinlere ( Sebe’ 34/41; Yâsin 36/60- 
61; el-Cin 72/6), meleklere (Sebe’ 34/40, 
41), lider, bilgin, rahip ve peygamberlere 
(el-Mâide 5/116-117; et-Tevbe 9/31; es- 
Sâffât 37/22-33) ya da kendi arzu ve eği¬ 
limlerine (el-Câsiye 45/23) tapınmalara 
dikkat çeker; insanları akıl ve fıtrat yolu¬ 
nu takip ederek yüce Allah’a itaat ve iba¬ 
det etmeye çağırır (Yûsuf 12/40,108; Mer¬ 
yem 19/65). 

Dinî bir vecîbe olarak yerine getirilen 
her ibadetin belirlenmiş bir şekli ve kalı¬ 
bı vardır. Mümin Allah’a olan bağlılığını bu 
form içinde ifade etmek durumundadır. 
Genel olarak bu kalıp sembolik mahiyet¬ 
te olup ibadetin ayrılmaz bir parçasıdır. 
İbadetin şekli onun mânasının yaşanma¬ 
sında doğrudan doğruya etkili olmakta¬ 
dır. Bir ibadeti yerine getirmek yalnızca 
bir sembolü yerine getirmek değil bir tür 
varlık tarzına, insan üstü ve evrensel bir 
tarza en azından bilkuvve katılmak de¬ 
mektir. İbadet şekli ve anlamıyla, kalıbı 
ve özüyle bir bütün oluşturmakta olup 
buna uygun tarzda yerine getirildiği za¬ 
man amaçlanan etki ve sonuçlarını gös¬ 
terir. İbadetler üzerine önemli psikolojik 
tahliller yapan Gazzâlî’nin belirttiği gi¬ 
bi ibadetlerden maksat şuuru gündelik, 
alışılmış, sıradan yaşantıların etkisinden 
uzaklaştırıp organların da yardımıyla da¬ 
ha üstün bir şuur seviyesine yükseltmek, 
kalbin sıfatlarını daha iyileriyle değiştir¬ 
mektir. Buna göre meselâ namazda sec¬ 
de ederken alnın yere konmasında asıl 
amaç, alın ile yerin bir araya getirilmesi 
değil bu sayede kalpte tevazu sıfatının 
güçlendirilmesidir. Kalbinde tevazu his¬ 
seden kimse organlarıyla da bunu dışa 
vurursa tevazu daha da güçlenir. Buna 
karşılık yapılan bir hareketten kalben uzak 
kalındığı, onun amacına dikkat çevrilme- 
diği zaman o hareketin anlamını içte ya¬ 
şatacak ve güçlendirecek bir etki de du¬ 
yulmaz; aynı şekilde kalbi dünya işleriyle 
meşgul olduğu halde secdeye varan bir 
kimsenin alnını yere koymasından kalpte¬ 
ki tevazuu güçlendirecek bir etki meyda¬ 
na gelmez (lhyâ\ IV, 361; Berguer, s. 157- 
158). Muhammed İkbal de benzer bir şe¬ 
kilde, beden duruşunun zihindeki duy- 
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gu ve düşüncelerin yönünü belirlemedeki 
güçlü etkisine dikkat çekerek dua ve na¬ 
mazdaki sembolik davranışları bu bakım¬ 
dan değerlendirmenin önemine işaret et¬ 
miştir (İslam ’da Dinî Tefekkürün Yeniden 
Teşekkülü, s. 108-111). Buna göre şekil ve 
anlam bütünlüğü içerisinde yerine getiril¬ 
meyen bir ibadet verimsiz, eksik ve özür¬ 
lüdür. Böyle bir ibadetin Allah tarafından 
kabul edilmesi de beklenemez. Nitekim, 
“Şu namaz kılanların vay haline ki onlar 
kıldıkları namazın mânasından uzaktırlar" 
(el-Mâûn 107/4-5) meâlindeki âyet de bu 
hususa işaret eder. 

Şah Veliyyullah ed-Dihlevî namazı in¬ 
sanın Allah’a olan bağlılığını, O’nun yü¬ 
celiği karşısındaki eksiklik ve küçüklüğü¬ 
nü, neticede Allah’a duyulan minnettarlığı 
ve şükran duygularını dile getiren beden 
duruşu, sözler ve hareketler bütünü ola¬ 
rak açıklar ( Hüccetullâhi’l-bâliğa, I, 152- 
153). Gazzâtî, namazda gözetilen şeklî un¬ 
sur ve uygulamaların gerçek ibadet vasfı¬ 
nı kazanabilmesi için gerekli gördüğü psi¬ 
kolojik süreçleri şöyle sıralar: Kalp huzu¬ 
ru, okuduğunu anlamak, anladığına saygı 
göstermek, Allah’ın yüceliğini ve O’nun 
karşısındaki sorumluluğun büyüklüğünü 
hissederek bu şuur içerisinde korkup tit¬ 
remek: fakat her şeye rağmen kulluk gö¬ 
revini yerine getirmekten dolayı Allah’ın 
vaad ettiği mükâfata kavuşma ümidini 
taşımak ve Allah’a karşı kulluk görevinde 
her zaman kusurlu olduğunu göz önün¬ 
de bulundurarak bundan dolayı mahcu¬ 
biyet duymak (lhyâ\ I, 154-158). Aynı şe¬ 
kilde zekâtın gerçek anlamı, yaratılışı ba¬ 
kımından mala düşkün olan insanın mal 
sevgisini azaltmak suretiyle gerçek sevgi 
ve bağlanmaya lâyık olan yüce Allah’a yö¬ 
nelmesini temin etmek, Allah sevgisini 
gölgeleyen her şeyi içinden atarak tevhi¬ 
di yaşamak, cimrilikten kurtulup Allah’ın 
verdiği malın şükrünü eda etmek(a.g.e., 
1,201-202): orucun asıl anlamı ve özü, be¬ 
lirli bedenî arzulara ara vermek yanında 
şuuru da dünyevî ilgilerden, Allah’ın dışın¬ 
daki şeylerden boşaltarak İlâhî şuur ve 
mânevî yoğunlaşmanın mümkün olan en 
üst sınırına ulaşmaktır. Hac ibadeti bir 
tür geçici ruhbanlıktır; çünkü onun özü 
ve anlamı, bütün hareket ve davranışlar¬ 
da her şeyden uzaklaşarak kendini sade¬ 
ce Allah’a adamaktır. Bir tür âhiret yolcu¬ 
luğuna, ölüme hazırlanmak, ölüm sonra¬ 
sında yaşanacak hallerin bu dünyadaki uy¬ 
gulamasını yapmaktır (a.g.e., 1,247-253). 

Allah’ı hatırlama ve anmanın, O'na bağ¬ 
lılığın ifadesi bütün ibadetlerin özünü 
oluşturur. Allah’ı hatırlayan, O’nu varlı¬ 


ğında hisseden kimse, günlük şuurun sı¬ 
radan etkisi dışına çıkarak var oluşun üs¬ 
tün bir boyutuna açılır. Böylece ibadet ki¬ 
şiyi, zaman ve mekânın ötesinde hiçbir 
şeye benzemeyen İlâhî hakikatle karşı kar¬ 
şıya getirmekle onda bir şuur genişleme¬ 
sine imkân verir. Bu da insanın ruhî po¬ 
tansiyellerini daha iyi kullanmasına, duy¬ 
gu ve düşüncelerinin derinleşip incelme¬ 
sine, mânevî yönden olgunlaşmasına yol 
açar. Ruhî güç ve enerjilerin harekete 
geçmesini sağlayan ibadetler kişiliği zen¬ 
ginleştirip güçlendirmekte, direnme ve 
dayanma kabiliyetini arttırmaktadır. Fark¬ 
lı zaman ve mevsimlere yayılmış olan İs¬ 
lâmî ibadetler insan hayatının her yönü¬ 
nü kuşatmakta, kişide iç disiplin ve ken¬ 
di kendini kontrol sistemi olarak görev 
yapmaktadır. 

Mânevî kirlenmenin önlenmesi ve ah¬ 
lâkî zaafların giderilmesi, uyumlu, tutarlı, 
dengeli ve huzurlu bir ruhî hayatın yaşan¬ 
ması bakımından ibadetler en etkili vası¬ 
talardır. Kur’ân-ı Kerîm’de âhiret inancı, 
azap korkusu iffetli olma, emaneti koru¬ 
yup sözünü yerine getirme, şahitlikte dü¬ 
rüstlük gibi itikadî ve ahlâkî ilkeler yanın¬ 
da namazın ve malî ibadetlerin kişiyi ego¬ 
ist ve yıkıcı duyguların etkisinden koruya¬ 
cağına işaret edilmiştir (el-Meâric 70/19- 
27). Özellikle namaz ve orucun kişiyi za¬ 
rarlı duygulardan koruyacağını, kötü dav¬ 
ranışlardan alıkoyacağını belirten âyet ve 
hadisler de vardır (meselâ bk. el-Ankebût 
29/45; Müslim,“Mesâcid”, 282). Aynı şekil¬ 
de zekâtın hem insan tabiatındaki cimri¬ 
lik ve bencillik eğilimini (Âl-i İmrân 3/180; 
el-İsrâ 17/100;el-Furkân 25/67), hem de 
mala karışan haram ve günah kirlerini 
temizleyici olduğu söylenebilir. Kurban 
kesmenin kişinin karakteri üzerindeki en 
önemli etkisinin, ondaki saldırganlık ve 
öldürme dürtüsünün doğurduğu gerilimi 
kişi ve toplum açısından faydalı bir yönde 
tatmine kavuşturmak suretiyle ruhî den¬ 
genin korunması olduğu düşünülmekte¬ 
dir (Daryal, s. 282-291). 

İslâmî ibadetler temizlik ön şartına bağ¬ 
lıdır. Mânevî kirlerden arınma maddî kir¬ 
lerden temizlenmekle başlar. Abdestin ve 
guslün beden sağlığı üzerine etkileri gü¬ 
nümüzde çok iyi bilinmektedir (Nurbâki, 
s. 12-18). Ayrıca namazdaki beden hare¬ 
ketleri bir tür beden eğitimi, oruç ise 
sağlık perhizi işlevi görmektedir. Özellikle 
oruç üzerine yapılan araştırmalar bu ko¬ 
nuda önemli sonuçlar vermektedir (Uy¬ 
sal, s. 31-34; Yeğin v.dğr., sy. 4 11981 j, s. 
136-165). 

Sosyal bütünleşme, dayanışma ve yar¬ 
dımlaşma bakımından İslâmî ibadetlerin 


her birinin ayrı önemi vardır. Genelde iba¬ 
detler vesilesiyle bir araya gelen insanlar 
ortak tecrübeler geliştiren, aynı gaye ve 
idealleri paylaşan bir cemaat oluştururlar. 
İbadetlerin birleştirici rolü en etkili sosyo¬ 
lojik güç olarak kabul edilmektedir (Wach, 
s. 39-42). Sosyal bağları ibadetle pekişen 
insan kalabalığı içerisinde ferdî benlikle¬ 
rin yerine kolektif ruh hâkim duruma ge¬ 
çer. Böyle bir ortamda duygu hassasiyeti 
zirveye ulaşır, büyük bir dinî coşku yaşa¬ 
nır. Cemaat şuuru fertler arasındaki ay¬ 
rılıkları önemli ölçüde giderir; eşitlik ve 
kardeşlik duygularını pekiştirir; kişiyi sev¬ 
gi ve gönül birliği içerisinde diğer insan¬ 
larla bütünleştirerek kendi yalnızlık ve 
güçsüzlüğünden kurtarır. Zekât, sadaka, 
kurban, hac gibi ibadetler vesilesiyle top¬ 
lumun her kesiminde güçlü bir diğerkâm¬ 
lık ve özveri ruhu yaşanır. Gelir dağılı¬ 
mındaki eşitsizliğin, fakirlik ve ihtiyacın 
yol açtığı sosyal gerilimlerin aşılması bu 
ibadetler sayesinde gerçekleşir. Doğum, 
ölüm, sünnet, askere gitme, hacı uğurla¬ 
ma veya karşılama gibi az çok ibadetle il¬ 
gisi bulunan törenler ve ikramlar sosyal¬ 
leşmeyi ve sosyal dayanışmayı arttırarak 
toplumsal bütünleşmeye yardımcı olur. 

Diğer olumlu alışkanlıklar gibi ibadet 
eğitimi de çocuklara küçük yaşlardan iti¬ 
baren verilmeye başlanırsa kişide gerek 
ibadetin gerekse ibadetten beklenen 
olumlu alışkanlıkların daha sağlıklı ve kök¬ 
lü olarak kazanılması mümkün olur. Kur- 
’ân-ı Kerîm’de çocukların namaza alıştırıf- 
ması, aile reisinin bu konuda örnek oluş¬ 
turması gerektiğine işaret edilmiştir (Tâ- 
hâ 20/132). Hz. Peygamber’in çocuklara 
yedi yaşlarında namazın öğretilmesini tav¬ 
siye eden hadisi (Ebû Dâvûd, “Salât”, 26; 
Tirmizî, “Mevâkit", 182) bu konuda müs- 
lüman eğitimcilere ışık tutmaktadır. Ço¬ 
cuğun ibadet eğitimi küçük yaşlardan iti¬ 
baren psikolojik gelişimi, bedenî dayanık¬ 
lılığı dikkate alınarak yaptırılmalıdır. Ço¬ 
cuğu namaza alıştırmada genel olarak yu¬ 
muşak davranılması, teşvik edici ve ödül¬ 
lendirici bir yol izlenmesi en uygunudur. 
Özellikle başlangıçta kolaylaştırıcı bazı uy¬ 
gulamalara da yer verilebilir. Rivayete gö¬ 
re Hz. Hüseyin çocukları namaza alıştırır¬ 
ken öğle ile ikindiyi, akşamla yatsıyı bir¬ 
leştirerek kılmalarına izin vermiş, kendi¬ 
sine, “Niçin vakti dışında namaz kıldırı¬ 
yorsun?” diye itiraz edildiğinde, “Bu on¬ 
ların namazdan uzak kalmalarından daha 
hayırlıdır” cevabını vermiştir (İbn Mahled, 
s. 138). Çocukları namaza alıştırırken on¬ 
ların evde namaz kılan büyüklerin yanına 
rahatça sokularak hareketlerini izlemele- 
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rine izin vermek gerekir. Hz. Peygamber’in 
bu yöndeki davranışı bir örnek oluştur¬ 
maktadır (Buhârî, “Edeb”, 18; Müslim, 
“Mesâcid”, 41-43). Namaza yeni başla¬ 
yan çocuklara sevdikleri şeyleri almak su¬ 
retiyle heveslerini arttırma yönüne gidi¬ 
lebilir. Ancak bu uygulamada ibadetin 
maddî bir karşılık için yapıldığı izleniminin 
verilmemesine dikkat edilmelidir. Çocuğa 
namazda ve namaz dışında okunan bazı 
kısa duaların öğretilmesi ibadet bilincini 
besleyen bir uygulama olarak önem taşır 
(Buhârî, “Cihâd”, 25; Nesâî, “İstrîâze”, 6). 
Bunun yanında küçük çocukların belli bir 
yaştan itibaren oruç tutmaya alıştırılma- 
sı gerekir. Klasik kaynaklarda bu hususta 
da kolaylaştırıcı olmayı, çocuğu zorlama¬ 
mayı, kendi arzusuna göre davranması¬ 
na imkân vermeyi tavsiye eden açıklama¬ 
lar vardır. Hz. Peygamber dönemindeki 
uygulamanın da bu şekilde olduğu anla¬ 
şılmaktadır (Buhârî, “Şavm”, 47; Müslim, 
“Şıyâm”, 136). 
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İBÂHİYYE 

(2>bYI) 

Dinin emirleriyle 
ahlâkî ve kanunî düzenlemeleri 

benimsemeyen gruplara verilen ad. ^ 

Sözlükte “açıklamak; serbest bırakmak, 
meşrû saymak” anlamına gelen ibâhanın 
ism-i mensubu olup sonundaki tâ çoğul 
ifade eder. Kelime terim olarak “kanun¬ 
ların, dinî emirlerin ve ahlâk kurallarının 
bağlayıcılığını kabul etmeyip her şeyi mu¬ 
bah gören kimseler” diye tanımlanabilir. 
Tehânevî, ibâhîlerin mülkiyet hakkını ta¬ 
nımadıklarını, her türlü serveti hatta ka¬ 
dınları bile ortak kabul ettiklerini söyle¬ 
dikten sonra bu zümrenin bütün yaratık¬ 
ların en kötüsü olduğunu belirtir (Keşşaf, 
1, 79-80). Hemen her toplumda mevcut 
olan ibâhîler, ilke ve görüşleri belli bir 
mezhep veya bir grup olmayıp dinin emir 
ve yasaklarına, ahlâkî ve kanunî düzenle¬ 
melere karşı çıkan fırkalar için kullanılan 
ortak bir isimdir. 

İslâm mezhepleri tarihi müelliflerinin 
bir kısmı ashâbü'l-ibâhanın sadece İslâm’¬ 
dan önceki Mezdekiyye ile İslâm’dan son¬ 
raki Bâbekiyye ve Mâziyâriyye’den ibaret 
olduğunu söylerken (meselâ bk. Bağdâdî, 
s. 266-269; Fahreddin er-Râzî, s. 74) Mu¬ 
hammed b. Haşan ed-Deylemî, ibâhiyyeyi 
Bâtıniyye’nin muhtelif isimlerinden biri 
olarak kabul eder ( Mezhebüj-Bâtıniyye, 
s. 21). Bu görüşler kısmen doğru olmak¬ 
la birlikte aşırı Şiî gruplan ile sûfiyye için¬ 
deki ibâhîleri ibâhiyyenin kapsamı dışın¬ 
da bırakmaktadır. İbâhî fırkaları, genel¬ 
likle âyet ve hadislerin zâhirî mânaları ya¬ 
nında bâtınî mânalarının da olduğunu ileri 
sürerek bâtına yönelme bahanesiyle nas- 
ların zâhirini hiçbir kurala bağlı kalmadan 
te’vil etmişler, bu şekilde dinî hükümleri 
geçersiz hale getirmişlerdir. Meselâ bazı 
aşırı Şiî grupları, naslarda yer alan helâl 
ve haramların yapılması veya yapılmama¬ 
sı gereken işler olmayıp “imamları seven¬ 
lerle münasebeti sürdürmek ve düşman¬ 
larıyla her türlü ilişkiyi kesmek" anlamına 
geldiğini iddia etmişlerdir. Bunun yanın¬ 
da dinin imamın bilinmesi ve sevilmesin¬ 
den ibaret olduğunu, haramlardan sakın¬ 
manın gerekli olmadığını söyleyerek her 
türlü davranışı mubah sayanlar da vardır. 
İbâhî düşünceye yönelen gruplar başta 
aşırı Şiî toplulukları olmak üzere şu fırka¬ 
lara ayrılır: 

Hattâbiyye. Ca’fer es-Sâdık’ın ilâhlığını 
ve Ebü’l-Hattâb’ın peygamberliğini ka¬ 
bul eden bu zümre dinî yasakların bir kıs- 
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mini geçersiz saymış, namaz, hac, zekât 
gibi farzlar konusunda kayıtsız davran¬ 
mış, haramları ve farzları çeşitli yorum¬ 
lara tâbi tutarak bunların kendilerinden 
uzak kalınması veya sevilmesi gereken 
belli kişileri ifade ettiğini ileri sürmüştür. 
Allah'ın Ebü'l-Hattâb vasıtasıyla dinî mü¬ 
kellefiyetleri üzerlerinden kaldırdığını id¬ 
dia eden Hattâbiyye’nin Muammeriyye 
kolu da ibâhiyyeye dahildir. Bunlara göre 
yenilmesi haram kılman yiyecekler, ayrıca 
zina, hırsızlık, içki, mahremlerle evlenme 
ve livata mubahtır (bk. HATTÂBİYYE). 

Beşeriyye (Bişriyye). Muhammed b. Be- 
şîr el-Kûfî tarafından kurulan ve Mem- 
tûriyye diye de anılan bu aşırı Şiî fırkası, 
beş vakit namaz ve ramazan orucu dışın¬ 
da kalan bütün dinî hükümleri geçersiz 
sayarak mahremlerle cinsî münasebeti 
ve livatayı mubah kabul eder (Nevbahtî, 
s. 70-71; Ebû Halef el-Kummî, s. 60). 

Nusayriyye. İbnü'n-Nusayr en-Nemîrf- 
ye izâfe edilen aşırı Şiî bir fırka olup dinin 
yasakladığı hususları işlemeyi, mahrem¬ 
lerle evlenmeyi ve eşcinselliği câiz gördü¬ 
ğü nakledilir (bk. nusayrîlİK). 

Muhammise ve Albâiyye (Ulyâiyye). Aşı¬ 
rı Şîa fırkalarından olan bu iki grupta da 
İslâm'ın emir ve yasakları konusunda ibâ- 
ha telakkisinin hâkim olduğu rivayet edi¬ 
lir (Ebû Halef el-Kummî, s. 59-60). 

İsmâilîyye. Dinin zâhiri ve bâtını oldu¬ 
ğunu ileri sürerek bâtınî anlamlara yöne¬ 
len ve Bâtıniyye olarak da adlandırılan İs- 
mâiliyye’nin bir kısmı te’vil metodunu öl¬ 
çüsüz bir şekilde kullanmış ve dinî hü¬ 
kümlerin insanlar için engel oluşturduğu 
gerekçesiyle ibâhaya yönelmiştir. Muham¬ 
med b. İsmâil’in zuhuru ile Hz. Peygam¬ 
berin şeriatının hükümsüz kalacağı dü¬ 
şüncesi, özellikle Nizâriyye bünyesinde 
Haşan Alâ Zikrihisselâmia (ö. 561/1166) 
yeni bir devrin başladığının ve İslâmî hü¬ 
kümlerin iptal edildiğinin ilânı fırkanın 
ibâhîliğe yönelmiş olduğunun önemli de- 
lillerindendir. İsmâiliyye’nin Müstaiiyye 
kolu ise te’vili kabul etmekle birlikte dinin 
hükümlerine bağlı kalmış ve bundan do¬ 
layı ibâhiyyeden sayılmamıştır. İsmâiliyye 
gruplarından ibâhiyyeye yönelen diğer 
bir kol, Fâtımî Îsmâilîliği’ni reddeden ve 
Muhammed b. İsmâil’in İslâm’ı nesheden 
bir şeriatla zuhur edeceğini ileri süren 
Hamdân Karmat'a mensup Karmatîler’- 
dir. İbadetleri tamamıyla bâtınî anlamda 
te’vil eden bu grup (Nevbahtî, s. 61-62; 
Ebû Halef el-Kummî, s. 83-84) Arap yarı¬ 
madasının doğusunda varlığını uzun süre 
devam ettirmiştir. Karmatîler’in devamı 
sayılan Ebû Saîd el-Cennâbî’ye mensup 


gruplar Hz. Peygamber’i benimsedikleri 
halde namaz, oruç ve diğer ibadetleri Ebû 
Saîd’in üstlendiğini ileri sürerek terket- 
mişler ve her türlü hayvan etini yemeyi 
mubah saymışlardır (Nâsır-ı Hüsrev, s. 
147-148). İsmâiliyye içinde kurucusu Gıyâs 
adlı bir kişiye mensubiyetinden dolayı Gı- 
yâsiyye diye anılan grup, fırkanın lideri ta¬ 
rafından yazılan el-Beyân adlı kitaba da¬ 
yanarak zâhir anlayışının hatalı ve bâtıl 
olduğunu ileri sürmüş ve şeriatın birçok 
emir ve yasağına uymamayı mubah say¬ 
mıştır. Haltıyye diye anılan bir başka top¬ 
luluk ise kıyametin varlığını inkâr etmiş, 
namaz, oruç, hac ve zekâtın birer sem¬ 
bolden ibaret olduğunu düşünmüştür 
(M. Cevâd Meşkûr, s. 235-236, 401-402). 

Keysâniyye. Muhammed b. Hanefıyye’- 
nin imâmetine, bazan da ulûhiyyetine ina¬ 
nan bu zümre içinde Hamziyye, Cenâhiyye 
(Hârisiyye) ve Beyâniyye fırkaları ibâhîliğe 
yönelmiştir. Hamza b. Umâre el-Berberî’- 
nin mensuplarından oluşan Hamziyye'ye 
göre imamı tanıyanlar dinî emir ve ya¬ 
saklardan sorumlu değildir (Nevbahtî, s. 
25; Ebû Halef el-Kummî, s. 32, 34, 56). Ab¬ 
dullah b. Hâris'e mensup olan Cenâhiyye'- 
ye göre de imamı tanıyan kimse her türlü 
fiili işlemekte serbest olup ibadetler Ali 
ailesinden sevilmesi gerekenlerin isimle¬ 
ri, haramlar ise muhaliflerinin adlarıdır 
(Nevbahtî, s. 29, 32; Bağdâdî, s. 245). Be¬ 
yân b. Sem’ân’ın bağlılarından meydana 
gelen Beyâniyye ise İslâm şeriatının kıs¬ 
men neshedildiği iddiasıyla yasaklanan 
hususlar konusunda kayıtsız kalmıştır 
(bk. BEYÂN b. SEM’ÂN). Abbâsî taraftarı 
olan Râvendiyye fırkası içinde mütalaa 
edilen Ebû Müslimiyye de ibâhîliğe mey¬ 
letmiştir. Ebû Müslim-i Horasânî’nin imâ¬ 
metine ve ölmediğine inanan bu gruba 
göre insanın kurtuluşa erebilmesi için 
imamı tanıması kâfidir. İmamın bilinme¬ 
si insanları emir ve yasak kaydından kur¬ 
taracaktır (Nevbahtî. s. 41-42; Şehristânî, 
I, 154). 

Meymûniyye, Bazı mahremlerin birbi- 
riyle evlenmesini mümkün gören Hâricî 
fırkalarından Meymûniyye ile pek çok di¬ 
nî emir ve yasağı mubah sayan Yezîdiyye 
de ibâhî fırkalardan sayılmaktadır (Bağ¬ 
dâdî, s. 279-281; Şehristânî, I, 129, 136). 

Hürremiyye (Hürremdîniyye). İslâm’dan 
önce İran’da ortaya çıkan Mezdekiyye’nin 
etkisi altında kalarak haramları mubah 
kabul eden bu fırka Bâbekiyye ve Mâziyâ- 
riyye gruplarına ayrılmıştır. Abbâsî hali¬ 
felerinden Me’mûn ve Mu’tasım zama¬ 
nında isyan eden Bâbek’in mensupları 
olan Bâbekiyye, Abdülkâhir el-Bağdâdî’- 


nin nakline göre (el-Fark, s. 269) çocukla¬ 
rına Kur’ân-ı Kerîm’i öğretmekle birlikte 
namaz kılmaz, oruç tutmaz ve cihadı ge¬ 
rekli görmezlerdi. Ayrıca içki içmeyi ve 
zor kullanmamak şartıyla gayri meşrû cin¬ 
sel ilişkiyi mubah sayarlardı (bk. BÂBEK). 
Muhammire’nin düşüncelerini Cürcân’- 
da yaymaya çalışan Mâziyâr'ın mensup¬ 
ları olan Mâziyâriyye de düşünce bakımın¬ 
dan Bâbekiyye’ye paralel bir fırka özelliği 
taşır (a.e., s. 268-269). Bu arada Mukan- 
naiyye, Hulmâniyye ve Kerrâmiyye’de de 
ibâhîliğe rastlanmaktadır (a.e., s. 257-260; 
Şehristânî, I, 154). 

Sûfiyye. İlk sûfîler inanç konusunda tâ¬ 
viz vermeyen samimi ve zâhid kimseler 
olduğu halde zamanla tasavvuf felsefe¬ 
sinin oluşması ve sûfîliğin mânevî hayatı 
etkilemesiyle ibâhî düşünce de görülme¬ 
ye başlanmıştır. Sahte sûfîliğin ibâhîliğe 
meyletmesinin sebeplerini Allah’ın itaat 
ve ibadete muhtaç olmadığı, sonsuz lu- 
tuf ve keremiyle günahları bağışlayacağı, 
dinî emir ve yasakların sağlayacağı mâ¬ 
nevî yücelişin riyâzetle elde edilebileceği, 
esasen bunun insanın yapısında mevcut 
olduğu, ebedî mutluluk veya felâket ezel¬ 
de takdir edildiğinden dinî kurallara uy¬ 
manın bir önem taşımayacağı şeklinde 
özetlemek mümkündür. Bir kısım aşırı Şiî 
gruplarında olduğu gibi bazı sûfîler de 
âyet ve hadislerin zâhiri mânaları yanın¬ 
da bâtınî mânalarının da bulunduğunu 
ileri sürmüşlerdir. Şiî ibâhiyyesi imamın 
ve önde gelen cemaatinin tarihî rolünü 
benimseyip yansıtırken sûfiyye, naslara 
dayanılarak düzenlenen namaz ve oruç 
gibi zâhiri amelleri daha çok ferdî olarak 
reddetme yoluna girmiştir. İbâhî sûfîlere 
göre şeriat âlimlerinin kuralları ve skolas¬ 
tik yorumları, Allah’ın tecelli ettiği gönül¬ 
lerdeki aydınlıkla mukayese edilemeye¬ 
cek kadar sunî ve sathîdir. Bu noktadan 
hareket eden sûfîler aşırı Şiîler’in, “Ken¬ 
disini imama vakfeden kişi şeriat kural¬ 
larını yerine getirmese bile affedilecektir" 
şeklindeki düşüncelerinden etkilenerek 
kemale ulaşan bir âbidin Allah dostu sa¬ 
yıldığını, böylesinin hür ve serbest olaca¬ 
ğını, İlâhî emirleri zorlama ile değil sevgi 
ile yerine getireceğini ve hatalarından do¬ 
layı affedileceğini düşünmüşlerdir. Hat¬ 
ta kâmil bir sûfînin tabiatı itibariyle gü¬ 
nah İşleyemeyeceğini, onun gayri meşrû 
gibi görünen fiillerinin başka şekilde an¬ 
laşılmasının gerektiğini ileri sürmüşler¬ 
dir. Bilhassa dinle bağdaşmayan şathiy- 
yât türündeki sözlerin ayıplanmaması ibâ¬ 
hî sûfîlerce bir esas olarak benimsenmiş¬ 
tir. Bundan dolayı sûfî, şeyhinin yaptığı iş¬ 
ler görünüşte şeriata aykırı olsa da ona 
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mutlak şekilde itaat etmelidir. Bu husus¬ 
lar şeriatla sûfıyye öğretileri arasında bir 
çatışmanın ortaya çıkmasına sebep ol¬ 
muştur. Dinin emir ve yasakları konusun¬ 
da ısrarlı olan Nakşibendiyye ve Kâdiriyye 
gibi tarikatlara mensup sûfîyye ile muha¬ 
lifleri arasındaki mücadeleler yüzünden 
ibâhiyyeye meyledenler "şeriatsız sûfîler" 
diye anılmıştır. Dinî kurallara bağlı kalan 
sûfîlere göre Kalenderîler ile Bektaşîler 
bu gruba dahildir (bk. GÂLİYYE). 
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(übYI) 

EbüT-Hasan el-Eş‘arî’nin 
(ö. 324/935-36) 
kelâma dair eseri. 

L J 

Tam adı el-İbâne ‘an uşûli’d-diyâne 
olan eseri İbnü’n-Nedîm Kitâbü't-Tebyîn 
*an uşûli'd-dîn şeklinde kaydetmektedir. 
el-İbâne' nin, Eş'afFnin Mutezile mezhe¬ 
binden ayrılışının hemen ardından veya 


hayatının son günlerinde kaleme alınmış 
olabileceği ileri sürülmüştür. Eser üzerin¬ 
de ciddi bir çalışma yapan Fevkıyye Hü¬ 
seyin Mahmûd’un isabetli görünen kana¬ 
atine göre kitap, Eş'arî'nin Ehl-i sünnet 
mezhebine intisap edişinin bir gösterge¬ 
si olarak bu intisabın ilk günlerinde yazıl¬ 
mış olmalıdır ( el-İbâne , neşredenin girişi, 
s. 78, 90-91). Bazı kaynaklarda Eş'arî’nin 
el-İbâne’y\ Hanbelî âlimi Berbehârî’ye 
takdim ettiği, ancak onun Selef temayü¬ 
lüne çok yakın olan bu eseri bile tasvip et¬ 
mediği kaydedilirse de (İbn Ebû Yaîâ, 11, 
18; İbn Asâkir, s. 391-392; Haşan b. Ali el- 
Ahvâzî, s. 157-159) Fevkıyye Hüseyin, söz 
konusu iddia ile bağlantılı görünen bazı 
olayların Eş'arî’ye ait hayat çizgisiyle bağ¬ 
daşmadığını söyleyerek bunu asılsız ka¬ 
bul eder (el-İbâne, neşredenin girişi, s. 90). 

Düzenli bir iç sisteme sahip olmayan 
el-İbâne nin Fevkıyye Hüseyin neşrindeki 
bölümleme göz önünde bulundurulduğu 
takdirde giriş kısmından sonra iki fasıl¬ 
dan oluşan bir mukaddime ile on dört bö¬ 
lüme (bab), bu bölümlerin de alt başlıklara 
ayrıldığı görülür. Mukaddimenin ilk fas¬ 
lında sünnete bağlılığın önemi vurgulan¬ 
dıktan sonra Mutezile ile Kaderiyye’nin 
çeşitli gruplarına ait görüşler ele alınarak 
eleştirilir, ikinci faslında ise Selef ulemâ¬ 
sının aynı konulardaki kanaatleri dile ge¬ 
tirilir. 

Eserin birinci bölümü rü'yetullaha tah¬ 
sis edilmiş olup burada Allah’ın cennette 
görüleceğini kabul etmeyen Mutezile 
eleştirilmektedir. Halku’l-Kur’ân konusu¬ 
nun işlendiği iki, üç ve dördüncü bölüm¬ 
lerde Kur’ân-ı Kerîm'in kadîm (gayri mah¬ 
lûk) olduğu hususu bazı âyetlere dayanı¬ 
larak ispat edilmekte ve özellikle Cehmiy- 
ye ile Mu'tezile'nin bu husustaki görüş¬ 
leri reddedilmektedir. Ardından Selefıy- 
ye'ye mensup bazı âlimlerin konuyla ilgili 
görüşleri aktarıldıktan sonra Kur’an’m 
okunuşunun bile mahlûk olamayacağının 
kanıtlanmasına çalışılmaktadır. Eserin 
beşinci ve altıncı bölümleri, naslarda sa¬ 
bit olmakla beraber zâhirî mânaları itiba¬ 
riyle yaratılmışlık özelliği taşıdıkları için 
Allah’a nisbet edilmeleri sakıncalı görü¬ 
nen “istivâ, nüzûl, meri’, ityân, vecih, ayn, 
yed" gibi haberi sıfatlara ayrılmıştır. Eş¬ 
'arî’ye göre bu tür naslarda teşbih ve te’- 
vil diye ifade edilebilecek iki yöntem de 
isabetsiz olup en sağlıklı yol söz konusu 
sıfatları aynen kabul etmek, bunların ma¬ 
hiyet ve keyfiyet açısından yaratıkların sı¬ 
fatlarından farklı olduğuna inanmaktır. 

el-İbâne’ nin yedinci bölümünde ağır¬ 
lıklı olarak ilim sıfatı üzerinde durulmak¬ 


tadır. Daha sonra Mu'tezile ile Sünnî ke- 
lâmcılar arasında önemli bir tartışma ko¬ 
nusu haline gelen sübûtî sıfatların müs¬ 
takil birer kavram (anlam) olarak düşü¬ 
nülmesi meselesini ilim sıfatı örneği üze¬ 
rinde aydınlatmaya çalışan müellife göre 
Cehmiyye, Mu'tezile ve Harûriyye’nin asıl 
amacı Allah’ın bütün sıfatlarını inkâr et¬ 
mektir. Ancak bu gruplar, müslüman yö¬ 
netimlerin tepkisinden korktukları için 
bu tür konularda dolaylı ifadeler kullan¬ 
maya mecbur kalmışlar ve kelime yapısı 
açısından sıfat olan “âlim”i Allah’a nisbet 
etmeyi benimsemişler, fakat bunun kö¬ 
künü oluşturan “ilim” sıfatını inkâr etmiş¬ 
lerdir. Eserin bu bölümü, “sem‘” ve “ba¬ 
sar” sıfatlarının zât-ı ilâhiyyeye izâfe edi¬ 
len “ilim”den bağımsız kavramlar olduk¬ 
larını ifade eden bir kısımla sona ermek¬ 
tedir. 

Eserin sekiz, dokuz ve onuncu bölüm¬ 
leri kader konularına ayrılmıştır. Ebü’l- 
Hasan el-Eş'arî burada, Mu'tezile’ye ait 
“Allah’ın irade sıfatının hâdis oluşu ve 
mükelleflerin işledikleri kötü fiilleri kap- 
samayışı" şeklindeki fikirlerini çürütme¬ 
ye çalıştıktan sonra dokuzuncu bölümde 
kader problemini ilgilendiren kudret-i ilâ- 
hiyyenin kapsamı, lutuf, kâfirin dinî ger¬ 
çeklere karşı duyarsız hale getirilişi (hatm, 
tab'-ı kalb). ecel ve rızık, hidâyet ve dalâlet 
gibi konulara ilişirin görüşlerinden dolayı 
Mu'tezile’yi eleştirmiş, ardından kaderle 
ilgili olarak rivayet edilen bazı hadisleri 
nakledip onlara karşı eleştirilerini sürdür¬ 
müştür. 

el-İbâne'nin on bir, on iki ve on üçün¬ 
cü bölümlerinde Mu'tezile’nin sahasını 
daralttığı şefaat ile varlığını kabul etme¬ 
diği havz ve kabir azabı konularına temas 
edilmiştir. Eserin son bölümünde ise Ehl-i 
sünnet ile Şiî gruplan arasında önemli bir 
tartışma alanı oluşturan devlet başkanlı¬ 
ğı (imamet) meselesi ele alınarak önce ba¬ 
zı âyetlerin dolaylı muhtevaları ve ayrıca 
ashabın fiilî ittifakıyla Hz. Ebû Bekir’in, 
ardından diğer üç halifenin hilâfetinin 
meşrû olduğu ispat edilmiş ve ashabın 
tamamı hakkında iyi niyetli ve saygılı ol¬ 
manın gereği üzerinde durulmuştur. 

Son dönem araştırmacılarından bazı¬ 
ları bugün elde bulunan el-İbâne’ nin bü¬ 
tün bölümlerinin Eş'arî’ye ait olamayaca¬ 
ğı, özellikle onun Ahmed b. Hanbel’e bağ¬ 
lılığını ifade eden ve mukaddimenin ikinci 
faslını oluşturan kısmın sonraki bir men¬ 
subu tarafından eserine eklenmiş olabi¬ 
leceği ihtimali üzerinde durmuşlardır (el- 
İbâne, neşredenin girişi, s. 74-76). Ancak 
eserin mukaddimesi ve bölümlerin muh- 
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tevası, ayrıca Makâlât’ ta hadis ve sün¬ 
net ehlince tesbit edilip kendisinin de be¬ 
nimsediğini söylediği inanç esaslarıyla (I, 
290-297) karşılaştırıldığı takdirde yukarı¬ 
daki iddianın isabetsiz olduğu ortaya çı¬ 
kar. 

el-İbâne’ nin giriş kısmı ile mukaddi¬ 
mesi, İbn Asâkir’in M. Zâhid Kevserî'nin 
katkılarıyla neşredilen (Dımaşk 1347) Teb- 
yînü kezibi'l-müfterî adlı eseri içinde 
yer almıştır (s. 152-163). el-İbâne’ nin 
Haydarâbâd’da yapılan ilk baskısında 
(1321 ? [Matbaatü meclisi dâireti'l-maâri- 
fi'n-Nizâmiyye]) esere, Muhammed İnâ- 
yet Ali el-Haydarâbâdî tarafından kaleme 
alınmış iki zeyille (Damlmetü Kitabi’l-İbâ- 
ne, s. 97-121; Damîmetün uhra li-Kitâbi’l- 
İbâne, s. 129-187) baskı sırasında bunla¬ 
rın arasına yerleştirilen, Ebü’l-Kâsım Ab- 
dülmelik b. îsâ b. Derbâs'a ait Risale fi'z- 
zeb ‘an Ebi'l-Hasan el-Eş c arî (s. 122- 
128) adlı bir başka risâle eklenmiştir. Mu¬ 
hammed İnâyet'in risâleleri, Ebû Hanîfe’- 
nin Kur'an’ın mahlûk oluşunu benimsedi¬ 
ği yolunda el-İbâne’ de yer alan (s. 90- 
91) ifadeler hakkındadır. Müellif bu ifa¬ 
delerin Eş'arî'ye nisbet edilemeyeceğini, 
ayrıca aynı eserde, Ebû Hanîfe'nin Mür- 
cie’den olduğu yolunda işaretlerin bu¬ 
lunduğu tarzındaki iddiaların asılsız sayıl¬ 
ması gerektiğini ispata çalışır. Abdülme- 


lik b. îsâ’nm risâlesi Eş’arî’nin temel aki¬ 
de kitabının el-İbâne’ den ibaret olduğu¬ 
nu, bu eserin muhtevası ile bağdaşma¬ 
yan telakkilerin ona nisbet edilemeyece¬ 
ğini ifade etmektedir. el-İbâne’ nin Ka- 
hire’de yapılan baskılarından başka (ts. 
|Matbaatü'l-Münîriyye|, 1348, 1349,1965, 
1987) Haydarâbâd(1322), Medine (1395/ 
1975 lel-Câmiatü'1-İslâıniyye], 1409/1989; 
ts. lel-Mektebetü's-Selefiyye)) ve Riyad(3. 
bs., 1400) baskıları davardır. Eserin Fev- 
kıyye Hüseyin Mahmûd tarafından ger¬ 
çekleştirilen İlmî neşrinde (Kahire 1397/ 
1977,1407/1987) İskenderiye (el-Mektebe- 
tü'l-belediyye, nr. 3812/3), Ezher(Mecâmî‘, 
nr. 904), Tbpkapı Sarayı Müzesi Kütüpha¬ 
nesi (Revan Köşkü, nr. 510) ve Dârü'l-kü- 
tübi’l-Mısriyye’de (Akaid-Teymûr, nr. 107) 
bulunan nüshalar esas alınmıştır. el-İbâ¬ 
ne h\n, hadis tahrîcierini ve tahkikini Ab- 
dülkâdir el-Arnaût'un yaptığı bir neşriyle 
(Dımaşk- Beyrut 1401/1981) Beşîr Uyûn 
(Beyrut 1401/1981) ve Abbas Sabbâğ(Bey- 
rut 1414/1994) tarafından gerçekleştirilen 
neşirleri de bulunmaktadır. 

Ebü’l-Hasan el-Eş‘arî'ye yönelttiği ten¬ 
kitlerle tanınan Haşan b. Ali el-Ahvâzî’nin 
Meşâlibü İbn Ebî Bişr [el-Eş'arî] adlı 
eserinde (bk. bibi.) el-İbâne ile ilgili bazı 
eleştirilere rastlanmaktadır (meselâ bk. 
s. 157,159). Ahvâzî’nin bu tenkitleri diğer 


eleştirileri gibi İbn Asâkir tarafından Teb- 
yînü kezibi’l-müfterî’de cevaplandırıl¬ 
mıştır (s. 388, 389, 391, 392). 

Şarkiyatçıların da ilgisini çekmiş olan 
el-İbâne’ nin İngilizce tercümesi, Ebü’l- 
Hasan el-Eş‘arî ve fikirleriyle ilgili geniş 
bir mukaddime (s. 1-42) ve önemli notlar 
ilâvesiyle Walter C. Klein tarafından yapıl¬ 
mıştır (Al-lbânah An Üşül Ad-Diyânah: 
The Elucidation of islâm’s Foundation, 
New Haven - Connecticut 1940 -> New 
York 1967). VVilliam Thomson, “Al-Ash‘arî 
and His al-lbânah” başlıklı makalesinde 
(The Müslim World, XXXII 11942], s. 242- 
260) bu tercümeyi değerlendirmiştir. W. 
Klein el-İbâne’ nin giriş bölümünün W. 
Spittn tarafından Almanca’ya, A. F. Meh- 
ren tarafından Fransızca’ya çevrildiğini 
haber vermektedir (The Elucidation, s. 
43). Richard J. McCarthy’nin The Theo- 
logy of al-Ash c ari (Beyrut 1953), Michel 
Allard’ın Le probleme des attributs di- 
vins (Beyrut 1965) adlı eserlerinde de el- 
İbâne ile ilgili bazı önemli değerlendir¬ 
me ve alıntılar bulunmaktadır. Eser, Em- 
rullah Yüksel tarafından lisans tezi çer¬ 
çevesinde Türkçe’ye tercüme edilmiştir 
( Ebü’l-Hasan el-Eş‘arîueKitâbü’l-İbâne 
Tercümesi, 1966, AÜ İlâhiyat Fak.). Vehbî 
Süleyman Gâvecî, el-İbâne’ nin Eş’arî'ye 
aidiyeti konusunu Nazra ‘ilmiyye fî nis- 
beti Kitâbi'l-İbâne cemfıh ileT-imâ- 
mi'l-celîl nâşıri's-sünne Ebi'l-Hasan 
el-Eş'arî adlı eserinde incelemektedir 
(Beyrut 1409/1989). 
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İBÂZIYYE 


İBÂZ1YYE 

(4^ijüyı) 

Hâricî fırkalannın 
en mutedili ve günümüze ulaşan 

tek kolu. 

L J 

Adını kurucusu olduğu kabul edilen Ab¬ 
dullah b. İbâz'dan almıştır. Fırkanın adı 
Kuzey Afrika ve Uman’da Ebâzıyye şeklin¬ 
de söylenirken çağdaş yazarlar İbâzıyye'yi 
tercih etmişlerdir. Uman İbâzîleri’ne Be- 
yâsi, Bîyâsi veya Beyâzi de denmiştir (Se- 
lîl b. Razîk, s. 387). İbâzîler, kendilerine 
bundan başka Muhakkime-i Ûlâ Hâricîle- 
ri ile ilgilerinden dolayı Şurât adını verdik¬ 
leri gibi "ehlü’l-îmân ve’l-istikâme, ehlü’l- 
adl ve’l-istikâme, cemâatü'l-müslimîn, 
ehlü’d-da’ve” isimlerini de verirler. 

A) Tarihçe. 1. Basra İbâzîliği. Taberî’- 
nin Ebû Mihnetten naklettiğine göre İbâ- 
zıyye, 65 (685) yılında Nâfı’ b. Ezrak’ın Hâ¬ 
ricî olmayan müslümanlar hakkında ile¬ 
ri sürdüğü aşırı görüşlere katılmayarak 
Basra'da Abdullah b. İbâz'ın etrafında 
toplananların oluşturduğu bir fırkadır ( Ta- 
rîh, II, 1897; krş. Wellhausen, s. 42-44). 
Ancak Abdullah b. İbâz'ın sahip olduğu 
görüşlerin Basra Hâricîleri arasında İbâ- 
zıyye’nin doğuşundan en az on yıl önce¬ 
sinden itibaren mevcut oluşu, ayrıca İbn 
İbâz ile Sufriyye'nin kurucusu Abdullah 
b. Saffâr’ın o sıralarda Basra Hâricîleri'- 
nin reisi olarak kabul edilen Mirdâs b. 
Udeyye’nin etrafında toplanmaları (Ta- 
berî, 11 , 517) göz önüne alındığı takdirde 
İbâzıyye’nin bütünüyle Abdullah b. İbâz 
tarafından kurulduğunu ileri sürmek ol¬ 
dukça güçtür. Esasen Mirdâs, İbâzî gele¬ 
neğine göre ilk imamlar arasında anılır. 
İsferâyînî onun Sufriyye’nin imamı oldu¬ 
ğunu söylerse de (et-Tebşîr, s. 31) İbâzıy- 
ye'nin fikir babası sayılan Câbir b. Zeyd el- 
Ezdî ile İbn Ezrak'tan ayrılarak ılımlı gö¬ 
rüşleriyle Hâricî önderlerinden biri ha¬ 
line gelen Suhâr (Velîd) el-Abdî’nin Mir- 
dâs’ın samimi dostları arasında bulundu¬ 
ğu dikkate alınırsa İbâzıyye’yi Mirdâs’ın 
Basra’daki kaade* grubuna bağlamak 
gerçeğe daha yakın görünür. Aslında İbâ- 
zıyye’nin Abdullah b. Vehb er-Râsibî’ye 
kadar uzandığı, Hâricîler’in Ali b. Ebû Tâ- 
lib’den sonra imâmet makamına getir¬ 
dikleri bu zatın İbâzıyye'nin imamı oldu¬ 
ğu, fırkasına Vehbiyye dendiği ve Abdul¬ 
lah b. İbâz’dan adını alan İbâzıyye'nin bu 
fırkanın devamı sayıldığı da ileri sürülür 
(Kalhâtî, vr. 197 b - 198 a ). 


Kaynakların verdiği bilgilere göre Ab¬ 
dullah b. İbâz, Câbir b. Zeyd el-Ezdî’nin 
fikirlerinden ilham alarak Basra’dan çı¬ 
kan müfrit Hâricî topluluklarına katılma¬ 
mış, aklıselîmin ve sünnetin sınırları çer¬ 
çevesinde kalmak isteyen Vehbîler’i ken¬ 
di etrafında toplamış, isyan hareketine 
karışmaksızın Basra’da kendi halinde sa¬ 
kin bir hayat yaşamıştır. Ayrıca Mirdâs b. 
Udeyye’nin öldürülmesinden (61/681) ve 
Nâfı’ b. Ezrak’ın 65 (685) yılındaki başa¬ 
rısız isyanından sonra mutedil görüşü 
paylaşan Hâricîier’in reisi olmuştur. İbn 
İbâz’ın 64 (683) yılındaki Medine savun¬ 
masına katılması dışında aktif bir rol oy- 
namayıp kendi taraftarlarını "cemâatü’l- 
müslimîn'’ adıyla gizli ve pasif bir şekilde 
muhafaza etmesine, muhtemelen men¬ 
subu bulunduğu Ahnef b. Kays toplulu¬ 
ğunun davranışı ve en önemlisi fırkanın 
fikir babası sayılan Câbir b. Zeyd’in çizgi¬ 
sini takip etme düşüncesi sebep olmuş¬ 
tur; çünkü İbn İbâz, Ahnef’in mevcut 
Emevî idarecileriyle anlaşma imkânlarını 
sonuna kadar kullandığını görmüştür. 
Kendisi de Emevî Halifesi Abdülmelik b. 
Mervân ile dostane münasebetler kur¬ 
muş. halifenin gönderdiği mektuba, iyili¬ 
ği tavsiye edip kötülükten sakındıran ve 
İbâzî esaslarının kısa bir açıklaması nite¬ 
liğini de taşıyan bir mektupla cevap ver¬ 
miştir (Berrâdî, s. 156-167). 

Abdullah b. İbâz’ın Emevî idarecilerine 
karşı gösterdiği mutedil siyaset, fırkanın 
önemli âlimlerinden Câbir b. Zeyd’in di¬ 
rayetiyle devam ettirilmiştir. Ancak Ab¬ 
dülmelik b. Mervân’ın ölümünden sonra 
durum değişmiş, bazı Basra İbâzîleri’nin 
İbnü’l-Eş’as’ın (Abdurrahman b. Muhammed) 
isyanına katılmış olmasını ileri süren İrak 
Valisi Haccâc b. Yûsuf, başta Câbir ol¬ 
mak üzere İbâzî ileri gelenlerinin çoğunu 
Uman’a sürmüş, bir kısmını da Basra’da 
hapsettirmiştir. Bunlardan Ebû Ubeyde 
Müslim b. Ebû Kerîme, Haccâc’ın ölümü¬ 
nün ardından Basra İbâzî cemaatinin ba¬ 
şına getirilmiştir. Ebû Ubeyde de Basra 
İbâzîleri’ni dikkatle yönetmiş ve Emevî 
idarecilerine karşı esnek hareket etmiş¬ 
tir. Bununla birlikte Ömer b. Abdülazîz’in 
erken ölümü Basra İbâzîleri’nin durumu¬ 
nu sarsmış ve Halife Yezîd b. Abdülme- 
lik'in sert tutumu onlar arasında yeniden 
ihtilâlci unsurların doğmasına sebebiyet 
vermiştir. Emevî idarecilerini İbâzîliğe ka¬ 
zanmayı esas alan Ebû Ubeyde, doğrudan 
harekete geçmeyi istememekle birlikte 
bazı tahriklerin Basra İbâzîleri’ni parça¬ 


lamasından endişe ettiği için bu kararın¬ 
dan vazgeçti. Basra İbâzîliği’nin bir pro¬ 
paganda ve eğitim merkezi olması fikrin¬ 
den hareket ederek çeşitli bölgelerde İbâ¬ 
zî kıyamlarını tahrik etti, hatta Emevî hi¬ 
lâfetinin kalıntıları üzerinde bir İbâzî imâ- 
meti kurmak istedi. Bunun için de bir 
bakıma ihtilâl hükümeti denebilecek bir 
teşkilât oluşturdu. Bu teşkilâtta maliye 
ve savaş işlerini İbâzî şeyhi Hâcib et-Tâî, 
din işlerini de bizzat kendisi üstlendi 
(Şemmâhî, s. 92, 114). Bu hareketin asıl 
dikkat çeken yönü, Ebû Ubeyde’nin etra¬ 
fında toplanan öğrenci gruplarının yetiş¬ 
tirilerek hemen hemen bütün müslüman 
bölgelere gönderilmesiydi. “Hameletü’l- 
ilm” veya “nakâletü'l-ilm” adı verilen bu 
gruplar İbâzıyye’nin Mağrib, Yemen, Had- 
ramut. Uman ve Horasan’a yayılmasını 
sağladı (a.g.e., s. 114,124-125). Küçümse¬ 
nemeyecek çapta başarı elde eden bu dâ- 
îlerin faaliyetleri sonunda çeşitli yerlerde 
küçüklü büyüklü İbâzî ayaklanmaları pat¬ 
lak verdi. Taşradaki isyanlara rağmen Bas¬ 
ra İbâzîleri kendi inançlarını saklamaya ve 
gizlilik içinde yaşamaya devam ettiler. Ab- 
bâsîler devrinde de İbâzîler büyük ölçüde 
himaye gördü. 

Ebû Ubeyde’nin ölümünün ardından 
Basra İbâzîliği’nde kısmî bir gerileme 
başlamış, daha sonra onun yerine geçen 
Rebî’ b. Habîb el-Basrî zamanında da fır¬ 
kanın büyük yönetim meclisi Basra'da 
kalmış, etrafa yeni dâîler gönderilmiştir. 
Ancak Basra dışında Küfe, İrak ve Mu¬ 
sul’a kadar olan bölgelerde İbâzî cemaat¬ 
leri fazla etkili faaliyette bulunamamış¬ 
lardır (geniş bilgi için bk. İvaz M. Halîfât, 
Neş’etü’l-hareketi’l-lbâzıyye, s. 64-115). 

2. Hicaz, Yemen ve Hadramut İbâzîliği. 
Hicaz bölgesindeki İbâzıyye hareketi, her 
yıl Mekke’ye giderek halkı son Emevî ha¬ 
lifesi II. Mervân’a karşı muhalefet yapma¬ 
ya çağıran Ebû Hamza eş-Şârî ile (ö. 130/ 
748) başlamış olabileceği gibi (Taberî, II, 
1942; İbn Haldun, III, 166) ondan önce Ebû 
Ubeyde'nin bu bölgeye dâîler gönder¬ 
mek suretiyle İbâzîliği tanıtmış olması 
da mümkündür. VI. (XII.) yüzyılda Mek¬ 
ke'de hâlâ İbâzîler mevcuttu. 

Yemen İbâzîliği'nin başlangıç tarihi ke¬ 
sin olarak bilinmemektedir. T. Levvicki, 
bu bölgenin İbâzîlik’le ilk temasının Ye- 
men’in güneybatısındaki Müzeyhire’de 
ölen Abdullah b. İbâz’ın faaliyetleri sonu¬ 
cu ortaya çıktığını İbn Havkal’den naklen 
(Şûretü’l-arz,s. 37) belirtmekte ve onun 
Yemen’e gelişinin muhtemelen Güney 
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Arabistan’ın 6S-73 (685-692) yılları ara¬ 
sında Haricîler tarafından ele geçirilme¬ 
siyle ilgili olduğunu, bölgedeki Hârîcîliğin 
73'te (692) son bulduğunu ifade etmek¬ 
teyse de (El 2 1 İng.), III, 651) bu görüş tar¬ 
tışmaya açıktır. Zira İbn İbâz’m 65 (685) 
yılında İbn Ezrak’tan ayrıldıktan sonra ve¬ 
ya henüz Hâricîler'le bir arada bulunduğu 
sırada Güney Arabistan’a geldiğine dair 
ne Hâricî kaynaklarında ne de diğerlerin¬ 
de herhangi bir kayıt vardır. Bir ihtimal 
olarak düşünülse bile bunun 65 yılında 
değil Hâricîler’in Abdullah b. Zübeyr'i 
desteklemek ve Mekke’yi savunmak üze¬ 
re geldikleri 63 (683) yılında olması ge¬ 
rekir. 

İbâzî propagandası için Ebû Ubeyde ta¬ 
rafından Mekke'ye gönderilen Ebû Ham- 
za eş-Şârî, 128 (746) yılı sonunda Hadra- 
mut ileri gelenlerinden Abdullah b. Yah- 
yâ el-Kindî ile karşılaştı. Ebû Hamza’nın 
sözlerinden hoşlanan Abdullah kendisini 
Hadramut’a davet edince Ebû Hamza, 
Bele b. Ukbe ile birlikte Hadramut’a gi¬ 
derek 129 (746) yılı başlarında Abdullah 
b. Yahyâ’ya imam olarak biat ettiler (Fığ- 
lalı, s. 89-90). Artık “Tâlibü’l-hak” unva¬ 
nıyla anılmaya başlayan Abdullah'ın ön¬ 
derliğindeki Hadramut İbâzîliği çok kısa 
sürede gelişme kaydetti. Tâlibü’l-hak bu¬ 
rada güçlendikten sonra San’a’yı ve di¬ 
ğer Yemen şehirlerini de ele geçirdi ve 
129 (747) yılının hac mevsiminde Ebû 
Hamza. Bele b. Ukbe ve Ebrehe b. Sab- 
bâh’ı 1000 kişilik bir kuvvetle Mekke’ye 
gönderdi. Ebû Hamza ve yanındakiler 
terviye günü savaşsız Mekke’ye (8 Zilhic¬ 
ce 129/20 Ağustos 747), ardından da kü¬ 
çük çaplı bir çatışma sonunda Medine’ye 
(23 Safer 130/2 Kasım 747) girdiler. Bura¬ 
da üç ay kalan Ebû Hamza, Mervân’a kar¬ 
şı ayaklanmak için Şam’a doğru hareke¬ 
te geçti. Mervân. Abdülmelik b. Muham- 
med b. Atıyye kumandasında 4000 kişilik 
bir orduyu önce Ebû Hamza’nın, sonra da 
Yemen’e geçerek Abdullah b. Yahyâ’nın 
üzerine gönderdi. Ebû Hamza da Bele b. 
Ukbe’yi 600 kişiyle İbn Atıyye’ye karşı şev¬ 
ketti. Vâdilkurâ’da meydana gelen çatış¬ 
mada İbâzîler büyük bir yenilgiye uğradı 
(Cemâziyelevvel 130/Ocak 748). Bu arada 
Ebû Hamza ve diğer İbâzîler öldürüldü. 
Daha sonra İbn Atıyye San’a’yı İbâzîler'- 
den temizlemek için oraya gitti, kurtula¬ 
bilen İbâzîler çeşitli yerlere ve bu arada 
Uman’a kaçtılar. Böylece Yemen ve Hadra¬ 
mut İbâzîliği dağılmış oldu. Sonraki yüz¬ 
yıllarda Yemen’de yaşayan bazı İbâzîler’e 


rastlanmışsa da bunların Uman İbâzî 
imamlığına bağlı oldukları anlaşılmak¬ 
tadır (İsâmüddin Abdürraûf el-Fıki, s. 61- 
81). 

3. Uman İbâzîliği. Uman İbâzîliği, böl¬ 
ge halkından bazılarının Mirdâs b. Udey- 
ye’nin faaliyetleriyle ilgilenmesi üzerine 
başlamış, II. (VIII.) yüzyılın ilk yarısında 
hameletü’l-ilm ekiplerinden Uman’a ge¬ 
lenlerin gayretleriyle kökleşmiştir (Sâli- 
mî, I, 85-87). Yemen ve Hadramut İbâzî- 
liği’nin büyük ölçüde çöküşünden iki yıl 
sonra Uman’daki isyanla Uman ibâzîliği 
kurulmuş oldu ve Cülendâ b. Mes'ûd imâ- 
mete getirildi ( a.g.e 1,88); fakat kısa bir 
süre sonra hilâfeti ele geçiren Abbâsî 
kumandanı Hâzım b. Huzeyme tarafın¬ 
dan öldürülünce (134/751) kısmî bir çö¬ 
küş dönemine girdi. Bununla birlikte II. 
(VIII.) yüzyılın ikinci yarısında İbâzîler'in 
Uman'da yeniden faaliyete başladıkları 
ve orada yerleştikleri görülür (Abdülka- 
dîm Zelium, s. 11). Uman’ın Nezve şehrini 
merkez edinen İbâzîler, Mûsâ b. Ebû Câ- 
bir el-Ezkânî'nin başkanlığında bir şûra 
topladılar (Şevval 177/Ocak 794). Mûsâ’- 
nın istememesine rağmen şûra üyeleri 
Muhammed b. Abdullah b. Ebû Affân el- 
Ezdî’yi imâmete getirdiler. Ancak icraa¬ 
tını beğenmedikleri için iki yıl sonra onu 
azledip yerine Vâris b. Kâ’b el-Harûsî’ye 
biat ettiler (Sâlimî, 1,111-115). Vâris ile 
onun ölümünden (192/808) sonra yerine 
geçen Gassân b. Abdullah el-Yahmedî’nin 
imâmeti sırasında Uman İbâzî davetinin 
merkezi oldu ve Basra İbâzî ileri gelenleri 
Uman’da toplandı. Gassân'dan sonra ön¬ 
ce Abdülmelik b. Hamîd’e, onun ölümü¬ 
nün ardından Mühennâ b. Ca’fer’e biat 
edildi. 280 (893) yılında Abbâsîler Mu¬ 
hammed b. Nur kumandasında Uman’a 
sefer düzenlediler ve İbâzîler’in direnme¬ 
sine rağmen bölgeyi ele geçirdiler (a.g.e., 
1,257-262). Ancak Uman’m istilâsı gerçek 
anlamda bir hâkimiyetin kurulmasını sağ¬ 
layamamış, İbâzî imâmeti orada kesinti¬ 
siz olarak devam etmiştir. İbâzî kaynak¬ 
larına göre gizlice devam eden bu dönem, 
320 (932) yılında Ebü’l-Kâsım Saîd b. Ab¬ 
dullah’ın İbâzîler'i kendi imâmeti etrafın¬ 
da toplamasıyla yeni bir hüviyet kazan¬ 
mıştır. Onun imâmeti şûra yerine cema¬ 
ati savunma amacına yönelik olduğundan 
kendisi “imâmü’d-difâ’” diye adlandı¬ 
rılmıştır (a.g.e., 1,88, 275-276). İbâzîlik, 
EbüT-Kâsım’ın açtığı yolda yürüyerek 
Uman’daki varlığını Ortaçağ’da da sür¬ 
dürmüştür. Uman İbâzîliği, XVI. yüzyıldan 
itibaren genel olarak hâkim aile ve veliaht 


sistemiyle yürüyen bir imâmet şekline 
bürünmüştür. Bu sistem içinde halkın ve 
İbâzî âlimlerinin beğendiklerine imam, 
diğerlerine ise vali, mütekaddim, melik 
veya sultan denilmiştir (Selîl b. Razîk, 
tür.yer.). İbâzîlik bugün de Uman’da Ga¬ 
fın ve Hinâ kabilelerinin mezhebi duru¬ 
mundadır. 

4. Kuzey Afrika ve Mağrib İbâzîliği. İf- 
rîkıye ve Mağrib İbâzîliği, 11. (VIII.) yüzyılın 
başlarına doğru Selâme b. Saîd’in (Selme 
b. Sa'd) propaganda faaliyetleriyle başla¬ 
mış (Şemmâhî, s. 98; Ali Yahyâ Muammer, 
el-İbazıyye fi Tûrıis, 111, 21), çok geçme¬ 
den Batı Trablus ve dolaylarına yayılmış, 
Berberîler’den Hevvâre ve Zenâte kabi¬ 
leleri tarafından da desteklenmiştir. Ön¬ 
ce Hâris b. Telîd el-Hadramî, onun arka¬ 
daşı tarafından öldürülmesinden sonra 
da İsmâil b. Ziyâd en-Nefûsî Berber kabi¬ 
lelerinin başına geçmişse de Kayrevan’ın 
Arap asıllı valisi tarafından öldürülmesiy¬ 
le İbâzî hâkimiyeti kısmen gerilemiştir. 
Trablus’taki Hevvâre ve Zenâte İbâzîleri 
hameletü’l-ilm ekibinden olan Ebü’l-Hat- 
tâb el-Meâfirî’nin etrafında toplanarak 
Batı Trablus yolundaki Sayyâd’da gizli bir 
toplantı yaptılar ve onu imamlığa seçti¬ 
ler (140/757). Ebü’l-Hattâb’ın idaresindeki 
İbâzîler önce Batı Trablus’u, sonra da Nef- 
zâve. Verfecûme Berberi kabileleriyle Suf- 
riyye’nin elinde bulunan Kayrevan’ı zap¬ 
tettiler (141/758). Böylece bugünkü Bin- 
gazi’nin bulunduğu Berka’nın batı sınırın¬ 
dan itibaren Cezayir’in doğusuna kadar 
uzanan bütün Trablus bölgesi (bugünkü 
Libya) İbâzîler’in hâkimiyetine geçmiş ol¬ 
du. Kayrevan’ın fethinden sonra aslen 
İranlı olan Abdurrahman b. Rüstem'i ora¬ 
ya vali olarak bırakan Ebüî-Hattâb, Abbâ- 
sîler’in İfrîkıye valisi Muhammed b. Eş- 
’as el-Huzâî ile yaptığı savaşta pek çok 
İbâzî ile birlikte hayatını kaybetti (144/ 
761). Bu savaştan kurtulanlar Abdurrah¬ 
man b. Rüstem ile birlikte bugünkü Ce¬ 
zayir’in batısına doğru kaçarak Orta Mağ- 
rib’deki Tâhert şehrine sağındılar. Bura¬ 
da çeşitli bölgelerden hicret etmiş Ber¬ 
ber kabileleri İbn Rüstem’in etrafında 
toplandı. Bu arada Trablus’ta İbâzîler’in 
reisi durumunda bulunan Ebû Hâtim el- 
İbâzî, İbn Rüstem’in önderliğindeki İbâ- 
zîler’le birlikte Abbâsîler’in İfrîkıye valisi 
Ömer b. Hafs’a karşı 151’de (768) büyük 
bir isyan hareketi başlattı ve 154 (771) 
yılında valiyi öldürerek Tubne ve Kayre- 
van’ı Abbâsîler’den aldı; fakat Ömer’in ye¬ 
rine geçen Yezîd b. Hâtim’in kumandasın¬ 
daki orduya karşı Trablus’ta giriştiği sa- 
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vaşı kaybetti ve kendisi dahil 30.000 İbâ- 
zî öldürüldü (155/772). Ebû Hâtim'in ye¬ 
nilgisi ve Trablus İbâzî imâmetinin çökü¬ 
şünden sonra buradaki İbâzîler de Abdur- 
rahman b. Rüstem'e bağlandılar ve onun 
ölümü halinde yerine geçecek imamı seç¬ 
mek üzere altı kişilik bir şûra teşkil etti¬ 
ler, şûra da İbn Rüstem’in oğlu Abdülveh- 
hâb’ı seçti. Şûra üyelerinden Ebû Kudâ- 
me Yezîd b. Fendin el-Yefrenî, önce Ab- 
dülvehhâb’m seçilmesini istemişse de se¬ 
çimden sonra imamın belli bir cemaat ile 
anlaşmak ve onlara danışmak suretiyle 
görev yapmasını ve kendisinden daha eh¬ 
liyetli birisi bulunduğu takdirde görev¬ 
den istifa etmesini isteyince (Şemmâhî, 
s. 144-146) Basra İbâzî ileri gelenleriyle 
istişare eden Abdülvehhâb buna karşı 
çıktı. Bu olay İbâzîlik’te önemli bir bölün¬ 
meye sebep oldu. Şuayb b. MaYûf (Muar- 
rif) tarafından desteklenen Ebû Kudâme 
grubuna “nükkâr” (inkâr edenler) denil¬ 
miştir. Vehbiyye adı verilen asıl İbâzîler’le 
Nükkârîler arasında ortaya çıkan çarpış¬ 
malarda Ebû Kudâme öldürülünce Şuayb 
ve savaştan kurtulanlar Trablus’a yerleş¬ 
tiler. Böylece Kuzey Afrika İbâzîliği, Tâ- 
hert Rüstemî imamlığı etrafında birleş¬ 
miş oldu. Bu imamlık çeşitli sebeplerle 
zaafa uğramış ve 296 (908) yılında Şiî- 
Fâtımîler’in Tâhert’i ele geçirmesiyle de 
yıkılmıştır. Bu sırada Cebelinefûse’de 
Vehbiyye inanışına bağlı olan Ebû Zeke- 
riyyâ el-İrcânî (ö. 311/923) “hâkim” veya 
“imâm-ı müdâfı’” unvanı ile Fâtımîler’den 
bağımsız bir imâmet kurmuş, bu imâmet 
daha sonra yarı bağımsız olarak VIII. (XIV.) 
yüzyıla kadar varlığını sürdürmüştür. IV. 
(X.) yüzyıla doğru Vercelân vahasında ile¬ 
ri gelenler ve asiller tarafından yönetilen 
yeni bir şûra toplandı. V. (XI.) yüzyılda ise 
Kuzey Afrika İbâzîleri, bir İbâzî’nin baş¬ 
kanlık ettiği meclis (azzâbe) tarafından yü¬ 
rütülen bir idare sistemi ortaya koydu. 
Ancak VI. (XII.) yüzyıldan itibaren gittik¬ 
çe gerilemeye yüz tutan Kuzey Afrika İbâ¬ 
zîleri, merkezî Mağrib’den kurtularak ön¬ 
ce Vercelân sahasındaki İbâzîier’e katıldı¬ 
lar, ardından Mizâb’a göçerek orada tu¬ 
tunmaya çalıştılar. Bunlar günümüzde 
Kuzey Afrika’daki İbâzîliği temsil ederler. 
Ayrıca Batı Trablusgarp sahillerindeki Zü- 
vâre’de bulunan Cerbe adasının üçte iki¬ 
siyle Cebelinefûse’nin yarısı Vehbiyye ve 
Nükkâriyye kollarına ayrılarak varlıklarını 
sürdürmektedirler (Fığlalı, s. 99-106). 

5. Doğu Afrika ve Sudan İbâzîliği. Do¬ 
ğu Afrika’ya İbâzîlik, muhtemelen III. (IX.) 
yüzyıldan itibaren Uman’dan gelen tüc¬ 


carların propagandası ile girmiş, ileriki 
yüzyıllarda bölge sahillerinin önemli bir 
kısmının Uman’la irtibatı üzerine hayli ge¬ 
lişme kaydetmiştir. Bugün Doğu Afrika’¬ 
daki İbâzîler’in çoğunluğu Zengibar’da ya¬ 
şamaktadır (Selîl b. Razîk, s. 92,205). Ku¬ 
zey Afrika İbâzî kaynakları, İbâzî tüccar 
ve dâîlerinin II. (VIII.) yüzyıldan VIII. (XIV) 
yüzyıla kadar Batı ve Orta Sudan’da faa¬ 
liyette bulunduklarını bildirir. Rüstemî- 
ler’in başşehri Tâhert, II. (VIII.) yüzyılın 
ikinci yansında Sudan ile sıkı bir ticarî mü¬ 
nasebet İçinde bulunuyordu. Hatta Eflah 
b. Abdülvehhâb zamanında (823-872) Ga¬ 
na kralının sarayında bir İbâzî elçi bile 
mevcuttu. Esas itibariyle Sicilmâse tari¬ 
kiyle Batı Sahrâ içinden geçen ticaret yo¬ 
lunu takip eden İbâzîler önce Evdegust’a 
(bugünkü Moritanya'nın güneydoğusun¬ 
daki Tagdaoust) yerleşti. Burada IV-V. (X- 
XI.) yüzyıllarda hepsi de İbâzî olan Nefûse, 
Levâte, Nefzâve ve Zenâte Berberî kabi¬ 
lelerinin mensuplarına rastlanıyordu. İbâ¬ 
zî kaynakları, çoğu Bilâdülcerîd’den olan 
ve IV. (X.) yüzyılda Gana’ya gitmiş bulu¬ 
nan pek çok tüccardan söz eder (Mûsâ 
Lekbâl, s. 145-174). 

Öte yandan İbâzîlik Mağrib’den İspan- 
ya’ya, II. (VIII.) yüzyılın başlarından itiba¬ 
ren Horasan bölgesine. Uman. Horasan 
ve Cezîretü İbn Kâvân yoluyla Sind’e de 
girmiştir. Bundan başka sayıca az da ol¬ 
salar Mısır, Hicaz ve Yemâme’de de İbâ- 
zîler’e rastlanmıştır. 

B) Görüşleri. Hâricî fırkaları arasında 
en ılımlı kolu temsil eden İbâzıyye’nin dü¬ 
şünceleri devlet anlayışları (imâmet) ve iti- 
kadî görüşleri şeklinde ele alınabilir. İbâ- 
zıyye’ye göre Kur’ân-ı Kerîm gerek inanç 
gerekse pratik hayat açısından yegâne 
devlet nizamıdır. Hedeflenen amaç, İlâhî 
kitap ve şeriatın hâkim olacağı bir devle¬ 
ti gerçekleştirmektir. Bu devlet kusursuz 
olacak ve devletin her vatandaşı yanlış yo¬ 
la sapmadan İslâm’ı yaşayıp adaleti ger¬ 
çekleştirecek, fitne ve nizamsızlıktan ka¬ 
çınacaktır. Bundan dolayı İbâzîler devlet 
başkanı belirlemenin dinî bir görev oldu¬ 
ğunu söylerler (Bükeyr b. Saîd A'veşt, s. 
117). İbâzıyye, imamın bazı istisnalar dı¬ 
şında seçim (biat) yoluyla başa geçirilme¬ 
si gerektiği inancındadır (Kalhâtî, vr. 197 b ; 
Sâlimî, 1,80-81). Her ne kadar elverişli ol¬ 
mayan durumlar sebebiyle imâmetten 
vazgeçilebileceği (kitmân) şeklinde yakla¬ 
şımlar varsa da ( El 2 (İng.], III, 658) İbâzî 
kaynaklarında kitmân devrinde imam se¬ 
çilmediğine dair herhangi bir kayda rast- 
lanmamaktadır. Esasen İbâzîler’in fark¬ 


lı siyasî durumlarda devlet başkanlarını 
farklı isim veya sıfatlarla anmaları, bu 
önemli görevin her türlü imkân ve şarta 
bağlı olarak yerine getirilmesinin gereği¬ 
ni vurgular. Meselâ ilk ayaklanma hare¬ 
ketinden önce Yemen ve Hadramut İbâ- 
zîleri’nin imamı Abdullah b. Yahyâ’ya “tâ- 
libü’l-hak” adının verilmesi ilgi çekicidir. 
Kitmân halinde yaşayanlar tarafından be¬ 
lirlenen lidere, kendilerine bir saldırı vu¬ 
ku bulduğu veya hâkimiyetin elde edilme¬ 
si için faaliyet gösterildiğinde “imâmü’d- 
difâ’", normal şartlarda ve usulüne uygun 
olarak seçilen imama da “imâmü’l-bey’a” 
veya kısaca “imam” denir. Uman İbâzîle- 
ri’nin beğenmedikleri imamlara melik ve¬ 
ya sultan dedikleri, ayrıca imamlara sey- 
yid adı verildiği de bilinmektedir. 

İbâzıyye, imâmet makamına getirilecek 
şahsın vasıfları konusunda Ehl-i sünnet¬ 
ten tamamen ayrılır ve imamların Ku- 
reyş’ten olması yolundaki anlayışı kesin¬ 
likle reddeder. Onlara göre imâmet için 
soy değil mümin vasfını taşıdıktan başka 
ilim, zühd ve adalet sahibi olmak önem¬ 
lidir. Bu nitelikleri taşımak suretiyle itaa¬ 
te lâyık olan herkes imam olabilir. Bu gö¬ 
rüşlerinden dolayı pek çok gayrı Arap un¬ 
surun Hâricî saflarına katıldığı bilinmek¬ 
tedir. İmâmetin vasiyet veya tayinle de¬ 
ğil cemaatin icmâı, yani serbest seçimle 
gerçekleşeceği hususu İbâzıyye’nin temel 
prensiplerindendir. Seçim için gerekli 
olan şart biattir ve biat iki kademelidir. 
İlk kademede imam, ya Abdurrahman b. 
Rüstem’in Hz. Ömer örneğine uyarak teş¬ 
kil ettiği altı kişilik şûra yahut uzun süre 
Basra’da, sonra da Uman’da bulunan İbâ¬ 
zî meşâyihi tarafından seçilir. İkinci kade¬ 
mede şûra veya meşâyih meclisi biat et¬ 
tiği adayı halka sunarak onların da Mat¬ 
larını alırlar. Söz konusu ikinci merhale 
İbâzî telakkisince çok önemlidir; çünkü 
halk isteyerek biat etmemişse seçilen 
aday imam unvanına sahip olamaz. Nite¬ 
kim XIX. yüzyıl başlarında Uman’da Sey- 
yid Saîd halk tarafından pek tutulmadığı 
için imam unvanını kullanamamıştı (Se¬ 
lîl b. Razîk, s. 380; Sâlimî, II, 168 vd.). 

İmamın azledilmesi onun Allah’ın kita¬ 
bından ayrılması veya halka zulmetmesi 
sebebiyle olur. Usulüne uygun olarak se¬ 
çilmiş bir imamın kendisinden daha ehil 
ve daha üstün (efdat) biri bulunduğu tak¬ 
dirde azledilip azledilmeyeceği hususu 
fırka tarihinin başlangıcında bir problem 
oluşturmuyordu. Ancak Abdülvehhâb b. 
Abdurrahman ile Ebû Kudâme Yezîd b. 
Fendin arasında ortaya çıkan anlaşmaz- 
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lığın doğurduğu bölünme (Vehbiyye, Nük- 
kâriyye) dikkate alındığında İbâzî inanışın¬ 
da efdalin bulunması halinde mefdûlün 
imâmetinin câiz olduğu sonucu ortaya 
çıkar. Farklı görüşte olan Nükkâriyye ise 
kurucusu Ebû Kudâme’nin görüşlerini uy¬ 
gulamak üzere bir başkanın riyasetinde 
azzâbe denen on iki kişilik bir meclis kur¬ 
muş. ancak çok geçmeden fırka etkileri¬ 
ni yitirmiş ve mensuplarının çoğu İbâzıy- 
ye’ye geçmiştir. Böylece Ibâzıyye, imamın 
düzenli bir cemaatle anlaşarak görev yap¬ 
ması şeklinde Nükkâriyye tarafından ile¬ 
ri sürülen ikinci şarta da imamın hâkimi¬ 
yetinin cemaatin haiz olacağı yetkiyle sı- 
nırlandırılmasının uygun olmadığı gerek¬ 
çesiyle karşı çıktı. İbâzıyye’ye göre imamın 
dışındaki cemaatin haiz olacağı imtiyaz 
adaleti ortadan kaldırır, hâkimiyet ve şe¬ 
riatı bozar. İbâzıyye'nin, imamın birlikte 
çalışacağı bir meclisin varlığını reddetme¬ 
siyle beraber uygulamada, aynı anda çe¬ 
şitli müslüman ülkelerinde birden çok 
imamın bulunmasını kabul ettiği anlaşıl¬ 
maktadır. Nitekim Basra'da. Tâhert’te, 
Uman’da ve Hadramut'ta aynı anda fa¬ 
aliyette bulunan İbâzî imamlarına rast¬ 
lanmıştır. 

İbâzıyye’ye göre imamın en önemli gö¬ 
revi Kur'ân-ı Kerîm'in bütün hükümleri¬ 
ni yerine getirmek ve adaleti sağlamak¬ 
tır; bunun için gerekirse zora başvurmak 
onun geniş yetkisi dahilindedir. İmam şe¬ 
riatı uygularken Allah’ın kitabı ile birlikte 
Hz. Peygamber’in sünnetine ve ilk iki ha¬ 
lifenin davranışlarına uyar, bu uygulama 
sırasında kesinlikle tahkime yanaşmaz 
(Kalhâtî, vr. 93 b ; Şemmâhî, s. 155). Gerek¬ 
li gördüğü durumlarda savaş ilân edebi¬ 
lir ve savaşı bizzat yönetir. Ayrıca namaz¬ 
da imamlık yapar, gereken yerlere vali 
ve vergi âmilleri tayin eder. 

İbâzî devleti için en önemli görev olarak 
kabul edilen adalet telakkisi iyiliği emret¬ 
me ve kötülükten sakındırma (emir bi’l- 
ma'rûf nehiy ani'l-münker) şeklinde ifade 
edilmiştir. Bu prensip başta imam olmak 
üzere her müslümanm vazgeçilmez bir 
görevidir. Onların bu ilkeyi uygulamada 
zaman zaman son derece haşin davran¬ 
dıkları bilinmektedir. Bununla birlikte İbâ- 
zıyye, muhaliflerine karşı diğer Hâricî fır¬ 
kalarına göre çok daha müsamahalıdır. 
Meselâ Ezârika, kendilerinden olmayan 
bütün müslümanların müşrik olup kadın 
ve çocukları da dahil hepsinin öldürülme¬ 
sinin mubah sayıldığını iddia ederken İbâ- 
zıyye bu görüşe karşı çıkmıştır. Buna göre 
İbâzıyye’ye muhalif olan ehl-i kıble müş¬ 


rik değil sadece “nimeti inkâr edenler” 
anlamında kâfirdir. Bu sebeple onlara “is- 
ti'râz” uygulanamayacağı gibi erkekleri, 
ele geçirilen silâh, at ve mühimmat gibi 
ganimetlerin dışında kalan kadınları, ço¬ 
cukları ve malları haramdır. 

Başka bir imkân bulunmadığı takdirde 
kötülüğün önlenmesi ve adaletin uygu¬ 
lanabilmesi amacıyla cihada başvurmak 
zaruridir. İmam kendilerine muhalif olan 
müslümanları kendi inançlarına çağırma- 
lı, reddederlerse onlara karşı da cihad ilân 
etmelidir. Yine İbâzıyye’ye göre muhalif¬ 
lerinin bulunduğu yer iman bölgesi değil 
tevhid bölgesi, idarecilerinin bulunduğu 
ordugâhlar da zulüm bölgesi olduğundan 
bunlara da cihad açılmalıdır (Kalhâtî, vr. 
227 a b ). İbâzîler, diğer Hâricî fırkaların ak¬ 
sine muhaliflerinin arasında oturan Hâ- 
ricîier’in (kaade) tekfir edilemeyeceğini 
söyler (a. g.e., vr. 53 b , 198 b , 228 a ; Sâlimî, 
1,82). 

İbâzıyye'nin itikadî görüşlerinin teme¬ 
lini son derece geniş bir şekilde ele alınan 
iman anlayışı teşkil eder. Onlara göre 
iman ikrar, amel, niyet, sünnete uymak, 
inanç konusunda hiçbir kimse için maze¬ 
ret tanımamak, süflî arzulara uymamak 
ve takvâ yoluna girmekten ibarettir. 
Farzlardan birinin yerine getirilmemesi 
veya haram olan bir şeyin işlenmesi du¬ 
rumunda ortadan kalkar (Sâlimî, I, 84). 
İlâhî sıfatlar konusunda teşbihe kesinlik¬ 
le karşı çıkan İbâzıyye, Allah’ı yaratıkların 
sıfatlarıyla vasıflandıran kimsenin O’nu 
hakkıyla tanımadığını ve hataya düştüğü¬ 
nü kabul eder. İbâzî âlimleri, Allah’ın isim 
ve sıfatlarını benimsemekle birlikte ka¬ 
dîmlerin çoğalacağı (taaddüd-i kudemâ) en¬ 
dişesiyle O’nun temel sıfatının kıdem ol¬ 
duğunu söylerler. Bu anlayıştan hareket¬ 
le Mu’tezile ve Zeydiyye’nin çoğunluğu 
gibi Kur’ân-ı Kerîm’in mahlûk olduğunu 
kabul ederler (Yûsuf b. İbrahim el-Vercelâ- 
nî, 1,39, 43,68 vd„ 70 vd.). 

Günahkâr kimse için şefaatin söz konu¬ 
su olamayacağını, aksi halde Allah'ın vaad 
ve vaîd ilkelerinin bozulacağını ileri süren 
İbâzîler kader konusunda Eş’ariyye'ye yak¬ 
laşır. Allah’ın görülmesi (rü'yetullah) konu¬ 
sunda ise yine Mutezile doğrultusunda 
bunun dünyada da âhirette de mümkün 
olmadığını ileri sürerler (Kalhâtî, vr. 147 b , 
153 a , 160 b , 226 a ;Yûsuf b. İbrâhim el-Ver- 
celânî, I, 63). 

Hâricî fırkalarının büyük çoğunluğunun 
benimsediği büyük günah (kebîre) telak¬ 
kisinden bazı önemii noktalarda ayrılan 


İbâzıyye bu hususta büyük ölçüde Mu’te- 
zile’ye yaklaşır. Onlara göre Allah insan¬ 
ları mümin ve kâfir olmak üzere iki sta¬ 
tüye ayırmıştır. Artık münafık, âsi, zâlim, 
fâsık olarak dünyayı terkeden kimse kâ¬ 
firdir. Küfür de nimet küfrü ve şirk küfrü 
olmak üzere ikiye ayrılır. Şu halde büyük 
günah işleyen bir müslüman mümin de¬ 
ğil muvahhiddir ve nimet küfrü içindedir. 
Böyle bir kimsenin cehenneme girip ora¬ 
da ebedî kalacağı kesindir; yegâne kurtu¬ 
luş yolu ise tövbedir, çünkü Allah tövbe 
etmedikçe büyük günahları bağışlamaz. 
Esasen İbâzıyye, ilk büyük imamlarından 
Câbir b. Zeyd el-Ezdî’nin görüşlerine uya¬ 
rak İlâhî azabın üç halde gerçekleşeceği¬ 
ni ileri sürer: İşlenen günahtan tövbe et¬ 
memek, kötülükleri ortadan kaldıracak 
iyiliklerden uzak kalmak, günahlardan ge¬ 
ri dönmemek ve Allah’a sığınmaya çalış¬ 
mamak. Bu konumlardan birinde bulu¬ 
nan kimse ister küçük ister büyük günah 
işlemiş olsun mutlaka cezasını çekecektir 
(Kalhâtî, vr. 142 b , 152 b , Yûsuf b. İbrâhim 
el-Vercelânî, II, 35-36, 43-44). 

İbâzî grupları, sahâbenin rivayetlerinin 
geçerliliğini sağlayacak adi sıfatını taşı¬ 
yıp taşımadığı konusunda farklı görüşler 
benimsemişlerdir. Bir kısmına göre Kur- 
’an’ın fâsık olduğunu bildirdiği Velîd b. 
Ukbe ve Sa’lebe b. Hâtıb gibiler hariç as¬ 
hap âdildir. Bazıları da sahâbenin hepsi¬ 
nin âdil olduğu, fıtenle ilgili olanlar dışın¬ 
da diğer nakillerinin kabul edilebileceği 
görüşündedir. Diğerlerine göre ise sahâ- 
bîler öbür insanlar gibi olup adaleti bili¬ 
nenlerin rivayeti kabul edilir, bilinmeyen¬ 
ler de araştırılarak sonucuna göre davra¬ 
nılır. 

C) Kollan. İbâzıyye, erken sayılabilecek 
bir dönemde itikadî ve siyasî açıdan çe¬ 
şitli bölünmelere uğramış ve birçok kola 
ayrılmıştır. Pek çoğu önemsiz sayılabile¬ 
cek sebeplerle ana bünyeden ayrılan bu 
kollar varlıklarını uzun süre devam ettire- 
memişlerdir. Esasen ilk bölünmeler kıt- 
mân devrinde itikadî mahiyette olmuş, 
fakat siyasî bir bütünlük ve güç elde edil¬ 
meye başlandığı zamanlarda da dinî-si¬ 
yasî farklılıklar ağır basmıştır. 

Hârisîyye. 11. (VIII.) yüzyılın ilk yarısın¬ 
da Hâris b. Yezîd (Mezyed) adlı İbâzî âlimi 
tarafından kurulmuştur. Kader ve istitâ- 
atin fiilden önce olduğu yolundaki Mu’te- 
zilî görüşü benimseyen fırka, Basra İbâ¬ 
zî meşâyihinin başı olan Ebû Ubeyde’den 
ayrılmıştır. 

Tarîfîyye. Güney Arabistan’da İmam 
Tâlibü’I-Hakk’m arkadaşlarından biri olan 
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Abdullah b. T^rîf tarafından kurulmuş 
olup İbâzıyye’nin ana bünyesini oluşturan 
Vehbiyye ile Nükkâriyye’den sonra doğu¬ 
da III. (IX.) yüzyılda en çok taraftarı bulu¬ 
nan fırkadır. 

Vehbiyye. Rüstemîler’in ilk imamı Ab- 
durrahman b. Rüstem’in kendisinden 
sonraki imamı belirlemek üzere kurdu¬ 
ğu altı kişilik şûra oğlu Abdülvehhâb b. 
Abdurrahman’ı imam seçince şûra üye¬ 
lerinden Ebû Kudâme Yezîd b. Fendin, 
imamın belli bir cemaatle anlaşarak işle¬ 
rini yürütmesini ve daha faziletli bir imam 
adayı ortaya çktığmda istifa edip görevi 
ona bırakmasını istemişti. Abdülvehhâb 
taraftarları bu düşünceyi kabul etme¬ 
miş, muhalifleri Nükkâriyye diye anılırken 
kendileri Vehbiyye adını benimsemiş ve 
İbâzıyye’nin ana grubunu oluşturmuşlar¬ 
dır. 

Nükkâriyye. İbâzıyye’nin Vehbiyye'den 
sonra en büyük taraftara sahip olan kolu 
olup Tâhert Rüstemî imâmetini inkâr et¬ 
tikleri için bu isimle anılmış, bunlara ay¬ 
rıca Şa'biyye, Yezîdiyye veya Mistâve de 
denmiş, kendileri ise Mahbûbiyyûn adını 
kullanmışlardır. Kuzey Afrika’da III. (IX.) 
yüzyılda önemli rol oynayan fırkanın ilk 
imamı Ebû Ammâr Abdülhamîd el-A’mâ, 
ondan sonra ise “gerçek müminlerin şey¬ 
hi” sıfatıyla imam seçilen Ebû Yezîd, Mah- 
led b. Keydâd’dır. Ebû Yezîd Nükkârî, imâ¬ 
metini on iki kişiden oluşan ve azzâbe de¬ 
nen bir temsilciler meclisiyle birlikte yö¬ 
netmiş, Ezârika ile Mağrib Sufriyyesi’ni 
takiben isti’râz görüşünü benimsemekle 
İbâzî inanışından ayrılmıştır. İlâhî sıfatla¬ 
rın mahlûk olduğunu, imâmetin farz te¬ 
lakki edilemeyeceğini, efdal varken mef- 
dûlün imam sayılamayacağını, zalim ida¬ 
recinin arkasında namaz kılınamayaca¬ 
ğını ileri süren Nükkâriyye Allah’ın nâfıle 
ibadetleri emretmediği, takıyyenin ge¬ 
çerli olduğu durumlarda içki içilebileceği 
gibi görüşlere sahiptir (Ali Yahyâ Muam¬ 
mer, II, 14-20). Nükkârîler’in en çok bulun¬ 
dukları yer Mağrib’dir. Ancak kendilerine 
az da olsa Uman ve Güney Arabistan’da 
da rastlanmıştır. 

Nefâsiyye (Neffâsiyye). Muhtemelen III. 
(IX.) yüzyıl başlarında Bilâdülcerîd böl¬ 
gesinde Kantrâre'de ortaya çıkan bir fır¬ 
kadır. Kurucusu Nefâs (Neffâs), Rüstemî 
imamı Eflah b. Abdülvehhâb'ı Ağlebîler’e 
karşı savaşmadığı ve lüks bir hayat sür¬ 
düğü için suçlamıştır. Allah’a “dehr” (za¬ 
man, felek) denilebileceğini ileri süren Ne- 
fâs'm bazı fıkhî konularla ilgili kendine 


has görüşleri vardır. Nefâs’ın taraftar¬ 
larına V. (XI.) yüzyılda Cebelinefûse’de, 
VIII. (XIV.) yüzyılda Tunus’un güney uçla¬ 
rında rastlanmıştır. Günümüzde bu fır¬ 
kanın Neffâtî adını alan az sayıdaki men¬ 
supları Garyân ve Cebelinefûse’de bulun¬ 
maktadır. 

Halefiyye. Trablus'ta II. (VIII.) yüzyılın 
sonlarına doğru tamamen siyasî menşe¬ 
den doğan bu kol, Ebü’I-Hattâb Abdüla’- 
lâ b. Semh el-Meâfırî’nin soyundan gelen 
Halef b. Semh tarafından kurulmuş olup 
özellikle Kuzeybatı Trablus’ta taraftarla¬ 
rı mevcuttu. 

Ömerîyye. II. (VI!!.) yüzyılın ilk yarısında 
îsâ b. Ömer’in (Umeyr) kurduğu bu grup 
Vehbiyye’den ayrılmıştır. Bazı görüşleri 
III. (IX.) yüzyılın ilk yarısında Ahmed b. 
Hüseyin (Haşan) et-Trablusî (el-Atrâbulusî) 
tarafından kurulan Haseniyye’ye (Hüsey- 
niyye) çok benzer. Kur’an'la ilgili konular¬ 
da Abdullah b. Mes’ûd’un mushafını ta¬ 
kip eden fırkanın taraftarlarına sadece 
Kuzey Afrika’da rastlanmıştır. 

Fersiyye. IV. (X.) yüzyılın ilk yarısında 
teşekkül etmiştir. Kurucusu, Vercelân 
vahasında hüküm sürmüş olan Rüstemî 
imamlarının soyundan Süleyman b. Ya‘- 
küb b. Eflah’tır. Çağdaş İbâzî âlimi Ali 
Yahyâ Muammer’e göre Fersiyye müstakil 
bir fırka olmayıp Süleyman b. Ya’küb’un 
bazı tâli konulardaki ictihadlarını ifade et¬ 
mektedir ( el-İbâzıyye beyne’l-fırakı’l-İslâ- 
miyye, II, 37). 

Ashâbü’t-tâat. Kaynaklarda hakkında 
yeterli bilgi bulunmayan bu fırkaya göre 
Allah’ın rızâsı amaçlanmadan, hatta niyet 
edilmeksizin yapılan iyilikler ve işlenen 
ameller de taat sayılıp mükâfata vesile 
olur. 

Dahhâkiyye. Müslüman bir câriyenin 
gayri müslimlere satılabileceğini kabul 
eden bu fırka, takıyye bölgesinde bulunan 
müslüman bir kadının kendi kavminden 
olmak üzere gayri müslim bir erkekle ev¬ 
lenebileceğini söyler. 

Sekkâkiyye. Kurucusu Abdullah es-Sek- 
kâk olup dönemi hakkında bilgi bulunma¬ 
maktadır. Kaynaklarda onun cemaatle na¬ 
maz kılmayı ve ezan okumayı bid’at ola¬ 
rak gördüğü ve ayrıca sünnet, icmâ ve 
kıyası reddettiği, bu yüzden Vehbiyye'nin 
kendisini müşrik saydığı kaydedilmekle 
beraber günümüz İbâzîler'i bu grubun 
kendileriyle herhangi bir ilişkisinin bu¬ 
lunmadığını belirtirler. Bu kolun her za¬ 
man az sayıda bulunan mensupları V. (XI.) 


yüzyılın sonlarında tamamen kaybolmuş¬ 
tur. 

Hafsiyye. Hafs b. Ebü’l-Mikdâm’a nis- 
bet edilen bu gruba göre şirk ile iman 
arasındaki fark mârifetullahtan ibarettir. 
Allah’a iman ettiği halde nübüvvet mües- 
sesesini ve âhiretin varlığını inkâr eden 
yahut haram kılınmış şeyleri işleyen kim¬ 
se müşrik değil kâfirdir, Allah’ı inkâr eden¬ 
ler ise müşriktir. 

Yezîdiyye. Yezîd b. Ebû Enîse’ye (Yezîd b. 
Ebû Öneyse) izâfe edilen bu fırkayı zaman 
zaman Nükkâriyye için kullanılan Yezîdiy¬ 
ye adıyla karıştırmamak gerekir. Yezîd b. 
Ebû Enîse’ye göre Allah, Arap ırkından 
olmayan bir peygambere yeni bir kitap 
indirecektir. Onun bu görüşünün, Arap 
olmayan bazı müslüman topluluklarının 
Araplar’dan üstün oldukları yönündeki 
duygularını dile getirdiğini kabul etmek 
mümkündür. Nitekim Berberîler’in üs¬ 
tünlüğü tezi İbâzıyye’nin Vehbiyye kolun¬ 
da göze çarpmaktadır. 

D) Günümüzde ibâzıyye. Kabile zihniye¬ 
tiyle kendi içine kapanarak dar bir düşün¬ 
ce ve hayat anlayışını benimseyen ve böy- 
lece bugün varlıkları silinmiş bulunan di¬ 
ğer Hâricî fırkalarının aksine çeşitli İslâm 
mezheplerinin kendilerine uygun düşen 
anlayışlarından faydalanma yoluna giden, 
hareketlerine yön verecek ve devamları¬ 
nı sağlayacak kaynakları benimseyen İbâ- 
zıyye günümüzde başta Uman olmak üze¬ 
re Hadramut, Zengibar, Libya. Tunus, Ce¬ 
zayir ve Batı Sahrâ’nın çeşitli yerlerinde 
bulunmaktadır. II. (VIII.) yüzyılın ortala¬ 
rından beri Uman'da altmışın üzerinde 
imam seçildiği bilinmektedir. XVIII. yüz¬ 
yıldan itibaren bir İbâzî, sultanın hâkimi¬ 
yetiyle İbâzî kabilelerinin liderleri tarafın¬ 
dan seçilen dinî ve cismanî yetkileri haiz 
imamın mücadelesi Uman’da politik ve 
dinî tarihin odak noktasını oluşturmuş¬ 
tur. Son asırda Uman sultanları seçilen 
İbâzî imamlarını kabile liderleri gibi de¬ 
ğerlendirmişlerdir. 1992 yılı itibariyle nü¬ 
fusu 1.500.000 civarında bulunan Uman’ın 
% 40-45’i ibâzî’dir. Bugünkü (1999) Uman 
Sultanı Kâbûs b. Saîd b. Teymûr da İbâ- 
zıyye mezhebine mensup olup 1749’dan 
bu yana idareyi elinde bulunduran hâne- 
danm temsilcisidir ve 1970’ten beri hâ¬ 
kimiyetini sürdürmektedir. Son yıllarda 
Uman Kültür Bakanlığı’nın İbâzıyye kay¬ 
naklarını yayımlama konusunda büyük 
çaba sarfettiği görülmektedir. 

Sayıca pek fazla olmayan Hadramut 
İbâzîleri yanında Zengibar’daki İbâzîler 
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İBÂZIYYE 


daha çoktur. Son yıllarda halkın çoğunun 
Şâfıî mezhebine girmesiyle İbâzî sayısın¬ 
da azalma gözlenmekle birlikte yine de 
Zengibar’ın hâkim ailesi ve çevresi İbâzıy- 
ye’ye mensuptur. 

İbâzîlik Kuzey Afrika'nın özellikle Ber¬ 
beri kabileleri arasında yaygındır. Libya’¬ 
da Trablus’un Züvâre ve Cebelinefûse 
bölgelerinde, Tunus’un Cerbe mıntıkasın¬ 
da ve Cezayir’in Vercelân ve Vâdiimizâb 
mevkilerinde yaşayan halk arasında İbâ¬ 
zîlik devam etmektedir. Günümüzde bü¬ 
tün İbâzîler’in sayısı kesin olarak bilinme¬ 
mekle birlikte 2-3 milyon civarında tah¬ 
min edilmektedir. 

E) Literatür. İbâzıyye’nin ortaya çıkışı, 
fırkaları ve düşünceleriyle ilgili kısa bilgi¬ 
ler genellikle konuya dair klasik kitaplar¬ 
da bulunmakla birlikte fırkanın tarihî 
gelişimi, akaid ve fıkha dair görüşleriyle 
önemli şahsiyetleri hakkında bu kaynak¬ 
larda yeterli bilgi yer almamaktadır. İbâ- 
zıyye’nin tarihî gelişimi, akaidi ve fıkhı ko¬ 
nusunda bibliyografyada zikredilen kay¬ 
nak ve araştırmalar dışındaki eserlerden 
bir kısmı şöylece sıralanabilir: Süleyman 
Paşa el-Bârûnî, el-Ezhârü'r-ıiyâzıyye fî 
e’immeti ve mülûki'l-İbâzıyye (Kahire 
1324); Sâlim b. Hamed el-Hârisî, e}- c Ukü- 
dü’l-fıddıyye fî uşûli'l-İbâzıyye (Uman 
1983); Muhammed Abdülfettâh Ulyân, 
Neş^etü'l-hareketi’l-İbâzıyye fi’l-Baş- 
ra (Kahire 1415/1994). Genellikle akaid, fı¬ 
kıh ve ahlâk konularını müştereken ele 
alıp işleyen İbâzî yazarlarının yalnız akaid 
konusunda yazdıkları önemli eserler ara¬ 
sında Ebû Hafs Ömer b. Cemî’ el-İbâzî ile 
Şemmâhî’nin el-'Akide adlı eserleri, Ebû 
Süleyman Dâvûd b. İbrahim et-Tulâtî’nin 
Mukaddimetü ‘ akîdeti't-tevhîd ve şer- 
huhâ adlı çalışması (nşr. Ebû İshak Atfi- 
yeş, Kahire 1353) anılmaya değer özellik¬ 
tedir. 

İbâzî fıkhı ile alâkalı eserlerin bir kısmı 
da şunlardır: Bişr b. Ganim el-İbâzîel-Ho- 
rasânî, el-Müdewenetü'l-kübrâ (Bey¬ 
rut 1974) ve el-Müdevvenetü'ş-şuğrâ 
(Uman 1984); Âmir b. Ali eş-Şemmâhî, 
Kitâbü’l-îzâh (Nâlut-Libya 1391/1971); 
Ziyâeddin Abdülazîz es-Semînî, Kitâbü'n- 
Nîl ve şifâ i ü'l- t alîl (Kahire 1305; Beyrut 
1392/1972) ve el-Verdü'l-Bessûm fî ri- 
yâzi'l-ahkâm (Uman 1985); Muhammed 
b. Yûsuf Ettafeyyiş, Şerhu Kitâbi'n-Nîl 
ve şifâ’i’l-hlîl (Kahire 1305, 1343; Beyrut 
1393/1973; Maskat 1986). Akaid ve fıkhı 
ortaklaşa ele alan ve bu arada ahlâk ko¬ 
nularını da işleyen önemli eserlerden bir 


kısmı da şöyle sıralanabilir: Ebû Tâhir İs- 
mâil b. Mûsâ el-Ceytâlî, Kavâ c idü'l-İslâm 
(Kahire 1297) ve Kanâtîrü'l-hayrût (Ka¬ 
hire 1307; Uman 1409/1989); Muhammed 
b. Yûsuf Ettafeyyiş, Şâmilü'1-aşl ve'l-fer c 
(Uman 1404/1984), Keşfü'l-kerb (Uman 
1985 ) ve Kitâbü'l-Câmif'ş-şağir (Uman 
1406/1986); Ahmed b. Nazar el-Umânî, 
Keşfü'l-hakika (Uman 1985); Muham¬ 
med b. Saîd el-Kedemî, Kitâbü'l-İstikd- 
me ve'l-Câml’u'l-müfîd (Uman 1985). Bu 
konuda önemli eserleriyle tanınan şarki¬ 
yatçı Tadeusz Levvicki de sayısı kırka ula¬ 
şan çalışma ortaya koymuştur (Lewicki'- 
nin eserleri için bk. Muhammedîsâ Mûsâ, 
V/l |1404/1984|, s. 83-89). 
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İBDÂ' 

1 


Omeksiz olarak 
yaratma anlamında 



bir terim 


L 

<bk. YARATMA). 

J 

r 

İBDÂ' 

1 


(.eUuyi) 

Kârın tamamının 

sermaye sahibine ait olması şartıyla 
işleticiye sermaye verme 
anlamında fıkıh terimi. 

L J 

Sözlükte bad‘ “kesip ayırmak, âşikâr 
olmak, açıklamak”, bu kökten türetilmiş 
ibdâ' da diğer anlamlarının yanı sıra “bir 
malı sermaye olarak vermek” mânasına 
gelir. İslâm hukukunda ise ibdâ' (mübâ- 
daa) hukukî bir işlem türü olup "bir kim¬ 
senin kârı tamamen kendisine olması 
şartıyla bir kimseye işletmesi için serma¬ 
ye vermesi" şeklinde tanımlanır ( Mecel¬ 
le, md. 1059). Sermaye sahibine mübdi', 
işleticiye müstebdi' denilir. Bidâa kelime¬ 
si de genelde ticarî eşya, özelde ibdâ' yo¬ 
luyla işletilen sermaye, bazan da ibdâ‘ ak¬ 
di anlamında kullanılır. 

İbdâ‘, hukuk tekniği açısından müstakil 
bir hukukî işlem niteliğinde görünmekle 
birlikte fürû-i fıkıh kitaplarında ayrı bir 
başlık altında bağımsız bir akid türü ola¬ 
rak ele alınmayıp şirket ve mudârebe bö¬ 
lümlerinde bu hukukî işlemlerin bir türü 
veya akdî şartı olarak ele alınarak cevazı 
tartışılır. Bazan da büyû‘, vedîa, emanet 
gibi bölümlerin feri meseleleri incelenir¬ 
ken konuyla ilgisi oranında temas edilir. 
Bununla birlikte ibdâ‘, şirket ve mudâre¬ 
be akidlerinin bir türü değil ayrı bir huku¬ 
kî işlem olarak görülmelidir. Nitekim mu¬ 
dârebe akdinde kâr ve riskin dengeli bö¬ 
lüşümü esas olduğundan kârın taraflar¬ 
dan birine tahsisi doğru bulunmaz. Böyle 
bir şart ileri sürüldüğünde fakihlerin bir 
kısmı akdin karz veya ibdâa dönüşeceği, 
bir kısmı da fâsid veya bâtıl olacağı görü¬ 
şündedir. Tarafların başlangıçta ibdâ‘ ak¬ 
di yapıp kârın tamamının sermaye sahi¬ 
bine ait olmasını sağlamaları câiz görü¬ 
lürken mudârebede böyle bir şartı meş- 
rû saymamaları, fakihlerin lafızcı ve şe¬ 
kilci tutumuyla değil mudârebe akdinin 
hukukî yapısının korunması ve tarafların 
bilgisizlik veya dikkatsizlikten doğabile¬ 
cek zararlarının önlenmesi konusundaki 


gayretleriyle açıklanmalıdır. Doktrinde 
böyle bir ayırım yapılıp ibdâın literatür¬ 
de tâli bir hukukî işlem ve akdî şart ola¬ 
rak ele alınmasının asıl sebebi, bunun ti¬ 
carî hayatın tabii gelişimi içinde ortaya 
çıkmış yaygın bir akid türü olmaktan zi¬ 
yade yetim ve vakıf mallarını, kimsesiz 
ve yardıma muhtaç kimselerin yararını 
korumaya yönelik, hayır ve sevap kazan¬ 
ma özelliği ön planda olan istisnaî bir usul 
olmasıdır. Nitekim Kur'an’da yetimlerin 
haklarının korunup gözetilmesine vurgu 
yapılıp onlar için en yararlı ve güzel olan 
neyse onun tavsiye edilmesi (el-Bakara 
2/220: el-En'âm 6/152; el-İsrâ 17/34), ha¬ 
dislerde de her yıl ödenecek zekâtla za¬ 
man içinde erimemesi için yetim malla¬ 
rının en iyi şekilde işletilmesinin öğütlen¬ 
mesi (el-Muuatta ’, “Zekât”, 21), ileri dö¬ 
nem fakihlerince yetim mallarının ibdâ' 
veya mudârebe yoluyla işletilmesinin şerl 
delilleri olarak tanıtılmıştır (Serahsî, XXII, 
19-20). 

İbdâ‘ akdinin kuruluşu ve hukukî sonuç 
doğurması, şirket ve mudârebe akdinin 
İslâm hukukunda tâbi olduğu genel ku¬ 
rallardan farklılık göstermez. Mahiyeti 
itibariyle bağlayıcı olmayan, tek taraflı, 
rızâî ve isimli bir akid olan ibdâ' emanet 
akidleri grubunda yer alır. Akdin unsurla¬ 
rını taraflar ve akdin konusu teşkil eder. 
İbdâ'da veren taraf mâlik, şirket ortağı 
ve mudâribdir; alan taraf ise karşılıksız 
çalışmayı kabul eden kimsedir. Yolculuk, 
nakliye gibi işletme masrafları da işlete¬ 
ne aittir. Taraflarda bulunması gereken 
nitelikler, benzer yanları bulunan vekâlet 
ve mudârebe akdinin taraflarında aranan 
özellikler gibidir. 

İbdâ‘ akdi, İslâm hukukçularının geneli 
tarafından karşılıksız tevkil şeklinde ka¬ 
bul edilmiştir. Bununla birlikte ibdâın ve¬ 
kâletten farkının ortaya konmasında ba¬ 
zı zorluklar vardır. Meselâ vekâlette vekil 
olunan malın mâlumluğu şart iken ibdâ‘- 
da şart olmaması, niyâbetin sahih olduğu 
her konuda vekâletin geçerli görülmesi¬ 
ne karşılık ibdâın sermaye sahibinin işle¬ 
ticiye verdiği malla sınırlı olması, vekâle¬ 
te göre daha az şeklî bir ilişki tipi gibi gö¬ 
rünmesi, ayrıca teberru ve hayır işleme 
amacının ağırlık taşıması onu vekâletten 
kısmen ayırıcı hususlardır. Bu sebeple ib- 
dâı vekâlet benzeri bir akid olarak nite¬ 
lendirenler mevcuttur (Udovitch, s. 102). 
Bir başka ifadeyle ibdâ', ticarî amaçla 
verilen ücretsiz bir vekâlet türünün özel 
adıdır. 


Bazı Mâlikî fakihleri ücretle de ibdâ' ya¬ 
pılabileceğini savunmakla birlikte ibdâ'- 
da aslolan işçinin karşılıksız (teberruan) iş 
görmesidir. Bir şahsın veya şirketin bazı 
mallarının ticarî idaresi güven ve sada¬ 
kat sınırları içinde kendisine bırakılan 
müstebdi' (işletici) ücretsiz vekil (vekîl-i 
müteberri') konumundadır; ne kazançtan 
pay alabilir ne de bir ücrete hak kazanır. 
Kendisi emin, elindeki mal da emanet 
statüsünde olduğundan kusuru olmak¬ 
sızın sermayeye gelecek zarardan da so¬ 
rumlu tutulmaz; zarara sermaye sahibi 
katlanır. Bidâa veren şirket ise ortaklar¬ 
dan her biri şirket malından ibdâ' akdi ya¬ 
pabilir; ancak Şâfıî mezhebine göre bu¬ 
nun için diğer ortakların izni şarttır. Mu¬ 
dârebe şirketinde ise işletici (mudârib), 
mudârebe malını ibdâ' yoluyla başkasına 
vererek işlettirebilir. Bununla birlikte te¬ 
oride mümkün görünen bu usulün uygu¬ 
lamada olabilirliğini büyük ölçüde örfte 
yaygın olup olmaması belirler. Nitekim 
Hanefî hukukçularından Kâsânî, ibdâı 
tüccarlar arasında yaygın bir âdet ve ta¬ 
bii bir kazanç yolu olarak tanıtır. Ona gö¬ 
re mudârebe işleticisi ücretle işçi çalış¬ 
tırmaya yetkili olduğuna göre böyle bir 
bedel ödenmesini gerektirmeyen ib- 
dâı öncelikli olarak yapabilir ( BedaY , VI, 
87). 

Mudârebe akdinde olduğu gibi ibdâ' da 
akid konusunun gerçekleşmesi, fesih, 
ölüm, tarafların akid ehliyetini yitirmesi, 
akid mahallinin helâk olması gibi sebep¬ 
lerle son bulur. Mübdi' vefat edince, müs¬ 
tebdi' bu vefatı bilsin veya bilmesin ibdâ' 
akdi kendiliğinden sona erer. 

İbdâın Ortaçağ ve Yeniçağ’da tüccarlar 
arasında geniş bir uygulama alanı bulma¬ 
sı karşılıklı güven ve dostluktan ziyade or¬ 
tak ihtiyaçlar sebebiyledir. Gerçekten Es¬ 
ki Kahire'de bir sinagogun mahzeninde 
bulunan ve özellikle Fâtımî devri ticarî ha¬ 
yatı hakkında bilgi veren Genize belgele¬ 
ri, ibdâın Ortaçağ alışveriş teknikleri için¬ 
de önemli bir uygulama alanı bulduğunu 
gösterir. Nitekim Goitein, “gayri resmî ti¬ 
carî iş birliği” diye tarif ettiği bu uygula¬ 
manın XI. yüzyıl İslâm dünyasının Akde¬ 
niz ticaretinde merkezî bir rolü olduğunu 
tesbit etmiştir (A Mediterranean Society, 
i, 164-169). Uzak bölgelerle ticarî ilişki için¬ 
de olan gezgin tâcirlerin zaman zaman 
bu bölgelerdeki meslektaşlarının iş bir¬ 
liği ve yardımına ihtiyaç duyduğu ve bu 
sebeple onlara başvurduğu, kendisine 
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ihtiyaç duyulan bir zamanda da aynı şe¬ 
kilde arkadaşının işi için çaba harcadığı 
olurdu. Bunun yanında ibdâın akrabalar 
arasında rastlanan bir akid olduğuna da 
işaret edilmelidir. Benzer bir akdin Orta¬ 
çağ Batı ticaretinde de uygulandığı ileri 
sürülmesine rağmen ibdâın İslâm huku¬ 
kuna ait bir akid hüviyeti taşıdığı söyle¬ 
nebilir. 

Mecelle'de tarifi verilen, şirket ve mu- 
dârebe akidleri içinde muhtelif hüküm¬ 
lerine temas edilen ibdâın OsmanlI uygu¬ 
laması hakkındaki bilgiler sınırlıdır. Me¬ 
celle şârihlerinden Hacı Reşid Paşa, Os- 
manlılar’ca erdemli ve olgun kimsele¬ 
re “bidâalı zattır” denildiğini, fakat şir¬ 
ketlerin sermayesine “bidâa” denilme¬ 
sinin pek nâdir ve “sermaye" tâbirinin 
örf-i âmm olduğunu söyler (Rûhu’l-Me- 
celle, VI, 9). 

Galata Şer'iyye Sicilleri’nde nâdiren 
rastlanan bidâa kelimesiyle ibdâ‘ akdi 
değil ticarî sermaye kastedilir. OsmanlI 
devri fetva mecmualarında da çok sayı¬ 
da olmamakla birlikte ibdâa ilişkin fetva¬ 
lara tesadüf edilir. Ali Haydar Efendi kâr 
paylaşımında üç ayrı usulün muhtemel 
olduğunu, bunların da kârın belli bir oran 
dahilinde taraflar arasında paylaşımını 
içeren mudârebe ile kârın işletene ait ol¬ 
duğu karz ve kârın sermaye sahibine bı¬ 
rakıldığı bidâa (ibdâ') şekilleri olduğunu 
ifade eder (Dürerü’l-hükkâm, III, 227). Öte 
yandan literatürde para vakıflarıyla ilgili 
teorik tartışmalarda nuküd-i mevküfenin 
işletilme şekilleri olarak mudârabe ve bi¬ 
dâa usullerine sık sık atıf yapılmakta, ko¬ 
nuyla ilgili olarak da Züfer b. Hüzeyl’in 
görüşü zikredilirken vakfedilen paranın 
nasıl işletileceği sorusuna verdiği cevap¬ 
ta mudârabe ve bidâa usulleriyle işletilip 
elde edilen kârın şart edildiği veçhe sarfe- 
dileceğini söylediği kaydedilmektedir (Kâ- 
dîhan, 111, 311-312). Ancak uygulamada 
yüksek risk taşıyan bu gibi işlemlerin Os¬ 
manlI toplumunda pek yaygınlık kazan¬ 
madığı, para vakıflarının işletilmesinde 
daha çok sabit bir gelir temin eden muâ- 
mele-i şer'iyye uygulamasının ağırlık ka¬ 
zandığı, aynı durumun yetim mallarının 
işletilmesinde de söz konusu olduğu söy¬ 
lenebilir (özcan, s. 74-75,86-87). Buna is¬ 
tisna teşkil edebilecek bir uygulama ola¬ 
rak bazı vakfiyelerde, vakfedilen paranın 
yönetim ve işletilmesinin (tevliyet) “has¬ 
bî” olarak ya da “meccanen” bir şahıs ya 
da topluluk tarafından üstlenilmesinin 


şart koşulduğu ve dolaylı biçimde ibdâ* 
(bidâa) usulüne atıfta bulunulduğu görü¬ 
lür. 
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İBDÂL 
(bk. BEDEL). 

L J 


İBDÂL 

(jkvyO 

Arap dilinde ve kıraatlerde 
bazı kelimelerdeki harf 

değişimlerini belirten terim. 

Sözlükte “karşılık” anlamındaki bedel 
(bidl) kökünden türeyen ibdâl “dönüştür¬ 
mek, bir şeyin yerine başkasını getirmek, 
özüne dokunmaksızın bir şeyi diğer bir 
şeye çevirmek” demektir ( Lisânü’lMrab, 
“bdl" md ). Terim olarak ise kelimede te¬ 
laffuz kolaylığı ve akıcılık sağlamak ama¬ 
cıyla bir harfin yerine mahreç veya sıfat¬ 
ça ona yakın başka bir harfi getirmeyi ifa¬ 
de eder. Atılan harfe mübdel minh, onun 
yerine getirilene de mübdel veya bedel 
adı verilir: oa« <— l ^ 4w i *— ^u?ı gibi. 
Dilde yapı ve anlam bakımından birbiri¬ 
ne yakın ve eşdeğer olan birçok kelime¬ 
nin ortaya çıkmasına yol açan bu tür dö¬ 
nüşümler için “bedel-mebdûl, kalb- 
maklûb, muhavvel, müdâraa, teâkub- 
muâkabe-i'tikâb, nezâir” gibi kelime¬ 
ler de kullanılmış, ancak “iştikak, iştikâk-ı 
kebîr” tabirleri yerinde bulunmamıştır 
( Kitâbü’l-lbdâl , neşredenin girişi, I, 7). 
Değişen harflerden biri veya her ikisi illet 
harfi ya da hemze olan ibdâl çeşidine “i‘lâl” 
denildiği gibi bazı dil âlimleri idgamı ve 
fiil çekimlerindeki değişimleri de bir tür 
ibdâl saymışlardır. Dilciler ve kıraat âlim¬ 
lerinin bir kısmı, bâ harfinden önce gelen 
sâkin “nûn"un (veya tenvin) “mîm"e dö¬ 
nüştürülmesine de genel bir adlandırmay¬ 
la ibdâl derken kıraat ve tecvid âlimlerinin 
çoğu bunun için “iklâb” terimini tercih 
etmiştir: ^ *— 

gibi. Dili bağımlılıktan kurtaran, ona ser¬ 
bestlik ve akıcılık kazandıran, mâna ve 
şekil yönünden güzelleştirip zenginleşti¬ 
ren morfolojik ve fonetik bir olgu olan ib¬ 
dâl, kıyasî değil semâî olmakla birlikte 
ona götüren sebebin ya zaruret veya söy¬ 
leyiş kolaylığı sağlamak ya da sanat gere¬ 
ği olduğu belirtilir (İbn Cinnî, Sırru şınâ'a- 
ti’l-i c râb, I, 78). 

Harflerin dönüşümü için ibdâl terimini 
ilk defa Asmaî’nin (ö. 216/831) kullandığı 
kabul edilir. Daha sonra lugavî ibdâlle il¬ 
gili birçok eser kaleme alınmıştır. İbnü’s- 
Sikkît’in el-Kalb ve’l-ibdâl, Ebü’l-Kâsım 
ez-Zeccâcfnin. el-İbdâl ve’l-mu c âkabe 
ve’n-neztfiı, Ebü’t-Tayyib el-LugavTnin 
Kitâbü'l-İbdâl (Kitâbü'1-Hurûfı’l-müte‘â- 
kıbe) adlı eserleri bunlardan bazılarıdır. 
İbdâlin her harfle yapılabildiği görüşü az 
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da olsa taraftar bulmakla beraber genel 
kabul bunun belli harflere münhasır ol¬ 
duğu şeklindedir. Bu harflerin sayısı İbn 
Cinnî’ye göre on bir olup Mekkî b. Ebû 
Tâlib ve onun görüşüne katılanlar bunla¬ 
ra lâm harfini de ekleyerek sayıyı on iki¬ 
ye çıkarırlar ki bu harfler “ -ujoüi ^ j\b ” 
cümlesinde bir araya getirilmiştir. İbn 
Mâlik et-Tâî Eifiyye’sinde bu harfleri do¬ 
kuz olarak tesbit etmiş ve “ U>« ” 

cümlesinde toplamıştır. Ona göre bunla¬ 
rın dışındaki harflerle yapılmış olan ibdâl 
şâzdır (İbn Akil, 11, 508). 

İbdâl lugavî ve sarfı olmak üzere ikiye 
ayrılır. Lugavî ibdâl. yapı ve anlam bakı¬ 
mından birbirine yakın ve eşdeğer olan, 
sadece mahreç veya sıfat yakınlığı sebe¬ 
biyle birbirine dönüşebilen ve birer harfi 
farklı olan kelimelerden meydana gel¬ 
mekte olup bunlar genellikle lügat râvile- 
rinin dilleri bozulmamış bedevilerin ağız¬ 
larından topladıkları nâdir kelimelerdir: 

t jJû ^jb t ij#! gibi. Bu 
örneklerde değişen harflerden ayın ve 
hâ boğaz, tâ ve dâl diş ve damak, bâ ve 
mîm dudak harfleri olarak aynı ya da ya¬ 
kın mahreçlidir. Bu tür kelimelerde dönü¬ 
şen harfler arasında mahreç veya sıfat 
yakınlığının bulunması şartına İbnü’s-Sik- 
kît, Ebü't-Tayyib el-Lugavî ve Zeccâcî ka¬ 
tılmamıştır. Onlara göre iki kelime arasın¬ 
da lafız, mâna ve yazılış bakımından ya¬ 
kınlık varsa ibdâl yapılabilir. “ (jaâ*- ” 

örneğinde değişen harflerden ayın bo¬ 
ğaz, mîm ise dudak harfi olmakla birlikte 
iki kelime arasında lafız, mâna ve yazılış 
yakınlığı vardır. İbdâlde dönüşen harf¬ 
ler kelimelerin başında, ortasında ve so¬ 
nunda bulunabilir: ı ^ *- ^ *- 

piâ <- gibi. Ayrıca dörtlü, beşli ve al¬ 
tılı kelimelerde de ibdâl olabilir: «- şiy 
(jJGjCİ «— ı pLij» 1 jşlji gibi. 
Sarfî ibdâlden daha kapsamlı ve yaygın 
olan lugavî ibdâlde, aralarında harf deği¬ 
şimi olan eşdeğer kelimelerden hangisi¬ 
nin asıl, hangisinin harf dönüşümü so¬ 
nucu meydana gelmiş feri bir şekil oldu¬ 
ğunu belirleyen kesin ve genel kurallar 
olmadığı gibi Ebü’t-Tayyib el-Lugavî, bu 
tür harf ve ses değişikliklerini farklı leh¬ 
çelere göre oluşmuş bir keyfiyet olarak 
görmektedir. Bu tür ses dönüşümlerinin 
bir kısmını tashîfe (harf, nokta ve hareke 
hatası) hamledenler de vardır. 

Sarfî ibdâl, genellikle telaffuzda kolay¬ 
lık ve akıcılık gözetilerek veya kullanım 
yaygınlığına uyularak yapılan dönüşüm 
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olup daha çok “iftiâl” kalıbındaki harf 
dönüşümlerini kapsar ve üç grupta top¬ 
lanır: 1. İlk harfi “ b < b > j ». ” harfle¬ 

rinden olan bir fiil iftiâl kalıbına sokuldu¬ 
ğunda kalıbın “ o ” harfi “ b "ya dönüşür: 

< m >ysua\ *— t-J y*a\ 0^9 i <— 

gibi. 2. İlk harfi “ j <s < a ” harflerinden olan 
bir fiil iftiâl kalıbına döküldüğünde kalıbın 
“ö”harfi“i”olur: ■ oUaji«-«- 
(jfâij) /ail «- jûii — /"i gibi. 3. İlk harf 
“ yş < j < i ” harflerinden olan bir fiil iftiâl 
kalıbına sokulduğunda bu harfler “o ”- 
ye dönüşür: «- J^i ıj«ı«- j-üji«- 
JlsuI «- gibi. 

Sarfî ibdâlde de dönüşen harfler ara¬ 
sında mahreç ve sıfat aynılığının ya da ya¬ 
kınlığının bulunması esastır. Nitekim sîn 
ile başlayan bir kelimede boğaz harfleri 
ve kalın harfler olan “ , £, b < £, c "dan 
biri bulunursa ses uyumuna uygun ola¬ 
rak sîn “sâd"a dönüşür. Bu iki harf safîr 
(ıslık sesi) sıfatında birleştiği gibi mahreç¬ 
leri arasında da yakınlık vardır. Aynı şe¬ 
kilde “ b\ya ” kelimesinin lehçelere göre 
“ b Ijj < < b\jo ” şeklinde üç farklı te¬ 

laffuzunda da dönüşüme uğrayan" < ^ < j 
^" harfleri arasında mahreç ve sıfat il¬ 
gisi görülür. Bu farklı telaffuzların sebebi, 
mahreçleri aynı veya birbirine yakın olan 
sesler arasında zamanla ve dilin tabiatı 
gereği sıfat değişme ve kaymaların mey¬ 
dana gelmesidir. Bu değişim ve dönü¬ 
şümler kıraatlere de yansımıştır. Nitekim 
Kur’ân-ı Kerîm’in nâzil olduğu Kureyş leh¬ 
çesinde kelime “ b\yo ” iken İbn Kesîr’in 
Kunbül rivayetiyle Ya'küb el-Hadramî'nin 
Rüveys rivayetinde “ bt^ " şeklinde, Ham- 
za’nm Halef b. Hişâm rivayetinde ise “ze"- 
yi andıran bir sesle “ bijj ” tarzında okun¬ 
muştur. Aynı şekilde Hamza b. Habîb, Ali 
b. Hamza el-Kisâî ve Halef b. Hişâm Kur- 
’an’da on iki yerde geçen, “dâfden önce 
sâkin “sâd"ın bulunduğu “ < ojijuaj < Zjauü 
jj^i ” kelimelerindeki “sâd"ı “ze”yi andı¬ 
ran bir sesle (işmâm) okumuşlardır (Ben- 
nâ, s. 228). 

Arap dilinde uygulama alanı oldukça 
geniş olan ibdâl için zorunlu olmayan ba¬ 
zı kurallar belirlenmiştir. 1. “DâPden ön¬ 
ce sâkin şîn “zây”e dönüşebilir: «- jaiî 
jaji gibi. 2. “Tâ”dan önce gelen sâkin cîm 
“dâl”e dönüşebilir: «- ı«^>-ı gibi. 

3. Muzaaf fiillerin tefîl ve tefe“ul kalıpla¬ 
rında aynı harfin tekrarından doğan söyle¬ 
yiş ağırlığını gidermek için son harf “yâ”- 
ya dönüşebilir: «— ojusî < *— 

gibi. 4. “ı3‘£‘£<-fc>‘C‘c” harflerinden 


önce gelen “sîn”in “sâd”a dönüşmesin¬ 
de görüldüğü üzere sıfatça zayıf harfler 
kuvvetliye dönüşür:«- *- jâ-ı 

*- ye < ojâia» gibi. s. Bazan her ikisi 
de eşit şekilde kullanılmakla birlikte ara¬ 
larında ses dönüşümü bulunan eşdeğer 
kelimelerden kullanımı yaygın olan tercih 
edilir: Jjj4=>J» gibi (İbn 
Cinnî, el-Haşa'iş, il, 82). 

Mahreç ve sıfat yakınlığı bulunmayan 
harfler arasındaki dönüşümü ibdâl ola¬ 
rak kabul etmeyen İbn Sîde makbul ib- 
dâli “,jç>iJiLİ<±4>ı£<iî”ve“ı_>^î|o” 
harfleri arasındaki dönüşümlere hasre¬ 
der (el-Muhaşşaş, XIII, 274). 

İbdâl harflerinden dönüşüme en çok 
uğrayanlar başta hemze olmak üzere vâv 
ile “yâ”dır. Bunlarda görülen temel dö¬ 
nüşümler şöylece özetlenebilir: Hemze, 
mahrecinin ağıza uzaklığı ve sahip oldu¬ 
ğu cehir ve şiddet sıfatları sebebiyle te¬ 
laffuzu zor bir harftir. Bundan dolayı ge¬ 
rek sâkin olduğunda gerekse iki hemze 
yan yana geldiğinde ve diğer bazı durum¬ 
larda ibdâl, nakil, teshîl ve hazif uygula¬ 
masına gidilir (Süyûtî, 1, 98). 1. Sâkin hem¬ 
ze, önündeki hareke cinsinden illet harfi¬ 
ne dönüştürülebilir: «- «- 

j*ı 3 «- y> i 3 < c^rT gibi. Ebû Cafer el-Kârî, 
Hamza b. Habîb, Sûsî’nin rivayetinde Ebû 
Amr b. Alâ ve Verş’in rivayetinde Nâfı‘ 
bu tür örnekleri ibdâl ile okumuştur. 2. 
Hemze, hafifçe önündeki hareke cinsin¬ 
den illet harfine dönüştürülerek (hemze 
ile bu illet harfi arasında) telaffuz edilebi¬ 
lir. Buna “teshîl, telyîn” ve “beyne beyne” 
adı verilir: *- «- * j'u«- JU 

gibi. 3. Kelimenin ortasında ve so¬ 
nunda elifin ardından gelen illet harfleri¬ 
nin hemzeye dönüştürülmesi zorunludur: 

*— ( ybtc *— jgbtc jşsyz t *— 

*Lj — i^Uj ■ «- gibi. 4. Bir araya ge¬ 

len iki hemze, gerçek ses değeriyle (tah¬ 
kik) telaffuz edilebileceği gibi telaffuzun¬ 
daki güçlüğü gidermek üzere İkincisi ib¬ 
dâl edilerek, birincisi veya İkincisi uzatı¬ 
larak ya da teshîl ile okunabilir: * ^-c^ccîi 
^««lî i ^^ 0 ^: 1 ! t gibi. 

Bunlardan başka eskiden Temîm başta 
olmak üzere Kays, Esed ve bunlara kom¬ 
şu kabilelerde yaygınlığı sebebiyle “Te- 
mîm’in an’anesi" adı verilen hemzenin 
ayma dönüşmesi bugün de Mısır'ın Saîd 
bölgesinde görülür: <- oiî < «- o* 

gibi. Hemze Zemahşerî’ye göre beş. ^ ), 
( * 1 £ ‘ t ‘ t Ebü’t-Tayyib el-Lugavî’ye 
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göre on iki ıj 

(* < o * ı» harfin yerine zarureten veya 
daha kolay telaffuz edildiği için ya da sa¬ 
nat gereği olarak kullanılmıştır (hemze¬ 
nin ibdâliyle ilgili geniş bilgi için bk. 
Ebü't-Tayyib el-Lugavî, II, 453; İbn Cin- 
nî, el-Haşâ’iş, III, 149; İbn Sîde,XlV, 2-12; 
Zemahşerî, s. 428-430; İbn Usfûr, I, 320- 
352). 

İllet ve lîn harflerinden olduğu için dö¬ 
nüşüm alanı geniş olan yâ < o * o < o < i ” 

harf¬ 
lerinden her birinin yerine geçebilir. Söz 
gelimi önü kesreli sâkin hemze "yâ"ya dö¬ 
nüşebilir: yj, yu t Ç.<ı* «7ı < gibi. Aynı 
şekilde önü kesreli meftuh hemzenin de 
“yâ”ya dönüşmesi mümkündür: «- 
1*3 •— < iŞjâ gibi. Nitekim Ebû Ca’fer 

bunun gibi kelimeleri “yâ”ya ibdâl ede¬ 
rek okumuştur. Yine bazı idgamlı kelime¬ 
lerde idgamın meydana getirdiği telaf¬ 
fuz ağırlığını gidermek için idgam harf¬ 
lerinden ilki çoğunlukla “yâ”ya dönüştü¬ 
rülmüştür : «- jlji. Jsljj *- Jsljl i jrUja «- jrba 
Mâ Mâ < OjO jjuJ i j !yJj gi- 

bi (Ebü't-Tâyyib el-Lugavî, 1,89, 152; II, 103, 
215 ve tür.yer.; Zemahşerî, s. 432; Emîl Be- 
dî'Ya'kub, s. 532-538). 

İllet ve lîn harfi olarak vâv da çoğunluk¬ 
la illet harfleri (vâv, yâ, elif) ve hemze ile 
dönüşüme uğrar. Yanyana gelen iki hem¬ 
zeden İkincisinin harekesi ötreyse “vâv”a 
dönüştürülerek telaffuz edilebilir:«- p/1i 
P/ji gibi. Kıraat imamlarından Nâfı‘, İbn 
Kesîr, Ebû Ca‘fer el-Kârî ve Rüveys’in ri¬ 
vayetinde Ya‘küb el-Hadramî, Kur’an'- 
da geçen bu tür örnekleri “vâv”a yakın 
bir sesle (teshîl, beyne beyne) okumuş¬ 
lardır: *- (Âl-i İmrân 3/15), 

y"JUf 4Jc Jjijî «- /JJI Uc Jjiii (Sâd 38/8), 
— jî'JJI^gâlii (el-Kamer 54/25) 
gibi (İbnü’l-Cezerî, II, 374; Bennâ, s. 61- 
62). 

İsim ve sıfatların sonunda zâit olarak 
bulunan ya da vâv ve “yâ“dan dönüşme 
hemzelerin tesniye, cemi ve nisbetlerde 
“vâv”a dönüşmesi câizdir:, jİjU-j <- «lu 
US 3 U -1 i OlaLc.- (“vâv”dan dönme hemze); 

Ijst -9 (zâit 

hemze); ıjşşlyo^-ı 0 I 3 I y^ < Ç 3 I 3 ! y*> *\yx> 

(zâit hemze) gibi. Aynı şekilde ikinci harfi 
elif olan isim ve sıfatların ism-i tasgirleriy¬ 
le Jciji kalıbındaki mükesser cemilerin¬ 
de elif “vâv”a dönüşür: < «- 

Joijc <- jolc gibi. Önü ötreli olan sâkin yâ 
da “vâv”a dönüşür: Jalj*«- gibi (Ebü't- 
Tayyib el-Lugavî, II, 494 vd.; Zemahşerî, s. 
434; İbn Usfûr. I, 362). 
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İBN ABBÂD, Ebü’l-Kâsım 

(ili ^1 fu^lâll jjî) 

Ebü’l-Kâsım Muhammed b. İsmâîl 
b. Muhammed el-Abbâdî el-Lahmî 
(ö. 433/1042) 

Abbâdî hânedanının kurucusu. 


Aslen Hîre Kralı Nu’mân b. Münzir el- 
Lahmî’nin soyundan gelen ataları, Endü¬ 
lüs’ün fethinden hemen sonra Humus’- 
tan İşbîliye’ye (Sevilla) göç ederek orada 


yerleşmişlerdi. EbüT-Kâsım, İşbîliye’nin 
zengin ve nüfuzlu simalarından biri olan 
ve uzun yıllar bu şehrin kadılığım yapan 
Ebü’l-Velîd İbn Abbâd’ın oğludur. 1016 
yılında Endülüs’ün idaresini ele geçiren 
Şiî Hammûdîler’in İşbîliye valisi olan Ka¬ 
sım b. Hammûd’un ricası üzerine baba¬ 
sından sonra kadılık görevini üstlendi. Bu 
göreve gelişinde hem Kasım b. Hammûd 
ile arasındaki dostane ilişkiler, hem de 
Abbâdî ailesinin şehirde sahip olduğu nü¬ 
fuz önemli bir rol oynamıştır. 

Kâsım b. Hammûd, öldürülen kardeşi 
Ali b. Hammûd’un yerine hilâfet maka¬ 
mına geçmek için Kurtuba’ya (Cordoba) 
doğru yola çıkarken kadılığa ek olarak İş¬ 
bîliye’nin İdarî işlerini de İbn Abbâd’a bı¬ 
raktı (409/1018); İbn Abbâd böylece şeh¬ 
rin yegâne yetkilisi ve sorumlusu haline 
geldi. Onun bu durumu. Kasım b. Ham¬ 
mûd’un, hilâfetin kendi hakkı olduğunu 
ileri süren yeğeni Yahyâ b. Ali b. Ham- 
mûd'un Kurtuba’yı istilâ etmesi üzerine 
İşbîliye’ye sığınmasına kadar sürdü (412/ 
1021). Ancak Yahyâ’nın bir buçuk yıl son¬ 
ra hilâfeti bırakmak zorunda kalması ve 
Kasım b. Hammûd’un bu gelişme üzeri¬ 
ne Kurtuba’ya dönmesinin ardından İbn 
Abbâd halk tarafından, fakih Ebû Abdu- 
lah ez-Zübeydî ve Vezir Ebû Muhammed 
Abdullah İbn Meryem ile beraber tekrar 
şehrin yönetimine getirildi (414/1023). 
Bu grubun lideri ve bölge arazisinin üçte 
birinin sahibi olan İbn Abbâd zaman içe¬ 
risinde diğer iki şahsı etkisiz bırakarak 
şehrin hâkimiyetini tek başına ele geçir¬ 
di (Wasserstein, s. 137) ve İşbîliye’ye ba¬ 
ğımsızlık kazandıracak adımlar atmaya 
başladı. Bu arada şeklen Hammûdîler’e 
bağlı kalmak ve adlarını hutbede zikret¬ 
mekle beraber Hammûdîler’le onlara bağ¬ 
lı askerî güçlerin bir daha şehre girme¬ 
sine izin vermedi. İbn Abbâd bir taraftan 
Hammûdîler’e karşı mukavemet ederken 
diğer taraftan Araplar. Berberîler ve hı- 
ristiyan esirlerden (abîd) oluşan bir ordu 
kurarak komşusu Eftasîler aleyhine ge¬ 
nişleme teşebbüsünde bulundu ve niha¬ 
yet 421 (1030) yılında Bâce’yi (Beja) ele 
geçirdi. 425’te (1034) Eftasîler hıristiyan- 
ların desteğini alarak İşbîliye ordusunu 
bozguna uğrattılarsa da şehri geri ala¬ 
madılar. 

Bâce’nin zaptından sonra İbn Abbâd’ı 
uğraştıran en önemli mesele, Karmûne’- 
ye (Carmona) girmek suretiyle İşbîliye’yi 
doğrudan tehdit etmeye başlayan Yahyâ 
b. Ali b. Hammûd'un baskılarından kur¬ 
tulmaktı. Bunun için büyük fitne döne¬ 
minde kaybolan ve âkıbeti hakkında çe- 
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şitli rivayetler dolaşan Endülüs Emevî Ha¬ 
lifesi II. Hişâm’ı bulduğunu ve onu İşbîli- 
ye’ye getirerek kendisine meşru halife sı¬ 
fatıyla biat ettiğini açıkladı (426/1035); 
böyiece Hammûdîler’e bağlılığını resmen 
sona erdirmiş oluyordu. Ayrıca diğer mü- 
lûkü’t-tavâifı de kendisi gibi davranmaya 
çağırdı. Aslında İbn Abbâd’ın II. Hişâm 
diye ilân ettiği kişi ona çok benzeyen Ha¬ 
lef ei-Husrî adlı bir müezzindi. Ancak yi¬ 
ne de Şiî Hammûdîler’e bağlılığı içlerine 
sindiremeyen mülûkü’t-tavâiften bazıla¬ 
rı işin gerçeğini bilerek ya da bilmeyerek 
bu sahte halifeye biat etme kararı aldı. 
Burada önem taşıyan husus, yeni halife¬ 
nin kendisine biat için gelenlere Ebü’l-Kâ- 
sım İbn Abbâd’ın oğlunu hâcib tayin etti¬ 
ğini söylemesiydi. Böyiece nüfuzunu İşbî- 
liye dışına yaymak isteyen İbn Abbâd bu 
arzusunu meşrulaştırma imkânına ka¬ 
vuşmuş oluyordu. 

İbn Abbâd’m bu tasarrufu karşısında 
maddî gücünün ve özellikle manevî nü¬ 
fuzunun tehlikeye girdiğini gören Yahyâ 
b. Ali b. Hammûd, kendisine tâbi Berbe¬ 
ri liderlerini toplayarak İşbîliye’ye hücum 
etmek istedi. Fakat Berberi liderleri, şeh¬ 
rin kuvvetle tahkim edilmiş olmasına dik¬ 
kat çekerek daha iyi sonuç alınabilmesi 
için hücum işini bir yıl sonraya bıraktırdı¬ 
lar. Bu durumu fırsat bilen İbn Abbâd, 
Karmûne’de bulunan Yahyâ b. Ali b. Ham- 
mûd’un üzerine, şehrin eski hâkimi Mu- 
hammed b. Abdullah el-Birzâlî tarafın¬ 
dan da desteklenen oğlu İsmâil kuman¬ 
dasında bir ordu gönderdi. İsmâil şehri 
zaptetti ve Yahyâ çarpışmalar sırasında 
öldürüldü; böyiece Hammûdîler’e ağır bir 
darbe indirilmiş oldu. Bu yenilgi üzerine 
Hammûdîler’in zayıflamaya başladığını 
gören mülûkü’t-tavâiften bazıları sahte 
halifeye olan bağlılıklarına son verdiler. 
İbn Abbâd, bunlardan Kurtuba hâkimi 
Ebû Hazm Cehver’i kararından vazgeçir¬ 
meye çalıştıysa da başaramadı ve üzeri¬ 
ne yine oğlu İsmâil’in kumandasında bir 
ordu gönderdi; bu hareketiyle diğer mü- 
lûkü’t-tavâife gözdağı vermeyi de hedef¬ 
liyordu. Ancak ordu, Kurtuba’da herhangi 
bir başarı kazanamadığı gibi geri döner¬ 
ken Zîrîler hânedanmın Gırnata (Granada) 
Emîri Bâdîs b. Habbûs’un hücumuna uğ¬ 
radı ve İsmâil öldürüldü (431/1039-40). 

Ebü’l-Kâsım İbn Abbâd, 29 Cemâziye- 
levvel 433 (24 Ocak 1042) tarihinde vefat 
ettiğinde veliaht olan oğlu Ebû Amr Ab- 
bâd’a (el-Mutazıd-Billâh) küçük fakat 
güçlü bir emirlik bıraktı. İşbîliye’ye hük¬ 
mettiği sürece herhangi bir hükümdar¬ 
lık lakap veya unvanı kullanmayan İbn Ab- 
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bâd zeki, uzak görüşlü, siyasî deha sahi¬ 
bi, zengin ve cömert bir idareci olmasının 
yanında şair, edip ve âlim kişiliğiyle de ün 
yapmıştır. 
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İSSİ Mehmet Ozdemir 

r İBN ABBÂD, Ebü’l-Velîd ' 

(aÇc jjÎ ) 

İsmâîl b. Muhammed b. İsmâîl 
b. Kureyş b. Abbâd el-Lahmî 
(ö. 410/1019 [?]) 

Abbâdî hânedanmın kurucusu 
Ebü’l-Kâsım İbn Abbâd’ın babası, 

, - İşbîliye kadısı. ^ 

Aslen Lahmîler’e mensuptur. Ataların¬ 
dan Attâf b. Nuaym, 123 (741) yılında Bele 
b. Bişr’in maiyetindeki askerlerle birlikte 
Endülüs’e geçmiş ve Vâdilkebîr’in (Guad- 
alquivir) kıyısında İşbîliye’ye (Sevılia) bağlı 
bir köye yerleşmişti. Muhtemelen bura¬ 
da dünyaya gelen İbn Abbâd baba tara¬ 
fından Arap, anne tarafından İspanyol’¬ 
dur. Gençliğinde İbn Abdülber’le birlikte 
birçok âlimin meclislerine katıldı. İşbîli- 
ye’de Ebû Muhammed el-Bâcî’den, Kur¬ 
tuba’da (Cordoba) Ebû Muhammed el- 
Asîlî’den rivayetlerde bulundu ve zaman¬ 
la dinî ilimlerde temayüz etti. Hakkında- 
ki bilgiler onun yalnız âlim değil irfan sa¬ 
hibi bir mürşid, uzak görüşlü, zeki, zen¬ 
gin ve cömert bir insan olduğu yolunda¬ 
dır. Zenginliğini ifade eden bir rivayete 
göre oğlu Ebü’l-Kâsım’a bıraktığı servet 
İşbîliye’nin üçte birine denkti. Zenginliği 
ve cömertliği sebebiyle, Endülüs Emevî 
Devleti’ni parçalanmaya götüren iç karı¬ 
şıklıklar sırasında Kurtuba’dan kaçmak 
zorunda kalan birçok önemli şahsiyet 
onun himayesine sığınmıştır. 


İbn Abbâd, 11. Hişâm döneminde Hâcib 
İbn Ebû Âmir el-Mansûr tarafından Kuri 
tuba Camii imam-hatipliğine, ardından 
İşbîliye kadılığına tayin edildi. Mansûr’un 
arkasından hâciblik makamını üstlenen 
oğlu Abdülmelik b. Mansûr el-Muzaffer 
onu kadılıktan azlettiyse de İşbîliye halkı¬ 
nın ısrarı üzerine görevine tekrar getirdi. 
“Zü’l-vizâreteyn” unvanına sahip olan İbn 
Abbâd, kadılığın yanında şehrin asayiş iş¬ 
lerinin idare ve kontrolünü de üstlendi. 
Bu şekilde İşbîliye’nin idaresi büyük çap¬ 
ta onun eline geçti. Bulunduğu makam¬ 
ları kaybetmemek için halifelerle ve di¬ 
ğer devlet adamlarıyla iyi geçinmeye ça¬ 
lıştı ve böyiece İşbîliye’de kendisinden 
sonra kurulacak Abbâdî hânedanı için uy¬ 
gun bir zemin hazırladı. İbn Abbâd 410 
(1019) veya 414 (1023) yılında vefat etti. 
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İBN ABBÂD 

el-MUTEMİD - ALELLAH 

(bk. MU'TEMİD-ALELLAH, İbn Abbâd). 

L J 

P İBN ABBÂD er-RUNDÎ ! 

(ıSAijl I aÇc jjt) 

Ebû Abdillâh Muhammed b. İbrahim 
b. Abdillâh en-Nefzî er-Rundî 
(ö. 792/1390) 

Gayşü’l-mevâhib adlı eseriyle tanınan 
Şâzelî şeyhi. ^ 

733’te (1333) Endülüs’ün güneyinde 
Merînî Emirliği’nin denetimi altında bu¬ 
lunan Runde (Ronda) şehrinde doğdu. Ata¬ 
larından biri olan Abbâd’ın adına nisbet- 
le İbn Abbâd diye anılır. Öğrenimine böl¬ 
genin meşhur âlim, hatip ve vaizlerinden 
olan babası ile fakih, kadı ve lügat âlimi 
olan dayısının yanında başladı. Merînî- 
ler’in Portekiz ve Kastilya kuvvetleri kar¬ 
şısında uğradığı yenilgiden sonra (1340) 
müslümanların bölgede zor duruma düş- 
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İBN ABDÛN el-FİHRÎ 


mesi üzerine 748’de (1347) Afrika'ya ge¬ 
çerek Fez’e gitti ve burada Mâliki fakihi 
Şerif et-Tilimsânî'nin öğrencisi oldu. Hal- 
fâviyyîn adlı Mâliki medresesinde Ebû Ab¬ 
dullah el-Âbilî'den Eş'arî kelâmı ve Ebû 
Abdullah el-Makkarî’den hadis tahsil et¬ 
ti. Sûfî ve fıkıh âlimi Ebû Muhammed Ab- 
dünnûr el-İmrânfden İmam Mâlik’in el- 
Muvatta > adlı eserini okudu. Fas Sultanı 
Ebû İnân el-Merînî’nin ölümünden kısa 
bir süre sonra 1358’de Selâ’ya giderek Şâ- 
zelî meşâyihinden Ebü’l-Abbas İbn Âşir ile 
tanıştı. Bir süre Kuşeyrî’nin eı-Risâle’ si, 
Kütü'l-kulûb, İhyâ’ü c ulûmi'd-dîn gibi 
tasavvuf klasiklerini okuyup inceledikten 
sonra İbn Âşir’e intisap etmeye karar ver¬ 
di. Sıkı bir riyâzet dönemi geçiren İbn Ab- 
bâd, mürşidi vefat edince Tanca'ya gide¬ 
rek Ebû Mervân Abdülmelik adlı bir sûfî- 
den istifade etmeye başladı. Meşhur ese¬ 
ri Ğayşü’l-mevâhib'i 772-774 (1370- 
1372) yılları arasında burada kaleme al¬ 
dı. Daha sonra Selâ'ya giderek776 (1375) 
yılına kadar burada ikamet etti. Aynı yıl 
Fas sultanının tevcih ettiği. Kuzey Afrika'¬ 
nın en eski ve en meşhur dinî müessese- 
si olan Karaviyyîn Camii’nin imam-hatip¬ 
lik görevini kabul ederek Fas’a döndü ve 
bu görevi ölümüne kadar sürdürdü. Bazı 
kaynaklarda İbn Abbâd'ın hiç evlenme¬ 
diği kaydedilir. Kabri Fas’ın meşhur ziya¬ 
ret yerlerindendir. İbn Abbâd. el-Hike- 
mü’l-Atâ'iyye adlı eseriyle Şâzeliyye ta¬ 
rikatının geniş bir coğrafyada tanınma¬ 
sını sağlayan İbn Atâuliah el-İskenderî’- 
den sonra tarikatın ikinci önemli tem¬ 
silcisidir. İbn Atâuliah daha çok Mısır böl¬ 
gesini tesiri altına alırken İbn Abbâd Ku¬ 
zeybatı Afrika ve Endülüs’ü etkilemiş¬ 
tir. 

Eserleri. 1. ĞayşüT-mevâhibiT-'aliy- 
ye fî şerhi 1-Hikemi’1- C Atâ^iyye. İbn Atâ- 
ullah el-İskenderî’nin eseri üzerine yapı¬ 
lan en eski şerhtir. el-Hikemü'l-‘Atâ 3 iy- 
ye’yi otuz altı defa okuduktan sonra şer- 
hettiğini söyleyen Ahmed Zerrûk (ö. 899/ 
1493), sonunda İbn Abbâd’ın şerhinden 
farklı bir eser ortaya koyamadığını itiraf 
etmiştir. İbn Abbâd, müridleri Yahyâ b. 
Ahmed es-Serrâc ve Süleyman b. Ömer’in 
isteği üzerine kaleme aldığı eserde, hik¬ 
metlerin sıralanışına müdahale etmeden 
Ebü’l-Hasan eş-Şâzelî, Ebü'l-Abbas ei- 
Mürsî ve İbn Atâuliah el-İskenderî’nin 
eser ve menkıbeleri başta olmak üzere çe¬ 
şitli tasavvuf klasiklerinden faydalanmış, 
âyet ve hadislere sık sık atıfta bulunduğu 
gibi Arap edebiyatından da örnekler ver¬ 


miştir. Gaysü 'l-mevâhibi'l-^aliyye'rim 
ilk baskısı 1285'te (1868) Bulak’ta yapıl¬ 
mış, eser daha sonraki yıllarda da birçok 
defa basılmıştır (Bulak 1287,1299; Kahire 
1297, 1304, 1306, 1313, 1358, 1988). et- 
Tenbîh adıyla da tanınan eserin İlmî neş¬ 
ri Abdülhalîm Mahmûd ve Mahmûd b. 
Şerif tarafından gerçekleştirilmiştir (Ka¬ 
hire 1390/1970). Kaynaklarda İbn Abbâd’ın 
el-Hikemü'l- c Atâ y iyye'y\ manzum ola¬ 
rak da şerhettiği kaydedilmektedir (Mak- 
karî, IH, 177). 2. er-Resâ’ilü'l-kübrâ. İbn 
Abbâd’ın müridi şeyh Yahyâ es-Serrâc’a 
gönderdiği, tasavvuf? âdâb ve erkân ko¬ 
nularını işleyen otuz sekiz mektuptan 
meydana gelmektedir (Fas 1320). 3. er- 
Resâ’ilü'ş-şuğrâ. Yahyâ es-Serrâc ile Mu¬ 
hammed Edîbe’ye yazılan ve tasavvufî na¬ 
sihatleri ihtiva eden on altı mektuptan 
meydana gelir. Paul Nwyia tarafından 
Lettres de direction spirituelle. The 
Rasâil as Sughrâ of ibn Abbâd (Bey¬ 
rut 1958, 1974 (ilâvelerle |) adıyla yayım¬ 
lanan eser A. Schimmel’in önsözü, John 
Renard’ın İbn Abbâd hakkında geniş bir 
inceleme yazısı ve İngilizce tercümesiyle 
birlikte ibn Abbâd of Ronda. Letters 
on the Şûfi Path adıyla da neşredilmiş¬ 
tir (New York 1986). 

İbn Abbâd’ın diğer eserleri de şunlar¬ 
dır: Ed'iye mürettebe c alâ esmâHllâhi'l- 
hüsnâ, TahkikuT- C alâme fî ahkâmi'I- 
imâme, Mecmîfatü'l-hutab, Resâ’il 
'alâ Küti'l-kulûb, Fethu't-tuhfe ve 
idâ’etü'ş-şürfe, Ecvibe fî mesâ’ili'l- 
*ulûm, Ki/ây efü ’f-m uMâc (Brockel ma n n, 
GAL Suppi, 11, 358; Ebüİ-Vefâ et-Teftâ- 
zânî, VI11958|, s. 254-256). 
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İBN ABBÂD es-SÂHİB 
(bk. SÂHİB b. ABBÂD). 
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İBN ABBAS 
(bk. ABDULLAH b. ABBAS). 
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İBN ABDÛN el-FİHRÎ 

() 

Ebû Muhammed Abdülmecîd 
b. Abdillâh b. Abdûn 
el-Yâbürî el-Kureşî el-Fihrî 
(ö. 529/1134) 

Endülüslü vezir, kâtip ve şair. 


440 (1048) yılı civarında Yâbüre’de (Evo- 
ra) doğdu. On üç yaşlarında iken Ebü’l- 
Velîd b. Zâbit en-Nahvî el-Mâlekî’den dil 
ve edebiyat dersleri aidi; ayrıca Ebû Be¬ 
kir Âsim b. Eyyûb, Ebû Mervân İbn Sirâc 
ve A’lem eş-Şentemerî’den rivayette bu¬ 
lundu. Genç yaşta Yâbüre Emîri Ömer b. 
Muzaffer b. Eftas’ın ilgisini çekti. Ömer, 
Eftasîier’in son hükümdarı olarak Müte¬ 
vekkil lakabıyla Batalyevs’te (Badajoz) ik¬ 
tidara gelince İbn Abdûn da onun kâtibi 
oldu. Batalyevsli bir Berberi hânedanı olan 
Eftasîler, 488 (1095) yılında Murâbıt or¬ 
dusu kumandanı Sîr b. Ebû Bekir tara¬ 
fından ortadan kaldırılınca Murâbıtlar’ın 
hizmetine girdi. Daha sonra Fas’a gitti ve 
Murâbıt Hükümdarı Yûsuf b. Tâşfîn ile oğ¬ 
lu Ali’nin kâtibi olarak görev yaptı. Bazı 
kaynaklarda vezirlik yaptığının belirtilme¬ 
si ve “zü'l-vizâreteyn’’ lakabıyla anılması, 
kâtip unvanının bazı devletlerde vezir kar¬ 
şılığında kullanılması sebebiyle olmalıdır. 
İbn Abdûn ailesini ziyarete gittiği Yâbü¬ 
re’de 529 (1134) yılında vefat etti. Onun 
520 (1126) veya 527’de (1133) öldüğü 
yolunda rivayetler de vardır (Kütübî, II, 
388; Zehebî, XIX, 598). 

Yüksek edebî kültüre ve güçlü bir hâ- 
fızaya sahip olan İbn Abdûn’un Ebü’l-Fe- 
rec el-İsfahânî’nin KitâbüT-EğönT sinin 
tamamını ezberlediği rivayet edilir. Nesir 
ve nazımdaki üstün yeteneğine rağmen 
resmî ve özel yazılarından birkaç örnek¬ 
le, kendisini üne kavuşturan el-Kaşîde- 
tü'l- c Abdûniyye's\ dışında pek az şiiri gü¬ 
nümüze kadar gelebilmiştir. Öğrencileri 
arasında Kâdî İyâz b. Mûsâ, Kâdî Ebû Ab¬ 
dullah İbn Zerkün ve Feth b. Hâkân gibi 
tanınmış şahsiyetler vardır. 

Eserleri. 1. el-Kaşîdetü'l-'Abdûniyye. 
İbn Abdûn’un şöhretini borçlu olduğu bu 
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kaside, el-Bessâme (el-Beşşâme) bi-at- 
vâkı'l-hamâme ve Râ'iyyetü İbn ‘Âb- 
dûn adlarıyla da anılır. Yetmiş beş beyit¬ 
ten oluşan kaside “basit" bahrinde yazıl¬ 
mıştır. Ömer b. Muzaffer b. Eftas Murâ- 
bıtlar’ayenilince kendisi ve oğulları (Fadl 
ve Abbas) önce esir düşmüş, daha sonra 
da öldürülmüştür. Bunun üzerine İbn Ab- 
dûn onları ve Eftasîler’in yıkılışını konu 
alan tarihî kasidesini yazmıştır. Büyük İs¬ 
kender tarafından mağlûp edilen Pers 
Kralı III. Daryüs’ten itibaren gelip geçen 
diğer hânedanların uğradığı benzer akı¬ 
betlere telmihlerde bulunan mersiye Arap 
edebiyatında onlara hak etmedikleri bir 
şöhret sağlamıştır (Brockelmann, İslâm 
Milletleri ve Devletleri Tarihi, s. 185), İbn 
Abdûn kasidede kader hakkındaki görü¬ 
şünü açıkladıktan sonra bazı önemli tari¬ 
hî şahsiyetleri sayar ve yok olan kavimler- 
den, yıkılan devletlerden bahseder. Şair, 
eski çağlardan başlayarak hayatları kötü 
bir şekilde sona eren hükümdarları kro¬ 
nolojik sırayla zikreder ve mülûkü’t-ta- 
vâif dönemine iki beyitle temas ettikten 
sonra son yirmi yedi beyitte Eftasîler'i an¬ 
latır. Metni, İbn Dihye el-Kelbî'nin el-Mut- 
rib (s. 27-33) ve Abdülvâhid el-Merrâkü- 
şî’nin Kitâbü’l-Mu'-cib (s. 53-59) adlı 
eserlerinde yer alan kaside, şairin çağ¬ 
daşı İbn Bedrûn (Abdülmelikb. Abdullah el- 
Hadramî) tarafından Kimâmetü'z-zehr 
ve ierîdetü'd-dehr (Kimâmetü’z-zehr ve 
şadefetü’d-dür, Şerhu’l-Bessâme bi-atvâ- 
kı’l-hamame) adıyla şerhedilmiştir (nşr. 
R. Dozy, Leiden 1849; nşr. Muhyiddin Sab- 
rî, Kahire 1340). Bu şerhi Ahmed b. Mu- 
hammed es-Safedî el-Hâlid îTavku'l-ha- 
mâme fi't-târîh ve'n-neseb li-mülû- 
ki'l-’Acem ve’l-Arab adıyla ihtisar et¬ 
miştir (yazmaları için bk. Brockelmann, 
GAL, I, 320). İmâdüddin İsmâil b. Ahmed 
b. Esîr de kasideye ‘ İbretü üli'l-ebşâr fi 
mülûki'l-emşâr adıyla hem şerh (a.g.e., 
a.y.-, Suppl., 1,480) hem de zeyil yazmıştır 
(. Keşfü’z-zunûn , 11, 1329). Ayrıca Ebü'l-Fe- 
rec İbnü’l-Cevzî’nin de şerhettiği kasideyi 
M. Hoogvleit Prolegomena ad edition- 
em celebratissimi Aben Abduni poe- 
matıs in luctuosum Aphtasidarum in- 
teritum adıyla (Leyde 1939), HollandalI 
şarkiyatçı Reinhart Dozy de İbn Bedrûn’un 
şerhiyle birlikte Commantaiıe histori- 
que sur le poeme d’Ibn Abdoun par 
ibn Badroun başlığıyla yayımlamıştır 
(Leyde 1846-1848). Edmond Fagnan’ın 
Fransızca çevirisi, Merrâküşînin Kitâbü’I- 
Mu'cib’inin tercümesi olan Histoire des 
Almohades'de (Alger 1893, s. 65-74), 


Francisco Pons Boigues’in İspanyolca ter- f~ 
cümesi de Ensayo bio-bibliografico 
sobre los historiadores y geografos 
arâbigo-espanoles adlı eserinde (Mad¬ 
rid 1898, s. 190-198) yer almaktadır. 2. 
Dîvânü İbn c Abdûn. İbn Abdûn’un ha¬ 
berleri, eser ve şiirleri Ebû İshak İbrâhim 
tarafından derlendiği gibi (ibn Beşküvâl, |_ 

II, 567) Abdülkerim Hamîde tarafından 
da İbn ‘ Abdûn ahbâruhû ve âşâruhû 
adıyla doktora tezi olarak hazırlanıp ya¬ 
yımlanmış (Tunus 1987), Selîm Tinnîr de 
muhtelif eserlerde dağınık halde bulunan 
şiirlerini derleyerek Dîvânü İbn Abdûn 
adıyla neşretmiştir (Dımaşk 1998). 

Kaynaklarda İbn Abdûn’un Nuşratü Ebî 
c Ubeyd c alâ İbn Kuteybe (el-İntişâr li- 
Ebî ‘■(Jbeyd c alâ İbn Kuteybe) adlı bir ese¬ 
rinden de söz edilmektedir (a.g.e., a.y.; 
Zehebî, XIX, 598). Ayrıca Bağdâdî, el-Müs- 
ta t reb fî ta c lîmi remyi’l-bünduk adlı 
bir eseri de İbn Abdûn’a nisbet etmekte¬ 
dir ( Hediyyetü ’l-’arifin, I, 619). 
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İBN ABDUS el-CEHŞIYARI 

(bk. CEHŞİYÂRÎ). 
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İBN ABDÛS el-KAYREVÂNÎ 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. İbrahim b. Abdûs 
el-Kayrevânî el-Ma§ribî 
(ö. 260/874) 

Mâlikî fakihi. 

202 (817-18) yılında Kayrevan’da doğ¬ 
du. Aslen Arap olmayıp Kureyş’in mevâ- 
lîsindendir. İbn Sahnûn, Ebû Abdullah İbn 
Abdülhakem ve İbnü’i-Mevvâz ile birlikte 
aynı dönemde yaşayan Muhammed adlı 
meşhur dört Mâlikî âliminden biridir. 
Başta Sahnûn olmak üzere çeşitli âlimler¬ 
den fıkıh öğrendi. İlmî ehliyeti ve yaşayı¬ 
şı bakımından çok benzediği hocası Sah- 
nûn’un kadılığı sırasında bir müddet za¬ 
bıt kâtipliği de yaptı. Ehl-i Medîne’nin fık¬ 
hını çok iyi bilen ve sika bir râvi olarak ka¬ 
bul edilen İbn Abdûs ile, birlikte yetiştiği 
İbn Sahnûn’a Muhammediyye ve Abdû- 
siyye adlarında birer ekol izâfe edilmek¬ 
tedir. Bu iki ekolün mensupları arasında 
özellikle itikadî yönden ciddi ihtilâflar bu¬ 
lunduğu anlaşılmaktadır. Mümin olup ol¬ 
madığı yolundaki bir soruya, “İnşallah 
müminim, hâlihazırda müminim, ancak 
Allah ruhumu hangi hal üzere kabzeder 
bilemem" şeklinde cevap veren İbn Ab¬ 
dûs, İbn Sahnûn’un taraftarlarınca ken¬ 
di imanından şüphe etmekle suçlanmış 
ve onun bu görüşünü paylaşanlar Şükû- 
kiyye diye adlandırılmıştır. 

Zühd ve takvâ sahibi bir âlim olan İbn 
Abdûs’un evindeki ders halkasında yedi 
yıl talebe okuttuğu ve bu süre zarfında 
sadece cuma namazları için dışarı çıktığı 
rivayet edilmektedir. Talebeleri arasında 
Kadı Hammâs b. Mervân el-Hemedânî el- 
Kayrevânî, Ebû Ca’fer Ahmed b. Nasr el- 
Hevvârî, Ebû Muhammed Saîd b. Hake- 
mûn gibi âlimler vardır. 260 (874) yılında 
vefat eden İbn Abdûs’un ölüm tarihi ola¬ 
rak Şîrâzî 261, Safedî 280 (893) yılını ve¬ 
rirse de doğru değildir. 

Kaynaklarda İbn Abdûs’a eî-Mecmû'a 
(Mâlikî fıkhına dair muteber bir eser olup 
tamamlanmamıştır), Şertıu’l-Müdevve- 
ne (el-Müdevvenetü’l-kübrâ' nın belli bö¬ 
lümlerinin şerhediidlği dört cüzlük bir 
eser), Kitûbü’t-Teiâsîr (çeşitli fıkıh konu¬ 
larının İlmî temellerinin açıklandığı bir 
eser), Mecâlisü Mâlik (son üç eserin el- 
MecmCTei nın birer bölümü olduğu da söy¬ 
lenmektedir), Kitâbü'i-Vera* ve Fezâ’i- 
lü aşhâbi Mâlik adlı eserler nisbet edil¬ 
mektedir. 
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m CENGİZ Kallek 

r İBN ABDÜLBER en-NEMERÎ n 

Ebû Ömer Cemâlüddîn Yûsuf 
b. Abdillâh b. Muhammed 
b. Abdilberr en-Nemerî 
(ö. 463/1071) 

Endülüslü muhaddis, 
münekkit, edip, tarihçi 
ve Mâliki fakihi. 

L J 

S Rebîülâhir 368'de (10 Kasım 978) Kur- 
tuba'da (Cordaba) doğdu. Dedelerinden 
Nemir b. Kâsıt’a nisbetle Nemerî diye anıl¬ 
mıştır. Ataları diğer Arap kabileleri ve 
Berberi müslümanlarla birlikte Endülüs'e 
gelip Reyye'ye (Raiyo) yerleşmişti (İbn 
Hazm, Cemhere, s. 302). İbn Abdülberr'in 
İlmî ve ahlâkî kişiliğinin gelişmesinde bü¬ 
yük payları olan dedesi Muhammed dev¬ 
rinin tanınmış sûfîlerinden, babası Ab¬ 
dullah da Kurtuba'nın önde gelen kıraat, 
tefsir, fıkıh ve hadis âlimlerindendi. 

İbn Abdülber, ilk öğrenimi sırasında Ab- 
bas b. Asbağ el-Hemedânî ve Abdurrah- 
man b. Ebân gibi hocalardan faydalandı. 
Daha sonra tefsir, fıkıh, hadis, cedel ve 
sîret tahsil etti. Tahsil amacıyla Endülüs 
dışına çıkmadı. 100 kadarı Endülüslü ol¬ 
mak üzere 107 âlimden icâzet aldı. Ebü’l- 
Kâsım İbnü’d-Debbâğ, İbn Battâl el-Ba- 
talyevsî, Abdülvâris b. Süfyân, Ahmed b. 
Kâsım el-Bezzâr, Ebû Ömer Ahmed b. Ab¬ 
dullah el-Bâcî, İbnü'l-Mekvî diye bilinen 
Ebû Ömer Ahmed b. Abdülmelik el-İşbîlî 
ve İbnüT-Faradî önde gelen hocalarıdır. 
Öğrencileri arasında, başta Ebû Ali el- 
Gassânî ile İbn Hazm olmak üzere Mu¬ 
hammed b. Fütûh el-Humeydî ve Abdur- 
rahman b. Attâb gibi tanınmış isimler 
vardır. İbn Hazm, İbn Abdülberr’in akra¬ 
nı olmasına ve aynı hocalardan ders alma¬ 
larına rağmen hadis ilmini ondan öğren¬ 


miş ve bazan semâ, bazan icâzet yoluyla 
kendisinden rivayette bulunmuştur. İbn 
Abdülber, çeşitli ülkelerden yanına gelen 
çok sayıda talebe ve âlim vasıtasıyla gi¬ 
demediği merkezlerdeki İlmî birikimden 
istifade etme imkânı bulmuş ve Mısır’¬ 
dan Abdülganî el-Ezdî ile Ebû Muham¬ 
med İbnü’n-Nehhâs, Mekke’den Ebû Zer 
el-Herevî, Kayrevan'dan Ebû Nasr ed-Dâ- 
vûdî gibi hocalardan icâzet almıştır. Ebû 
Dâvûd’un es-Sünen ’ine sadece iki râvi 
ile ulaşan âlî isnada sahip olan İbn Abdül¬ 
ber, İmam Mâlik’in ei-Muvaffa’ına “es- 
senedü’l-Endelüsî” adı verilen Abdülvâ¬ 
ris b. Süfyân - Kasım b. Asbağ - Muham¬ 
med b. Vaddâh -Yahyâ b. Yahyâ senediy¬ 
le ulaşmıştır. İslâmî ilimler yanında coğ¬ 
rafya, tıp, matematik, astroloji gibi alan¬ 
larda da çalışmalar yapmış, icâzet yoluy¬ 
la rivayet hakkını elde ettiği birçok eseri 
talebelerine okutmuştur. İbn Hayr el-İş- 
bîlî’nin Fehrese' si, onun rivayet ettiği 
eserlerin bir kütüphane meydana getire¬ 
cek kadar çok olduğunu göstermektedir. 

Tanınmış bir aileden gelmesi ve değerli 
eserler yazması sebebiyle İbn Abdülber 
Endülüs’te büyük şöhrete ulaşmış, onun 
bu şöhretinden faydalanmak isteyen dev¬ 
rin yöneticileri kendisini saraylarına da¬ 
vet etmişlerdir. Âmirîler’den Mücâhid el- 
Âmirî ile Eftasî Emîri Muhammed el-Mu- 
zaffer, İbn Abdülberr’in ilim meclislerine 
katılan idareci âlimler arasında yer almış¬ 
tır. İbn Abdülber, bu ilgi sebebiyle önce 
Mücâhid el-Âmirî’nin idaresinde bulunan 
Dâniye’ye (Denia) giderek kıraat ilmine 
dair eserlerini burada yazdı. Âmirî’nin 
vefatından sonra Muhammed el-Muzaf- 
fer’in idaresinde bulunan Batalyevs’e (Ba- 
dajoz) gitti ve emîr tarafından Üşbûne 
(Lizbon) ve Şenterîn (Santarem) kadılıkla¬ 
rına getirildi. el-Kâfî adlı eseriyle Behce- 
tü'l-mecâlis"\ burada kaleme aldı. Endü¬ 
lüs’te idareciler arasındaki çatışmaların 
şiddetlenip Muhammed el-Muzaffer’in 
tasarrufları tasvip edemeyeceği boyut¬ 
lara ulaşınca İbn Abdülber Belensiye’ye 
(Valencia) dönerek Âmiriler'den Abdülazîz 
b. Abdurrahman el-Mansûr’un himaye¬ 
sinde öğretim faaliyetlerine devam etti. 
Abdülazîz’in ölümü üzerine Şâtıbe’ye (Ja- 
tiva) gidip ömrünün son on yılını “bustânü 
İbn Abdilber" diye anılan bahçe içindeki 
evinde yine öğretim ve telif faaliyetleriy¬ 
le geçirdi. 463 yılı Rebîülâhir ayının son¬ 
larına doğru (1071 Şubat başlan) Şâtıbe’- 
de vefat etti. 

İbn Abdülberr’in daha çok edebiyat ve 
belâgat alanında tanınan oğlu Abdullah, 


Abbâdî Hükümdarı Mu’tazıd-Billâh dö¬ 
neminde vezirliğe kadar yükseldi. Bir ara 
hapse atıldıysa da babasının aracılığı ile 
hapisten çıktı. Kızı Zeyneb ise babasının 
yanında yetişerek onunla birlikte seyahat 
etti ve rivayetlerinin icâzetini aldı. İbn Ab¬ 
dülber, vefatından bir yıl önce doğan ilk 
torunu Abdullah’a bütün rivayetlerinin 
ve eserlerinin rivayet icâzetini verdi. İbn 
Beşküvâl’in hocalarından olan Abdullah 
Endülüs ve Mağrib’in önde gelen âlimle¬ 
rinden biridir. 

Tanınmış âlimlere ve özellikle akranla¬ 
rına karşı aşırı tenkitleriyle tanınan İbn 
Hazm’ın İbn Abdülberr’i hadis ilminin 
imamı diye övmesi bu âlim hakkında 
önemli bir değerlendirmedir. İbn Ayyâd’ın 
Tabakâtü'1-fukahâ 1 fî c aşri İbn ‘ Abdil¬ 
ber adlı eserinde V. (XI.) yüzyılı “İbn Ab¬ 
dülber asrı” olarak anması da dikkat çe¬ 
kicidir. Zehebî onun bir ilim denizi, Süyû- 
tî de hıfz ve itkân açısından zamanının 
önde gelen muhaddisi olduğunu söyle¬ 
mektedir. Hadis ve sünnete bağlılığı se¬ 
bebiyle “eseri” diye nitelendirilen İbn Ab¬ 
dülberr’in, Hz. Ali’nin diğer sahâbîlerden 
daha üstün olduğunu savunduğu iddia¬ 
sıyla İbn Teymiyye tarafından Şîa yanlısı 
olarak gösterilmesi kabul görmemiştir. 
el-İstî c âb' ın mukaddimesinde, sahâbîler¬ 
den herhangi birinin diğerlerine üstün¬ 
lüğüne dair Hz. Peygamber’den bir riva¬ 
yet gelmediğini belirtmesi (1, 18), onun 
Hz. Ali’yi diğer üç halifeye ve sahâbeye 
tercih etmediğini göstermektedir. Öte 
yandan bazı konularda İmam Mâlik’in gö¬ 
rüşünü bırakıp Şâfiî’nin görüşünü benim¬ 
semesi, bazı eserlerinde, “Bana göre doğ¬ 
ru olan budur”; “Bu, rivayetlerin en doğ¬ 
rusudur”; “Bu doğruya daha yakındır”; 
“Bu bana daha uygun gelmektedir" gibi 
ifadeleri sıkça kullanması onun fıkıhta 
müctehid mertebesine ulaştığını ortaya 
koymaktadır. 

Eserleri. A) Hadis ve Fıkıh. 1. et-Tem- 
hid limâ ÜT-Muvattd‘ mine'l-me ç ânî 
ve'l-esânîd. Müellifin, el-Muvatta’ın 
Yahyâ b. Yahyâ el-Leysî rivayetinde doğ¬ 
rudan Hz. Peygamber’e nisbet edilen ha¬ 
disleri esas alarak esere yazmış olduğu 
şerhtir. Ancak Yahyâ b. Yahyâ nüshasın¬ 
da bulunmadığı halde diğer hadis mec¬ 
mualarında geçen mütâbi’ ve şâhid ola¬ 
bilecek rivayetleri de başka senedlerle 
eserine almıştır. Hadisleri sırasıyla mut¬ 
tasıl, münkatı' ve mürsel diye düzenle¬ 
miş, başka tariklerden muttasıl senedle 
gelen maktû’ ve mürsel rivayetleri de zik¬ 
retmiştir. Hadisleri şerhederken sened- 
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de geçen râvilerin hal tercümelerini ver¬ 
miş, hadisler hakkinda âlim ve şairlerin 
sözlerinden nakiller yapmış ve bunlardan 
çıkardığı fıkhî hükümleri yazmıştır. İbn 
Abdülberr’in, Mâlik’in hocalarını Mağrib 
alfabesi tertibinde sıraladığı ve her alan¬ 
daki İlmî birikimini ortaya koyduğu an¬ 
siklopedi niteliğindeki eser Saîd Ahmed 
A‘râb ve diğerleri tarafından sonuna iki 
ciltlik bir fihrist eklenerek yayımlanmış¬ 
tır (I-XXVI, Muhammediye-Tıtvân 1387- 
1412/1967-1992). Özellikle Endülüs'te bü¬ 
yük kabul gören eser, V. (XI.) yüzyılda Ebû 
Abdullah Muhammed b. Hüseyin el-En- 
sârî tarafından et-Takrîb li-Kitâbi't-Tem- 
hîd adıyla şerhedilmiştir. Bu şerh ile Mu¬ 
hammed b. Ahmed el-Kurtubî'nin yaptı¬ 
ğı ihtisarın birer nüshası Fas Karaviyyîn 
Kütüphanesi'nde (nr. 519,523) bulunmak¬ 
tadır (Brockelmann, GAL SuppL, I, 298). 
Eser ayrıca Kâsım b. Fîrruh eş-Şâtıbî ta¬ 
rafından S00 beyit halinde nazma çekil¬ 
miştir (İbn Ferhûn, II, 149). Muhammed 
b. Abdurrahman el-Mağrâvî, Fethu'l-ber 
ti't-tertibi'1-fıkhî li-Temhîdi İbn ‘Ab - 
dilber adlı çalışmasında et-Temhîd ’i fı¬ 
kıh konularına göre yeniden düzenlemiş, 
hadislerini tahrîc ederek bir mukaddime 
ve on iki cilt halinde yayımlamıştır (Riyad 
1416/1996). Mustafa Sumeyde, Fethu'l- 
mâlik bi-tebvîbi't-Temhîd li'bni ' Ab - 
dilber‘alâ Muvatta'i Mâlik adlı eserin¬ 
de (I-X, Beyrut 1418/1998) et-Temhîd ’i 
farklı bir şekilde düzenlemiş, hadislerini 
de tahrîc etmiştir. Nevzat Tartı, İbn Ab- 
dülber ve et-Temhîd'indeki Şerh Me¬ 
todu adlı bir yüksek lisans tezi hazırla¬ 
mıştır (1994, Ondokuz Mayıs Üniversitesi 
Sosyal Bilimler Enstitüsü). 2. et-Tekaşşî 
li-hadîşi' 1-Muvatta' ve şüyûhi'Tİmâm 
Mâlik. et-Temhîde kısa bir giriş niteli¬ 
ğindedir. Müellifin sadece Hz. Peygam¬ 
berim hadislerini alıp âlimlerin görüşleri¬ 
ne, mezheplerin anlayışlarına ve ihtilâf¬ 
larına temas etmemesi sebebiyle eser 
Tecrîdü't-Temhîd limâ ti'l-Muvatta 3 
mine'l-me‘ânî ve'l-esânîd adıyla da 
anılmaktadır. et-Temhîd’m bir sözlüğü 
niteliğinde olduğu için âlimlerin, muhta¬ 
sar oluşundan dolayı da hadis talebeleri¬ 
nin büyük ilgisini kazanan eserdeki biyog¬ 
rafiler müellif tarafından Mağrib alfabe¬ 
sine göre sıralanmış, fakat yayımlanırken 
yaygın alfabetik sıra esas alınmıştır. Eser 
Kahire’de (1350/1931) ve Beyrut’ta (ts. 
j Dârü'l-kütübi’l-ilmiyye)) neşredilmiş olup 
sonunda müellifin ez-Ziyâdât adlı risâ- 
lesiyer almaktadır. 3. el-İstizkârü'l-Câ- 
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mi‘ li-mezâhibi tukahâ’i'l-emşâr ve 
‘ulemâmı'1-aktâr fîmâ tezammenehü'l- 
Muvatta’ min me c âni'r-re :> y ve'l-âsâr. 
Son baskıda adı bu şekilde tesbit edilen 
eser bazı kaynaklarda el-İstizkâr li-me¬ 
zâhibi ... veya el-İstizkâr fîşerhi mezâ- 
hibi ... şeklinde de anılmaktadır. Müellif, 
et-Temhîd ’den sonra yaptığı bu çalışma¬ 
da el-Muvatta ’da yer alan mevküf ve 
maktû' rivayetleri, ayrıca farklı mezhep¬ 
lere mensup olup değişik bölgelerde ya¬ 
şayan kimselerin sözlerini şerhetmiştir. 
İki cildi Ali en-Necdî Nâsıf tarafından ya¬ 
yımlanan (Kahire 1391-1393/1971-1973) 
eserin tamamını Abdülmu'tî Emîn Kai- 
'acî üç cildi fihrist olmak üzere otuz cilt 
halinde neşretmiştir ( Beyrut 1414/1993). 
4. ez-Ziyâdât elletî lem teka c ti'l-Mu¬ 
vatta 5 ‘inde Yahyâ b. Yahyâ ve ravâhâ 
ğayruhû ti’l-Muvatta 5 . İbn Abdülber bu 
küçük risâlesinde, İmam Mâlik tarafından 
on yedi hocasından nakledildiği halde el- 
Muvatta ’ın Yahyâ b. Yahyâ e!-Leysî nüs¬ 
hasında yer almayan altmış dört rivayeti 
derlemiştir. Leys Suûd Câsim eseri “Zâ- 
hiretü'z-ziyâdât fı't-türâşi'l-İslâmî” adlı 
makalesinde incelemiştir (bk. bibi ). Eser 
bazı müstensihler tarafından et-Tekaş- 
şl'nin sonuna ilâve edildiği için bu eserle 
birlikte yayımlanmıştır. S. el-Ecvibetü’l- 
müstev c ibe fi'l-mesd’ili'l-müstağribe 
fî kitâbi'l-Buhârî. İbn Abdülberr’in el- 
Ecvibe ‘ ani'l-mesâ’ili'l-müstağribe min 
kitâbi'l-Buhârî diye andığı bu eserin (el- 
İstizkâr, 1,265) Koyunoğlu Müze ve Kütüp- 
hanesi’nde (nr. 12213) elli üç varaklıkbir 
nüshası bulunmaktadır. 6. Câmi c u beyâ- 
ni 7- 7/m* ve tazlihî ve mâ yenbaği tî 
rivâyetihî ve hamlihî. İlmin ve ilim öğ¬ 
renme ve öğretmenin fazileti konularına 
dair olup aynı zamanda bir hadis usulü 
kitabı niteliğindedir. Eserin Ebü’I-Eşbâl 
ez-Züheyrî tarafından yapılan neşri (I-II, 
Riyad 1414/1994) rivayetlerin değerlendi¬ 
rilmesi açısından önemlidir. 7. el-Câmi‘. 
Küçük bir risâle hacmindeki eserde müs- 
lümanların ve özellikle talebelerin sahip 
olması gereken güzel huylarla görgü ku¬ 
ralları ele alınmıştır. el-Kâtî fi'l-hkh ’ın 
sonunda neşredilen eser (Beyrut 1407/ 
1987) Muhammed el-Morîtânî tarafın¬ 
dan ayrı bir kitap halinde de yayımlanmış¬ 
tır (Kahire 1398/1978). 8. el-Kâtî fî fü- 
rûTl-Mâlikiyye. Müellifin, talebelerinin 
isteği üzerine yazdığı bu muhtasar fıkıh 
kitabı fetva verirken dikkat edilmesi ge¬ 
reken hususları da ihtiva etmektedir. Mu¬ 
hammed el-Morîtânî doktora tezi olarak 


tahkik ettiği eseri Kitâbü'l-Kâfî tî fıkhi 
ehli'l-Medîne el-Mâlikî adıyla yayımla¬ 
mıştır (l-II , Riyad 1398/1978, 1400/1980; 
Beyrut 1407/1987). 9. İhtilâf âtü aşhâbi 
Mâlik b. Enes ve ihtilâtü rivâyetihim 
c anh. İmam Mâlik’in talebeleri ve mez¬ 
hebine mensup kimselerin fıkhî ihtilâfla¬ 
rını fıkıh kitapları tertibine göre ele alan 
muhtasar bir çalışmadır. Eserde mezhe¬ 
bin önde gelenlerinin bu kabil görüşleri¬ 
ne işaret edilmekle yetinilmiş, ihtilâfların 
delilleri zikredilmemiştir. Eserin “Kitâ- 
bü’t-Tahâre” ve ‘‘Kitâbü’ş-Şalât’’ adlı bö¬ 
lümlerinin bazı kısımları Fas Hizânetü’l- 
Melikiyye’de bulunmaktadır (Mahtûtâti’l- 
Mağribi'l-ûlâ, nr. 4). 10. el-İnşâf iîmâ 
beyne’l-muhtelifîne Culemâ’i’l-müsli- 
mîne) fî (kıraati) bismillâhi'r-rahmâ- 
ni'r-rahîm fî Fâtihati'l-kitâb mine'l-ih- 
tilât. Fâtiha’nın baş tarafındaki besme¬ 
lenin namazda okunup okunmaması ko¬ 
nusunda âlimlerin farklı görüşlerine yer 
verdiği bu risâlede müellif Mâliki olma¬ 
sına rağmen Şâfiî’nin görüşünü tercih 
etmiştir. Eser İbn Abdülberr’e ait risâle- 
ler arasında yayımlanmıştır (Kahire 1343/ 
1924). 

B) Tarih ve Tabakat. 1 . ed-DÜrer fi'h- 
tişâri'l-meğâzî ve's-siyer. Siyer alanın¬ 
da Endülüs’teki ilk çalışmalardan biri 
olan eser altı bab halinde düzenlenmiş¬ 
tir. İbn Abdülberr’e nisbet edilen el-Me- 
ğâzî muhtemelen ed-Dürer 'den ibaret¬ 
tir. İbn İshak’ın eî-Meğözfsini esas alan 
müellif Mûsâ b. Ukbe ve Vâkıdî'den de 
faydalandığını söylemektedir. İbn Abdül¬ 
ber, eserde yer alan bilgileri senedleriyle 
birlikte naklederek bu senedlerin sağlam¬ 
lık derecesini belirtmiş, zaman zaman si¬ 
yerle ilgili olaylardan hareketle fıkhî hü¬ 
kümlere de işaret etmiş, tartışmalı ko¬ 
nularda ihtilâfları gidermeye çalışmış ve 
kendi tercihini ortaya koymuştur. Ayrıca 
olayları anlatırken Kur’an âyetlerini ve es- 
bâb-ı nüzulü dikkate almıştır. Endülüs'te 
ve Doğu'da kazandığı şöhret sebebiyle 
eserden İbn Hazm Cevâmfu's-sîre’ de, 
Süheylî er-Ravzu'l-ünüf’te, Kelâî el-İk- 
titâ ’ bi-sîreti'1-Muştatâ ’da, Doğulu âlim¬ 
lerden İbn Seyyidünnâs ‘ Uyûnü'l-eşer’- 
de, Ali b. Muhammed el-Hâzin er-Ravi 
ve'l-hadâ’ik’ta, Şemseddin eş-ŞâmîSii- 
bülü'l-hüdâ ve'r-reşâd ’da önemli ikti¬ 
baslarda bulunmuşlardır. ed-Dürer Şev¬ 
ki Dayf (Kahire 1386/1966, 1403/1983), 
Mustafa Dîb Buğa (Dımaşk 1405/1984) ve 
Dârü’l-kütübi’l-ilmiyye (Beyrut 1405/1984) 
tarafından yayımlanmıştır. 2. el-İstî‘âb* 
tî ma'rifeti'l-aşhâb. Sahâbe biyografısi- 
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ne dair günümüze ulaşan ilk eserlerden 
biri olup tarih ve tabakat alanındaki yir¬ 
mi kadar kitaptan faydalanılarak kaleme 
alınmıştır. Eser ilk defa Haydarâbâd'da 
(I-11,1318-1319/1900-1901 ) ve Mağrib al¬ 
fabesi tertibine göre el-İşâbe nin kena¬ 
rında {i-IV, Kahire 1328/1910) yayımlan¬ 
mış, daha sonra tahkikli neşirleri yapıl¬ 
mıştır. Eserin çeşitli muhtasarları bulun¬ 
maktadır. 3. el-İstiğnâ 7 fî esmâ’i'l-meş- 
hûrîn min hameleti'1-Hlmi bi'l-künâ 
(Kitâbü’l-Istiğnâ fî ma‘rifeti’l-künâ). Şa¬ 
hısların Mağrib alfabesi tertibine göre 
sıralandığı eser isimleri bilinmeyip kün¬ 
yeleriyle tanınan ashap, tâbiîn ve diğer 
meşhur kimselere dair olup Abdullah 
Merhûl es-Sevâlime tarafından Câmiatü 
Ümmi’l-kurâ'da ( Kü 11 iyyetü ’ş-şerîa ) doktora 
tezi olarak hazırlandıktan sonra ( 1403- 
1404/1983-1984) neşredilmiştir (Riyad 
1405/1985). 4. el-İntikâ 7 fî fezâ 7 ili'ş-şe- 
lâşeti'l-e 7 immeti'l-fukahâ 7 Mâlik, Ebî 
Hanîfe ve'ş-Şâfi‘î. Müellifin üç büyük 
mezhep imamının hal tercümelerini, ye¬ 
tişme şartlarını, fıkhî yöntemlerini ve 
müslümanların onlara olan itimatlarının 
sebeplerini ortaya koymaya çalıştığı bir 
eserdir. Birinci bölümde İmam Mâlik'e, 
talebelerine ve mezhebin önde gelenle¬ 
rine, ikinci bölümde Şâfıî’ye mezhebinin 
önde gelenlerine, üçüncü bölümde Ebû 
Hanîfe, Ebû Yûsuf, İmam Muhammed ve 
Züfer’le ilgili haberlere yer verilmiştir. el- 
İntikâ 7 Kahire’de(1 350/1931 ) ve Beyrut’¬ 
ta (nşr. Abdülfettâh Ebû Gudde, 1417/ 
1997) yayımlanmıştır. S. el-İnbâh ‘alâ 
kaba 1 ili'T-mvât. el-İstî‘âb’ m mukaddi¬ 
mesi mahiyetinde olup el-İstî‘âb’da ge¬ 
çen râvilerin nesebi ve kabilelerine dair 
geniş bilgilerin yer aldığı eserde Arap ka¬ 
bilelerinin Câhiliye ve İslâm dönemindeki 
durumu, fetihlerdeki rolleri ve coğrafî da¬ 
ğılımları gibi konulara temas edilmiştir. 
Eser önce müellifin el-Kaşd ve'l-ûmemi- 
nin sonunda (Kahire 1350), daha sonra İb- 
râhim el-Ebyârî tarafından muhtelif fih¬ 
ristleri yapılmak suretiyle müstakil olarak 
neşredilmiştir (Beyrut 1405/1985). 6. el- 
Kaşd ve'l-ümem fi't-ta'rîf bi-uşûli en- 
sâbi'l- c Arab (fî marifeti ensâbi’l-‘Arab) 
ve i-‘Acem min evveli (ve evvelâ) men 
tekelleme bi'l-‘Arabiyyeti mine’l- 
ümem (Kahire 1350/1931). Arap kabile¬ 
lerine ve coğrafyaya dair küçük bir risale 
olan eserde insan türünün ortaya çıkışı, 
farklı kabilelere ayrılışı, yeryüzüne dağı¬ 
lışı gibi konular ele alınmaktadır. Şarki¬ 
yatçıların özel bir ilgi gösterdiği eser, Rus 
şarkiyatçısı Kratchkovsky tarafından ha¬ 
dislerin coğrafya yardımıyla açıklanması 


çabalarının tamamlanması bakımından 
önemli bir adım olarak değerlendirilmiş¬ 
tir (Tarihu’l-edebi’l-coğrâfiyyi’KArabî, I, 
273). 7. Teıcümetü’l-İmâm Mâlik b. 
Enes. Eserin Rabat'ta ei-Mektebetü’l-âm- 
me’de bir nüshası, Kahire'de Ma‘hedü’1- 
mahtûtâti'l-Arabiyye’de bir mikrofilmi 
bulunmaktadır. 8. et-Ta‘rîf bi-cemâ'a 
min fukahâ 7 i'l-Mâlikiyye. İbn Abdül- 
ber, önde gelen yirmi Mâlikî fakihinin bi¬ 
yografisine dair olan bu küçük risâleyi ba¬ 
zı talebelerinin isteği üzerine kaleme al¬ 
mıştır. Eserde yer alan fakihlerin herhan¬ 
gi bir tertip gözetilmeksizin sıralanması, 
risâlenin bizzat müellif tarafından yazıl- 
mayıp bir talebesi tarafından kitap hali¬ 
ne getirildiği kanaatini uyandırmaktadır. 
Risâlenin Kahire Ma‘hedü'l-mahtûtâti’1- 
Arabiyye'de bir fotokopisi bulunmakta¬ 
dır (Tarih, nr. 629). 

C) Edebiyat ve Ahlâk. 1. Bebcetü 7- 
mecâlis* ve ünsü'l-mücâlis ve şah- 
zü'z-zâhini ve'l-hâcis. İbn Abdülberr’in 
edebî kişiliğini ortaya koyan eser büyük 
ilgi görmüş, rivayetine ve ihtisarına önem 
verilmiştir. Muhammed Mürsî el-Hûlî'nin 
tahkikiyle yayımlanan eseri (I-Il, Kahire 
1382/1962; I-III, Beyrut 1402/1982) Ebû 
Abdurrahman Sahr el-Mâdî el-Müntekâ 7 
min Behceti'l-mecâlis adıyla ihtisar et¬ 
miştir (Riyad 1415/1995). Brockelmann’ın 
müellife nisbet ettiği ( GAL Suppl., 1,629) 
el-Emşâlü’s-sâ 7 ire ve'1-ebyâtü'n-nâdi¬ 
re ile (Dârü'l-kütübi’l-Mısriyye, Edeb, nr. 
1963) (Risale fî) Edebi'l-mücâlese (nşr. 
Semîr Halebî, Kahire 1409/1989) ayrı eser¬ 
ler olmayıp Behcetü'l-mecâlis’m bazı 
bölümlerinden (“Bâbü edebi’l-mücâlese 
ve hakkiT-celîs"ten “Bâbü’l-hak ve’l-bâ- 
tıl”a kadar) ibarettir. Brockelmann’m ka¬ 
yıtlarından hareketle Risale fi'l-edebi'l- 
mücâlese' nin yegâne nüshasını tesbit 
ettiğini ileri sürerek eseri tahkik eden Fâ- 
yez Abdünnebî el-Kaysî ve onu ikinci de¬ 
fa tahkik eden Semîr Halebî (Tanta 1409/ 
1989) aynı hatayı tekrarlamışlardır. 2. el- 
İhtibâl bimâ fî şi‘ri Ebi'l-'Atâhiye mi- 
ne'l-hikemi ve'l-emşâl. Ebü’l-Atâhiye’- 
nin (ö. 210/825 )?]) şiirlerinin toplandığı 
eserde şiirler Mağrib alfabesi esas alına¬ 
rak kafiye harflerine göre sıralanmıştır. 
Eserin Medine Ârif Hikmet Kütüphane- 
si’nde bir nüshası (Edeb, nr. 18), Kahire 
Ma’hedü’l-mahtûtâti’l-Arabiyye’de ise (nr. 
1036) bunun bir fotokopisi bulunmakta¬ 
dır. el-İhtibâl, Ebü’l-Atâhiye’nin şiirleri¬ 
ni yayımlayan Luvîs Şeyho ve Şükrü Fay- 
sal’ın çalışmaları içerisinde de yer almak¬ 
tadır (DİA, X, 295). 3. Muhtârât mine'ş- 
şi‘r ve’n-neşr (Brockelmann, GAL Suppl., 


1,629). 4. Nüzhetü'l-müstemti‘în verav- 
zü'l-hâ 7 ifîn (a.g.e., a.y.). 

Kaynaklarda İbn Abdülberr’e nisbet edi¬ 
len daha başka eserler de vardır. Bunlar 
arasında hadisle ilgili olarak İstizhâr fî 
turuki hadîsi ‘Ammâr (el-lstf âb, 11,448), 
İhtişâru Kitâbi't-Tahrîr (Kâdî İyâz, Tertî- 
bü’l-medârik, 111, 810), İhtişâru Kitâbi't- 
Temyîz (a.g.e., a.y.), et-Teğaftâ bi-ha- 
dîşi'l-Muvatta 7 (Hediyyetü’l-‘arifin, II, 
55), Hadîsi i Mâlik hârice'l-Muvatta 7 
(Kâdî İyâz, Tertîbü’l-medârik, I, 200), eş- 
Şevâhid fîişbâtihaberi'l-vâhid (et-Tem- 
hîd, 1, 2), c Avâlî İbn ‘Abdilber fi'l-hadîş 
(Kâdî İyâz, el-Gunye, vr. 94), Vaşlii mâ fi'l- 
Muvatta 7 mine'l-mürsel ve'l-münkatı‘ 
ve'l-mu‘dal (Kettânî, s. 15), Manzûme 
fi's-sünne (İbnü’l-Ebbâr, el-Mu‘cem, s. 32), 
Müsnedü İbn ‘Abdilber (Huzâî, s. 741) 
gibi eserleri saymak mümkündür. Fıkıh 
ilmine dair el-İşrâf c alâ mâ fî uşûli'l-fe- 
râ 7 iz mine'l-icmâ‘ ve'l-ihtilâf (Kâdî İyâz, 
el-Gunye |nşr. Mahir Züheyr Cerrâr], s. 
123) ve Cevâ 7 izü's-sûltân da (İbn Hacer, 
Hedyü’s-sârî, s. 425) halen mevcudiyeti 
tesbit edilememiş eserleridir. Tarih ve 
tabakat alanında Ahbâru e 7 immeti'l- 
emşâr( Humeydî, s. 368), Fezâ 7 ilü Mün- 
zir b. Sa c îd adıyla da anılan Ahbârü'l- 
KâdîMünzirb. Sa c îd el-Bellû\î (İbnü’l- 
Ebbâr, et-Tekmile, 111, vr. 149), Ahbârü'l- 
kudât (Nübâhî, s. 44,54, 55), İhtişâru Tâ¬ 
rihi Ahmed b. Sa‘îd b. Hazm eş-Şade- 
fî (İbnü'l-Faradî, 1,43-44), A‘lâmü'n-nü- 
büvve (ed-Dürer fi’l-meğâzî ve’s-siyer, s. 
31), Târîhu şüyûhi İbn ‘Abdilber (Mak- 
karî, III, 69) ve Fehresetü'ş-Şeyh Ebî 
‘Ömer b. ‘Abdilber (İbn Hayr, s. 249), 
Tevâlîfü’l-fakih Ebî 'Ömer b. ‘Abdilber 
(a.e., s. 444), Mihanü’l-'ulemâ 7 (ed-Dü¬ 
rer fi’l-meğâzî ue’s-siyer, s. 49); kıraat il¬ 
mine dair olanlar arasında el-Medhal 
fi’l-kırâ 7 ât ( Keşfü’z-zunûn, II, 1644; He- 
diyyetü’l-'ârifîn, II, 55), el-İktifâ 7 fî kı- 
râ 7 ati Nâfi‘ ve Ebî ‘Anır b. el-‘Alâ 7 bi- 
tevcîhi mâ’htelefâ fîh (Humeydî, s. 
368), et-Tecvîd ve’l-medhal ilâ ‘ilmi'l- 
Kur 7 ân bi't-tahdîd (a.e., s. 368), el-Be- 
yân ‘an tilâveti'l-Kur 7 ân (İbn Hayr, s. 
72); edep ve ahlâka dair olanlar arasında 
ise el-İnşâf fî esmâ 7 illâh (Zehebî, Tezki- 
retü'l-huffâz, III, 1129), el-Büstân fi'l-ih- 
vân (Kâdî İyâz, Tertîbü’l-medânk, III, 810), 
er-Rekâ 7 ik, el-‘Aklü ve'î-‘ukalâ 7 ve mâ 
câ 7 e fî evşâfihim ‘ani'l-‘ulemâ 7 i ve'l-hü- 
kemâ 7 ( Behcetü’l-mecâlis, 1, 532) bulun¬ 
maktadır. 

İbn Abdülberr’in hayatı ve İlmî kişiliği 
çeşitli araştırmalara konu olmuştur. Ab- 
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İBN ABDÜLBER en-NEMERÎ 


durrahman en-Nahlâvfnin Yûsuf b. ‘Ab- 
dilber el-Kurtubî (Dımaşk 1406/1986), 
Muhammed b. Yaîş'in el-İmâm Ebû 
‘Ömer Yûsuf b. ‘Abdilber (Rabat 1410/ 
1990) ve Medresetü'l-imâm el-hâfız Ebî 
‘Ömer İbn ‘Abdilber fi'l-hadîş ve'l-fıkh 
ve eşeruhû fî ted‘îmi'l-mezhebi’l-Mâ- 
likî bi’l-Mağrib {Rabat 1414/1994) adlı 
eserleri, İsmail en-Nedvî'nin İbn ‘Abdil¬ 
ber ve cühûdühû fi'l-hadîş ve'l-fıkh 
adlı yüksek lisans tezi (1384/1964, Câmia- 
tü'l-Kahire Külliyyetü dâri'l-ulûm Kısmü'ş- 
şerîa), Abdullah b. Mübarek el-Bûsî’nin 
İcmâ‘âtü İbn ‘Abdilber fi'l-fbâdât cem- 
‘an ve dirûseten (Riyad 1416/1995) ve 
Sâlih Ahmed Rızâ'nın M edresetü'l-ha- 
dîş fi'l-Endelüs ve imâmühâ İbn ‘Ab¬ 
dilber (1390/1989, Câmiatü'l-Ezher Kül- 
liyyetü usûli'd-dîn Kısmü’l-hadîs) adlı dok¬ 
tora tezleri, Tâhir b. Sâdık el-Ensârî'nin 
el-Hâfız İbn ‘Abdilber en-Nemerî mu- 
haddişen (1397/1977, Câmiatü Ümmi’l- 
kurâ Külliyetü'ş-şerîa Fer’u’l-Kitâb ve’s- 
Sünne), Abdülazîz el-Hûlî’nin el-Fikrü't- 
terbevî fi'l-Endelüs beyne İbn Hazm 
ve İbn ‘Abdilber (Kahire 1398/1978) ve 
Ali Süleyman er-Rabî‘in İbn !Abdilber 
ve ârâ’ühû et-terbeviyye (1409/1988, 
Câmiatü Ümmi'l-kurâ Kısmü't-terbiye) adlı 
yüksek lisans tezleri, Leys Suûd Câsim'in 
İbn ‘Abdilber el-Kurtubî mü'errihen 
adlı yüksek lisans tezi (Kahire 1405/1984) 
ve İbn ‘Abdilber el-Endelüsî ve cühû¬ 
dühû fi't-târîh adlı eseri (Kahire 1408/ 
1988), Süleyman b. Sâlih el-Gusn’un yük¬ 
sek lisans tezi olarak hazırladıktan sonra 
yayımladığı ‘Akidetü'l-imâm İbn ‘Ab¬ 
dilber fi't-tevhîd ve’l-îmân (Riyad 1416/ 
1996) onun hadisçi, fıkıhçı, kelâmcı, tarih¬ 
çi ve eğitimci yönlerini ortaya koymakta¬ 
dır. 
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Lisânü'l-‘Arab, “nmr” md.; İbn Abdulber, 
Behcetü’l-mecâlis, 1, 35, 243, 361,532; a.mlf.. 
el-ktVâb (Bicâvî), I, 18; 11, 448, 714-715; 111, 
1387-1390, 1416; IV, 1552, 1559; a.mlf., el-Kâ- 
ft, 1, 43-83, 130-132; a.mlf., el-Kaşd ue'l-ümem 
fi't-ta c rîf bi-uşûli ensâbi’l-Arab ve’l-Acem, 
Kahire 1350/1931, s. 11, 19, 36-37; a.mlf., el- 
İnbâh c alâ kabâ'ili'r-ruvât, Kahire 1350/1931, 
s. 42-43; a.mlf., ed-Dürer fı'l-meğâzîue’s-siyer 
(nşr. Şevki Dayf), Kahire 1386/1966, s. 31,49, 
63, 147, 153, 163, 220, 256;a.mlf„ et-Temhld 
li-mâ fı’l-Muvatta’ mine’l-me'ânî ue’l-esânîd 
(nşr. Satd Ahmed E'râb), T ıtvân 1387-1407/1967- 
87, I, 2; a.mlf., Tecrîdü't-Temhîd, Beyrut, ts. 
(Dârü'l-Kütübi'l-ilmiyye), s. 59; a.mlf., Fethu’l- 
ber fi tertibi’l-fıkh li-Temhîdi İbn ' Abdilber ; Ri¬ 
yad 1416/1996, Mukaddime, s. 8-13; a.mlf., 
el-lstizkâr (nşr. Ali Nâsıf), Kahire 1391/1971, i, 
265; İbnü'l-Faradî, Târîhu ‘ ulemâ ’i Endelüs, 
Kahire 1386/1966, 1, 43-44; 11, 190-191; İbn 
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Hazm, el-/hfcâm(nşr. Zekeriyyâ Ali Yûsuf), Kahire, 
ts. (Matbaatü'l-Âsıme), VIII, 1067, 1070; a.mlf., 
Cemhere, s. 302; a.mlf., Ceuâmi‘ü’s-sîre, s. 58, 
73, 146, 152, 203, 219; a.mlf.. el-Faşl, Kahire, 
ts. (Mektebetü Hâncî), IV, 74, 112, 134; a.mlf., 
el-Mufâdale beyne'ş-şahâbe (nşr. Satd el-Efgâ- 
nî), Beyrut, ts., s. 171;Sâid el-Endelüsî, Tabakâ- 
tü’l-ümem, s. 96; Humeydî, Cezuetü'l-mukte- 
bis, Kahire 1381/1961, s. 128, 209, 254, 295, 
356, 367-369, 568; Feth b. Hâkân el-Kaysî, Ka- 
lâ’idü’l-Hkyân, Kahire 1283/1866, s. 71, 181, 
182; a.mlf., Matmahu'l-enfûs ve mesrahu’t-te- 
’ennüs fî mülehi ehli’l-Endelüs (nşr. M. Ali Şe- 
vâbike), Beyrut 1983, s. 294-297; İbn Bessâm 
eş-Şenterînî, ez-Zahîre, 111, 172-179, 189, 190; 
Kâdî İyâz, el-Gunye: Fihristû şüyûhi’l-Kâdi 
‘İyâz, Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye, nr. 1284, vr. 94; 
a.e. (nşr. Mahir Züheyr Cerrar), Beyrut 1402/ 
1982, s. 94, 123; a.mlf., Tertîbü’l-medârik, 1, 
200; 111, 810; IV, 808-810; İbn Hayr, Fehrese, s. 
51-52, 72, 249, 444; Ebû Tâhir es-Silefî, Mu- 
kaddimetü’l-lstizkâr, Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye, 
Mecmu 1 , nr. 71, vr. 12, 120; ibn Beşküvâl, eş- 
Şıta, I, 11, 142, 165, 168, 200-203, 240-241, 
251, 316, 348, 382; 11, 415; Dabbî. Buğyetü’l- 
mültemis. Kahire 1387/1967, s. 457, 460; İb- 
nü'l-Esîr, Üsdü’l-ğâbe,\, 11; Ebû'l-Bekâ er-Run- 
dî, Rauzatü’l-üns, Mahtûtâtû'l-Mağribi’l-musav- 
vere bi-Ma'hedi’l-mahtûtâti’l-Arabiyye, Mekte- 
betü’l-hâssa, nr. 12, vr. 7; İbnü’l-Ebbâr. el-Mu‘- 
cem fî aşhâbi’l-imâm Ebî 'Alî eş-Şadefî, Mad¬ 
rid 1302/1885, s. 32; a.mlf., et-Tekmile, Ma'he- 
dü’i-mahtûtâti’l-Arabiyye, 11, vr. 149; a.e. (nşr. 
İzzet Attâr el-Hüseynî - Abdülganî Abdülhâlik), 
Kahire 1376/1956, 1, 371; a.mlf., Etâbû ’l-küt- 
tâb (nşr. Sâlih el-Eşter), Dımaşk 1380/1961, s. 
220, 221;a.mlf., el-Hulletû’s-siyerâ ’ (nşr. Hüse¬ 
yin Mûnis), Kahire 1383/1963, II, 37; İbn Halli- 
kân. Vefeyât, VII, 66-72; İbn Satd el-Endelüsî, 
el-Muğrib, 11, 402; İbn İzârî, el-Beyânü’l-muğ- 
rib, Beyrut, ts. (Dârü's-Sekâfe), III, 194, 225, 227; 
Abdurrahman b. Muhammed ed-Debbâg. Me- 
‘âlimü’l-îmân , Kahire, ts. (Mektebetü Hâncî), 
III, 159-163; İbn Rüşeyd, İfâdetü’n-naşîhl nşr. 
Muhammed b. Habîb el-Hoca), Tunus, ts., s. 96- 
102;Zehebî, Tezkiretü’l-huffâz.HI, 1128-1132; 
a.mlf., A'lâmü'n-nübelâ', XVIII, 153-163; a.mlf.. 
el-Müştebih, I, 117; a.mlf.. Târîhu’l-lslâm: se¬ 
ne 461-470, s. 142;a.mlf., Dûvelü'l-lslâm, Bey¬ 
rut 1985, s. 237;a.mlf., el-'Ulüu li’l-'aliyyi’l-ğaf- 
fâr (nşr. Ebû Muhammed Abdülmaksûd), Riyad 
1416/1995, s. 249-250; İbn Kayyim el-Cevziy- 
ye, Medâricü's-sâlikîn, Kahire, ts. (Matbaatü's- 
sünneti'l-Muhammediyye). II, 323;Huzâî, Tah- 
ricü’d-Delâlâti’s-sem'iyye, s. 741; Nübâhî, 7a- 
rîhu kudâti’l-Endelüs, Beyrut 1401/1980, s. 43- 
44, 54, 55; İbn Ferhûn, ed-Dîbâcü’l-müzheb, 1, 
48, 149; II, 367, 370; İ'on Haidûn, Mukaddime, 
III, 250; İbn Hacer, el-lşâbe, I, 3; a.mlf., Fethu’l- 
bârî, Kahire 1380/1960, VII, 16, 17, 58; a.mlf.. 
Tehzîbü't-Tehzîb, VII, 273; a.mlf., Hedyü’s-sârî, 
Kahire 1380/1960, s. 425; Süyûtî, Tabakâtü’l- 
huffâz (Ömer), s. 432-433; Taşköprizâde, Mif- 
tâhu’s-sa‘âde, II, 143; Makkarî, Nefhu’t-tîb, II, 
69-79, 113, 114; III, 69; IV, 30; Keşfü'z-zunûn, 
I, 263; II, 1545, 1644; İbnü’l-İmâd, Şezerat, III, 
314-316; Hânsârî, Ravzâtü’l-cennât (nşr. Ese- 
dullah İsmâiliyyân). Kum, ts. (Matbaatü’l-Hay- 
deriyye), VIII, 333; Hediyyetü’l-'ârifîn, II, 55, 
550-551; Y. S. Alus, Fihristi’l-mahtûtâti’l-'Ara- 
b'ıyye fii-hizâneti’l-'âmme, Rabat 1342/1923, 


s. 22, 60; Kettânî, er-Risâletü’l-müstetrafe, s. 
15; a.e. (Özbek), s. 7, 46, 79, 233, 252, 256, 
258, 401,407, 413; Emîr Şekîb Arslan, el-Hule- 
lü’s-sündüsiyye, Kahire 1358/1939, 111, 218; 
Mahlûf, Şeceretû’n-nûr, I, 119; Brockelmann, 
GAL, I, 453-454; SuppL, I, 298, 628-629; A. G. 
Palencia, Târîhu’l-fikri’l-Endelûsî (trc. Hüseyin 
Mûnis), Kahire 1375/1955, s. 37; Kratchkovsky, 
Tânhu'l-edebi’l-coğrâfıyyi’l-‘Arabi (trc. Selâ- 
haddin Osman Hâşim), Kahire 1377/1957, I, 
273; Abdülhay el-Kettânî, Fihrisü’l-fehâris, Fas 
1347/1928, I, 51, 81, 83, 418, 510, 523; II, 
604,611,776, 842-843,995, 1098, 1123; Sez¬ 
gin, GAS, I, 287, 459, 461; Ahmed Şelebî, Târî- 
hu’t-terbiyeti'l-İslâmiyye, Kahire 1973, s. 58-71; 
Ramazan Şeşen, Neuâdirü’l-mahtûtâti'î-'Ara- 
biyye, Beyrut 1975,1, 127; Abdurrahman Ali el- 
Haccî, Târihui-Endetüs minei-feth hattâ süku¬ 
ti Gırnata, Dımaşk 1396/1976, s. 414; Muham¬ 
med el-Morîtânî, İbn Abdilber en-Nemerî ue ri- 
sâletühû fi’l-ahlâki’l-lslâmiyye, Riyad 1397/ 
1977; Nâtık Sâlih el-Matlûb, Fehârisû şûyûhi’l- 
‘ ulemâ s fl’l-Mağrib ve'l-EndelCıs (doktora tezi, 
1398/1978, Câmiatü Ayni'ş-şems Kısmü't-târîhi'l- 
islâmî), II, 55; Manuela Marin Nino, "La Obra 
Genealogica de İbd Abd al-Barr”, Actas de tas 
Jornadas de Cultura Arabe e Islamica (1978), 
Madrid 1981, s. 204-229; Abdülhâdî Ahmed el- 
Hüseysin, Mezâhirû’n-nehdati'l-hadîşiyye fi 
‘ahdi Ya‘küb ei-Manşûri'l-Muuahhidî, Tıtvân 
1402/1982,1, 242; Leys Suûd Câsim. İbn Abdil¬ 
ber el-Endelüsî ue cühûdühû fi’t-târîh, Mansû- 
re 1407/1986; a.mlf., “Zâhiretü'z-ziyâdât fı’t- 
türâşi'l-İslâmî: dirâse tahlîliyye tatbîkıyye min 
(ıılâli kitâbi'l- İstî'âb li’bn 'Abdilber el-Kurtu¬ 
bî”, Mecelletüi-CâmFatii-İslâmiyyeti’l-âlemiy- 
ye, sy. 4, İslâmâbâd 1416-17/1996-97; Abdur¬ 
rahman en-Nahlâvî, Yûsuf b. Abdilber el-Kur- 
tubî, Dımaşk 1406/1986, s. 9-13;Cezzâr, Medâ- 
hilü’l-mtfellifîn, II, 942-943; Süleyman b. Sâlih 
el-Gusn, Akidetü’l-imâm İbn Abdilber fı't-teu- 
hîd ue’l-îmân, Riyad 1416/1996, s. 19-63; Ab- 
derrahman Mahdjoub, “ibn ’Abd al-Barr al- 
Qurt’ubî, al-Qaçd wa’l-amam fı’t-ta’rîf bi’uçûl 
ansâb al-’Arab waT-’Ajam”: “Le dessein et le 
projet de faire connaître les origines des races 
arabes et etrangeres”, RAfr., sy. 101, Tunus 
1957, s. 45-84; Muhammed Zuhûrülhak, “Âşâ- 
ru İbn 'Abdilber el-Kurtubî”, Ba'şü’l-lslâmî, 
XXII/l-2, Leknev 1397/1977; Muhammed Be- 
nîîş, “İbn 'Abdilber hâfızüT-Mağrib”, Mecelletü 
Dân’l-hadîşi'l-Haseniyye, Rabat 1401/1981, s. 
195-230; Rafael Pinilla, “Una Obra Andalusı de 
Adab: La Bahyat al-Mayâlis de İbn ‘Abd al- 
Barr”, Sharq al-Andalus, sy. 6, Alicante 1989, 
s. 83-101; A. N. M. Raisuddin, “ibn ‘Abd al-Barr 
and his Contribution to the Study of Hadith 
Literatüre in Spain”, Müslim Education Quar- 
terly, V1I/3, Cambridge 1990, s. 28-34; Muham¬ 
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hîd li’bn‘Abdilber”, el-Muuâfakât, 1V/4, Ceza¬ 
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bî”, Mecelletü'1-Va‘yi'l-İslâmî, sy. 361, Küveyt 
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İBN ABDÜLHÂDÎ, Şemseddin 


İBN ABDÜLBER es-SÜBKÎ 

{ , ^ 

Ebü’l-Bekâ Bahâüddın 
Muhammed b. Abdilberr 
b. Yahya es-Sübkî 
(ö. 777/1375) 

Şâfiî fakihi. 

L J 

Sübkî ailesine mensup olup 707 yılı Re- 
bîülewelinde (Eylül 1307) doğdu. Kutbüd- 
din es-Sünbâtî, Zeynüddin el-Ketnânî ve 
diğer âlimlerden fıkıh, dedesi Sadreddin 
ile Alâeddin el-Konevî ve amcasının oğlu 
Takıyyüddin es-Sübkî'den usûl-i fıkıh ve 
usûlü'd-dîn, Ebû Hayyân el-Endelüsfden 
nahiv. Kadı Celâleddin Hatîb el-Kazvînî’- 
den meânî dersleri aldı. Mizzî, Birzâlî, Ce- 
zerî, Haccâr ve Hâfız Ebü’l-Abbas ed-Dim- 
yâtî’den hadis okudu. Kendisinden başta 
oğlu Bedreddin olmak üzere Ebû Hâmid 
İbn Zahîre, Cemâleddin el-İsneVî, Şerefed- 
din el-Erzincânî, Şehâbeddin Ahmed b. 
İbrahim el Keşşî el-Hanefî gibi âlimler 
ders aldılar. 

739 (1338) yılında Tâkıyyüddin es-Süb¬ 
kî Dımaşk'a kadı olunca onunla birlikte 
Kahire'den Dımaşk’a giden İbn Abdülber 
bir süre sonra onun nâibi oldu. Burada 
Atabekiyye, Zâhiriyye, Berrâniyye, Revvâ- 
hiyye ve Kaymeriyye medreselerinde ver¬ 
diği derslerle şöhreti yayıldı. 759'da (1358) 
Dımaşk’ta Takıyyüddin’in oğlu Tâceddin 
es-Sübkî’nin kadılık görevinden ayrılma¬ 
sının ardından bir ay müddetle Dımaşk 
kadılığı yaptıktan sonra Trablus kadılığı¬ 
na tayin edildi. 765 (1364) yılında Kahi- 
re’ye dönen İbn Abdülber burada İzzed- 
din İbn Cemâa’nın kadı nâibliğine getiril¬ 
di. Daha sonra kazaskerlik, kâdılkudâtlık, 
devlet bütçesinden yapılan her türlü alım 
satım işlerine bakan beytülmâl vekilliği ve 
nihayet Memlükler’de sultanın savaş vb. 
sebeplerle devlet merkezinden ayrılması 
halinde devlet işlerini yürüten, bütün iş¬ 
lemlerde kendi özel imza ve mührünü 
kullandığı için “es-sultânü’s-sânî" diye 
anıldığı el-vekâletü's-sultâniyye (nâibü's- 
sultân, niyâbetü's-saltana) görevlerinde bu¬ 
lundu. 773’te (1371-72) Dımaşk kâdılku- 
dâtlığına getirildi ve 777 (1375) yılına ka¬ 
dar bu görevde kaldı. 775 (1373) yılı baş¬ 
larında ise Gazzâliyye, Âdiliyye ve Nâsıriy- 
ye medreselerine müderris, Eşrefıyye Dâ- 
rülhadisi’ne hoca (şeyh) olarak tayin edil¬ 
di. Ayrıca ölümünden bir ay önce Emeviy- 
ye Camii’nde hatiplik görevine getirildi. 
İbn Abdülber. bazı kaynaklara göre 777 


yılı Rebîülevvel ayında (Ağustos 1375), bazı 
kaynaklara göre ise 13 Rebîülâhir777'de 
(11 Eylül 1375) vefat etti. 

İbn Abdülber tefsir, fıkıh, usul, lügat, 
nahiv ve edebiyat ilimlerindeki geniş bil¬ 
gisine rağmen çeşitli resmî görevleri se¬ 
bebiyle eser yazmaya imkân bulamamış, 
yazmaya başladığı bazı eserleri ise ta¬ 
mamlayamamıştır. Kaynaklarda adı ge¬ 
çen eserleri şunlardır: Şerhu'r-Ravza 
(Yahyâ b. Şeref en-Nevevî’nin Raozatü’t- 
tâlibln adlı eserinin şerhi), Muhtaşarü'l- 
Matlab (İmam Gazzâlî'nin e/-Vaszf'inin 
Necmeddin Ahmed b. Muhammed tarafın¬ 
dan yapılmış el-Matlab adındaki şerhinin 
muhtasarı), Şerhu’l-Hâvi'ş-şağir (Ab- 
dülgaffâr b. Abdülkerîm el-Kazvînî’nin el- 
Hâui'ş-şağir adlı eserinin şerhi), Şeıhu 
Muhtaşari İbni'l-Hâcib (Cemâleddin İb- 
nü'l-Hâcib'in el-MuhtaşaradU eserinin ya¬ 
rım kalmış şerhi), Muhtaşarü’l-mezheb 
(muhtemelen Şâfiî mezhebinin görüşleri¬ 
nin özetlendiği bireser). Ayrıca bazı kay¬ 
naklarda İbn Abdülberr’in çeşitli şiirle¬ 
rine de rastlanmaktadır (Safedî, 111, 212- 
214; Süyûtî, 1, 153). 
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Safedî, el-Vâfı, 111, 210-214; İbn Kadı Şühbe, 
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254; Keşfü’z-zunû.rı, 1, 625; Kehhâle, Mu‘ce- 
mü’l-mü’ellifîn, X, 125; Ziriklî, el-A‘lâm (Fet- 
hullah), Vll, 55; Joseph Schacht, “Sübkî", İA, 

X| , 81 -82. t—| 

İMİ Ferhat Koca 

r İBN ABDÜLHÂDÎ, Cemâleddin ^ 
(bk. İBNÜ’l-MİBRED). 

L J 

F İBN ABDÜLHÂDÎ, Şemseddin ~ 

Ebû Abdillâh Şemsüddîn 
Muhammed b. Athmed b. Abdilhâdî 
es-Sâlihî ed-Dımaşkı 
(ö. 744/1343) 

Hanbelî fakihi ve muhaddis. 

L J 

İslâmî ilimlerin çeşitli dallarında birçok 
âlim yetiştiren İbn Kudâme ailesinden 
olup dedesi Abdülhâdî’ye nisbetle İbn Ab- 
dülhâdî lakabıyla tanınmıştır. Ayrıca İbn 


Kudâme el-Makdisî diye de anılır. 705 
(1305) yılında Dımaşk’ın Sâlihiye mahal¬ 
lesinde doğdu. Çağdaşı olan tabakat mü¬ 
ellifleri çoğunlukla doğum tarihi olarak 
705 yılını verirken (Safedî, el-Vâft, 11, 161; 
İbn Kesîr,XIV, 210; İbn Tağrîberdî, II, 587) 
kendisiyle bilgi alışverişinde bulunmuş 
olan Zehebî bir yerde 705 veya 706 yılın¬ 
da ( Tezkiretü’l-huffâz, İV, 1508), başka bir 
yerde 705’te veya ona yakın bir tarihte 
( el-Mu c cemü’t-muhtaş, s. 216), yine çağ¬ 
daşlarından İbn Receb ise 704 yılı Receb 
ayında (Şubat 1305) doğduğunu belirt¬ 
mektedir (ez-Zeyl‘alâ Tabakâti’l-Hanâbi- 
le, 11, 436; ayrıca bk. İbn Tolun, 11, 432; İb- 
nü'l-İmâd, VI, 141). 

Erken yaşlarda temel İslâmî ilimlerin 
öğrenimine başlayan İbn Abdülhâdî, as¬ 
rının şeyhülkurrâsı kabul edilen İbn Bas- 
hân Muhammed b. Ahmed’den kıraat, 
Ebü’l-Abbas el-Enderşî’den gramer, İbn 
Teymiyye’nin hocası Ebû Bekir Ahmed b. 
Abdüddâim es-Sâlihî, îsâ el-Mut‘im, Yû¬ 
suf b. Abdurrahman el-Mizzî ve Zehebî 
gibi âlimlerden hadis ve rivayet ilimleri¬ 
ni. Mecdüddin İsmâil b. Muhammed el- 
Harrânî ve Hanbelî mezhebinin diğer ba¬ 
zı meşhur âlimlerinden fıkıh okudu. On ye¬ 
di yaşlarında iken bir müddet Takıyyüddin 
İbn Teymiyye’den akaid ve kelâm dersle¬ 
ri aldı. İbn Abdülhâdî bu ilimlerin her bi¬ 
rinde köklü bir öğrenim görmüşse de da¬ 
ha çok hadis ricâli, ilel, cerh ve ta’dîl ko¬ 
nularında temayüz etmiş, Zehebî, İbn Ke- 
sîr ve Süyûtî gibi âlimler onu hadis hâfız- 
ları arasında saymışlardır. 

İbn Abdülhâdî, daha sonra öğretim ve 
telif çalışmalarına başlayarak Dımaşk’ta- 
ki Ziyâiyye. Sadriyye, Sabbâbiyye ve Öme- 
riyye medreselerinde hadis dersleri ver¬ 
di. Ömeriyye Medresesindeki derslerine 
bazan tanınmış Hanbelî âlimleri ve Dı- 
maşk halkından pek çok kişi de katılırdı 
(İbn Kesîr, XIV, 189). Ebü’l-Mehâsin el- 
Hüseynî onun görev yaptığı medreseleri 
sayarken Gıyâsiyye ve Mansûriyye (Zeylü 
Tezkireti'l-huffaz, s. 50), Süyûtî de Gıyâsiy- 
ye’nin adını zikrediyorsa da ( Buğyetü’l - 
uu c ât, s. 12), Dımaşk’ta özellikle Hanbelî- 
ler’in Gıyâsiyye adında bir medreseleri bu¬ 
lunmamaktadır. Dolayısıyla burada Ziyâ¬ 
iyye kelimesi bir zühul eseri olarak Gıyâ- 
siyye şeklinde yazılmış olmalıdır. Ayrıca 
Mansûriyye Medresesi de Dımaşk’ta de¬ 
ğil Kahire’de olup İbn Abdülhâdî'nin Mı¬ 
sır’a giderek orada ders verdiğine dair 
kaynaklarda herhangi bir bilgi mevcut 
değildir. 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


275 



İBN ABDÜLHÂDÎ, Semseddin 


Öğrencileri arasında Zehebî ile Selâhad- 
din es-Safedî gibi meşhur kişilerin de bu¬ 
lunduğu İbn Abdülhâdî’nin özellikle Zehe¬ 
bî ile olan ilişkisi bir hoca-talebe münase¬ 
betinden ziyade birbirinden faydalanan 
iki arkadaş ilişkisi şeklinde olmuştur (el- 
Mu'cemü’l-muhtaş, s. 216). Ahlâkî mezi¬ 
yetleri ve dinî ilimlerdeki derin vukufu ile 
çağdaşı olan âlimlerin takdirini toplayan 
İbn Abdülhâdî 10 Cemâziyelevvel 744 
(30 Eylül 1343) tarihinde Dımaşk’ta sıt¬ 
madan öldü ve Kâsiyûn Mezarlığı’na def¬ 
nedildi. 

İbn Abdülhâdî’nin, hocası Takıyyüddin 
İbn Teymiyye'nin hayatına dair müstakil 
bir kitap yazması ve onun bazı görüşleri¬ 
ni savunmak için çeşitli risâleler kaleme 
alması, aralarında hoca-talebe ilişkisinin 
ötesinde köklü bir düşünce birliği bulun¬ 
duğunu göstermektedir. Hâlebesi Safe- 
dî'nin, “Yaşasaydı ilimde şaşılacak dere¬ 
cede yükselecekti” ( A‘yânü’l- C aşr ; II, 425) 
diyerek övdüğü İbn Abdülhâdî, kısa süren 
hayatına rağmen yetmişi aşkın kitap ya¬ 
zarak Hanbelî mezhebi tarihi içerisindeki 
önemli yerini almıştır (eserlerinin listesi 
için bk. Tenkihu’t-Tahkik, neşredenin giri¬ 
şi, 1, 95-106; el-Muharrer fı’l-hadiş, neşre¬ 
denin girişi, 1, 43-53). 

Eserleri. 1 . el-Muharrer fi'l-hadîş. Ah¬ 
kâm hadisleri konusunda önemli kaynak¬ 
lardan olan İbn DakikulTd’in el-İlmâm fî 
ehâdîsi'l-ahkâm (Beyrut 1406/1986; nşr. 
Hüseyin İsmâil el-Cemel, I-Il, Riyad 1414/ 
1994) adlı kitabının ihtisarı olup fıkıh ki¬ 
tapları sistematiğine göre düzenlenmiş¬ 
tir. 1304 hadis ve haber ihtiva eden eser 
Yûsuf Abdurrahman el-Mar‘aşlî, Muham- 
med Selîm İbrâhim Semâre ve Cemâl 
Hamdî ez-Zehebî tarafından yayımlan¬ 
mıştır (l-II, Beyrut 1405/1985). 2. Tenki- 
hu’t-Tahkik fî ehâdîşi’t-Tcflîk. Ebü’l-Fe- 
rec İbnü’l-Cevzî’nin, Ebû Ya’lâ el-Ferrâ’ya 
ait et-Ta c Iîku ’l-kebîr fi'l-mesâ’ili’l-hilâ- 
fiyye beyne'l-e'imme adlı eserde geçen 
hadisleri tahkik ve tashih ettiği et-Tah- 
k'ık fî ehâdîşi'l-hilâf (nşr. Mes'ad Abdül- 
hamîd Muhammed es-Sa'denî - Muham- 
med Fâris, 1-11, Beyrut 1415/1994) adlı ki¬ 
tapta bulunan hadislerden bazılarının se- 
nedlerinin kısaltılması ve bazı yeni konu¬ 
ların ilâve edilmesiyle meydana getiril¬ 
miştir. İbn Abdülhâdî burada hadis râvi- 
leri, hadislerin sıhhat veya zayıflık dere¬ 
cesi ve İbnü’l-Cevzî’nin hakkında görüş 
belirtmediği bazı râvilerin hayatları hak¬ 
kında geniş bilgi vermiştir. Hilâfla ilgili 
toplam 351 meselenin incelendiği eser¬ 


de İbnü’l-Cevzî’nin bazı yanlışları ve çe¬ 
lişkileri de gösterilmiştir (I, 119-125, neş¬ 
redenin girişi). Eser M. Hâmid el-Fıki 
(Kahire 1954) ve Âmir Haşan Sabrî (el- 
Ayn 1409/1989) tarafından neşredilmiş¬ 
tir. 3. Risale latife fî ehâdîşi mütefer¬ 
rika za c îfe. Özellikle fıkıh kitaplarında 
çeşitli hükümlerin dayandırıldığı bazı 
zayıf hadisleri tesbit eden önemli bir risâ- 
ledir (nşr. Muhammed îd el-Abbâsî, Dı- 
maşk-Beyrut 1400/1980, 1404/1983; Ri¬ 
yad 1408/1987). 4. KavâHdü uşûli'l-fıkh 
(nşr. Cemâleddin el-Kâsımî, Dımaşk, ts., 
fıkıh ve tefsir usulüne dair iki risâle ile bir¬ 
likte bir mecmua içerisinde). 5. eş-Şâri- 
mü'l-münekkî fi'r-red C ale's-Sübkî. Şâ- 
fiî âlimlerinden ve İbn Teymiyye’nin en 
büyük muarızlarından biri olan Takıyyüd- 
din es-Sübkî’nin kabir ziyareti konusun¬ 
da İbn Teymiyye’nin görüşlerini tenkit et¬ 
tiği Şifâ’ü's-sekâm fî ziyareti hayri'l- 
enâm adlı eserindeki iddialara cevap ver¬ 
mek için yazılmıştır (Kahire 1318/1900; 
Riyad 1983; Beyrut 1985). Ancak İbn Ab¬ 
dülhâdî’nin bu eserine karşı İbn Teymiy- 
ye muarızları reddiye yazmaya devam 
etmişlerdir (bu reddiyeler için bk. Süb- 
kî, neşredenin girişi, s. 12). 6. Tabakâ- 
. tü c ulemâ’i’l-hadîş. Eserde 350 hadis 
hâfızının hayatı anlatılmaktadır (nşr. Ek¬ 
rem el-Bûşî-İbrâhim ez-Zeybek, 1-IV, Bey¬ 
rut 1409/1989). 7. el-Vküdü'd-dürriyye 
fî menâkıbı Şeyhilislâm Ahmed İbn 
Teymiyye (nşr. M. Hâmid el-Fıkı, Kahire 
1356/1938; Beyrut 1406/1986; nşr. Hüse¬ 
yin İsmâil el-Cemel, 1-11, Riyad 1414/1994). 
İbn Teymiyye hakkındaki ilk kaynaklardan 
biridir. 8. Fezâ’ilü'ş-Şâm (nşr. Mervân 
el-Atıyye, MMLAÜr., sy. 49, s. 91 -166; nşr. 
Mecdî Fethî es-Seyyid, Tanta 1408/1988). 
9. er-Red *alâ Ebi Bekir el-Hatib fî mes- 
’eleti'l-cehr bi'l-besmele (Dârü'l-kütü- 
bi'z-Zâhiriyye, Mecmua, nr. 55). 

İbn Abdülhâdî’nin kaynaklarda adı ge¬ 
çen diğer bazı eserleri de şunlardır: Ehâ- 
dîşü'l-cem ‘ beyne'ş-şalâteyn fi'l-ha- 
zar, Ehâdîşü hayâti'l-enbiyâ 3 fî kubû- 
rihim, el-Ahkâmü'l-kübrâ, el-Plâm fî 
zikri meşâyihi’l-e'immeti’l-a'lâm ( Kü- 
tüb-iSitte müelliflerinin hayatına dair), 
et-Tefsîrü’l-Müsned, er-Red c alâ İbn 
Dihye, er-Red 'alâ İbn Tûhir, er-Red 
'ale'l-Kiyâ el-Herrâsî, Şerhu Elfiyyeti 
İbn Mâlik, Şerhu Kitabi'Mİlel blâ ter¬ 
tibi kütübi'l-fıkh, el-'Umde fi'l-huffâz, 
Fezâ'ilü'l-Hasan el-Başrî. 

Bazı kaynaklarda, İbn Ferah’ın hadis te¬ 
rimlerine dair manzumesinin İbn Abdül- 


hâdî tarafından Zevâlü't-terah fî şerhi 
Manzûmeti İbn Ferah adıyla şerhedil- 
diği ve Fleischer’in bunu yayımladığı (Lei- 
den 1895) belirtiliyorsa da (Serkîs, I, 167; 
Necîb el-Akiki, II, 363) söz konusu eser İbn 
Cemâa’ya aittir. 
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İBN ABDÜLHAK el-VÂSITÎ 


İBN ABDÜLHAK el-BAĞDÂDÎ 
Jpdl 

Ebü’l-Fezâil Safiyyüddîn 
Abdülmü’min b. Abdilhak 
b. Abdillâh el-Bağdâdî 
(ö. 739/1338) 

Coğrafya sözlüğü ile tanınan 
Hanbetî âlimi. 

L J 

27 Cemâziyelâhir 658'de (9 Haziran 
1260) Bağdat’ta doğdu. Bağdat, Mekke, 
Dımaşk ve Kahire medreselerinde fıkıh, 
hadis, ilâhiyat, aritmetik, geometri, ast¬ 
ronomi, coğrafya, ferâiz, tarih, tıp, dil ve 
mûsiki tahsil etti. Hocaları arasında Şe- 
refeddin İbn Asâkir, Fahreddin et-Tevze- 
rî, Kemâleddin İbn Vaddâh ve Fahreddin 
İbnü’l-Buhârî gibi âlimler bulunmaktadır. 
Kendilerinden hadis rivayet ettiği 300’e 
yakın hocası hakkında Müntehe'r-rüsûh 
adlı mu’cem türü bir eser kaleme alan İbn 
Abdülhak Bağdat Mücâhidiyye Medrese- 
si'nde ders verdi. Aralarında Fahreddin 
İbnü’l-Fasîh ve Birzâlî’nin de yer aldığı 
birçok talebe yetiştirdi. Kaynaklarda ha¬ 
dis ve ferâiz dallarında derin bilgi sahibi 
olduğu kaydedilmektedir. lOSafer 739’da 
(28 Ağustos 1338) Bağdat’ta vefat etti ve 
İmam Ahmed Mezarlığı’na gömüldü. 

Daha çok fıkıh ve fıkıh usulü konuların¬ 
da eser veren İbn Abdülhakk’ın en tanın¬ 
mış eseri, Yâküt’un Mu'cemü'l-büldân 
adlı coğrafya ansiklopedisinin geniş bir 
özeti niteliğinde olan Merâşıdü'l-ütılâ c 
c alâ (fî) esmâ’i'l-emkine ve'l-bikâ c adlı 
sözlüğüdür. Eserde yer adları çok düzen¬ 
li biçimde alfabetik sırayla verilmiş, met¬ 
nin aslına da bazı ilâveler yapılmıştır. An¬ 
cak Yâküt’un eseri coğrafî bilgilerin yanı 
sıra tarihî, edebî ve biyografik bilgiler de 
içermesine karşılık onun kitabı coğrafya 
ile sınırlı kalmıştır. Uzun süreMerâşıdü'I- 
ıüılâhn Süyûtî’ye veya Yâküt’a ait olduğu 
sanılmıştır. Asıl metnin Yâküt’a ait oluşu 
ve Süyûtî’nin de aynı eseri ihtisar etmesi 
buna yol açmış olmalıdır. Ancak Süyûtî 
kendi eserlerine ait listede bu kitabını 
Muhtaşaru Mu'cemi'l-büldân adıyla 
zikreder ( Hüsnü’l-muhâdara , 1 , 344). Me- 
râşıdü'l-ıttılâhn ona nisbeti veya eserinin 
bu adla anılması (Ahmed eş-Şerkâvî İkbal, 
s. 3 11) bir müstensih hatası olmalıdır. Me- 
râşıdü'l-ıttılû c 7. G. J. Juynboll tarafın¬ 
dan Lexicorı geographicum cui titulus 
est Merasıd adıyla ve çeşitli notlarla altı 
cilt halinde yayımlanmıştır (Leiden 1850- 
1864). Bu ciltlerin ilk üçü Arapça metin¬ 


den, diğerleri giriş ve notlardan oluşmak¬ 
tadır. Eser daha sonra Ali Muhammed 
el-Bicâvî tarafından da neşredilmiştir (I- 
III, Kahire 1373-1374/1954-1955; Beyrut 
1992). 

İbn Abdülhak el-Bağdâdî’nin kaynak¬ 
larda adı geçen diğer eserlerinden bazıla¬ 
rı şunlardır; Teshîlü'l-vüşûl ilâ c ilmi'l- 
uşûl, Kavâ c idü’l-uşûl ve ma c âkıdü'l- 
fuşûl, İdrâkü'l-ğâye fi'htişâri'l-Hidâ- 
ye‘, eI- c Udde fî şerhi'M Umde, Tahki- 
ku'l-emel fî c ilmeyi'l-uşûl ve'l-cedel, 
el-Lâmi c u'l-muğiş fî c ilmi'l-mevârîs, 
Tahrîrü'l-mukarrer fî şerhi'1-Muhar- 
rer, Müntehe'r-rüsûh fî zikri men ervî 
‘anhüm mine’ş-şüyûh, Telhîşü'l-Mü- 
nakkah fi’l-cedel. 
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İBN ABDÜLHAK el-VASITI 

(^gia-jiyi Jpdt A»c ^1) 

Ebû İshâk Burhânüddîn 
İbrâhîm b. Alî b. Ahmed el-Vâsıtî 
(ö. 744/1344) 

Hanefî fakihi ve muhaddis. 

L J 

667(1269) veya 669’da (1271) Dımaşk’- 
ta doğdu. Babasının anne tarafından de¬ 
desi Ziyâeddin Abdülhak b. Halef el-Han- 
belî el-Vâsıtî’ye nisbetle İbn Abdülhak el- 
Vâsıtî diye meşhur olmakla birlikte Hu- 
mus’un batısındaki Hısnülekrâd’da baba¬ 
sının kadılık yapması sebebiyle İbn Kâdı’l- 
Hısn olarak da anılmaktadır. Babasından 
kıraat, Zahîrüddin er-Rûmî ve Şerefed- 
din el-Fezâri’den fıkıh, Mecdüddin et-Tû- 
nisî ve İbn AbdülkaVFden Arap dili ve ede¬ 
biyatı, Safıyyüddin el-Hindî’den usul, de¬ 
desi Şehâbeddin Ahmed b. Ali, amcası 
Ebü’l-Fidâ Necmeddin İsmâil b. Ahmed, 
Ebü’l-Hasan Ali b. Ahmed el-Makdisî el- 
Hanbelî, Fahreddin İbnü’l-Buhârî, İsmâil 


b. Abdurrahman el-Ferrâ ve İbnü’l-Kav- 
vâs başta olmak üzere bazı âlimlerden 
hadis okudu. Ayrıca Şemseddin İbnü’l- 
Harîrî, İbn Dakikul’îd ve Ebü’I-Abbas 
Ahmed b. İbrâhim es-Serûcî gibi devrin 
önemli âlimleri de hocaları arasında yer 
alır. 

Zaman zaman kadı nâibliği yapan İbn 
Abdülhak, Memlûk Hükümdarı el-Meli- 
kü’n-Nâsır Muhammed b. Kalavun’un is¬ 
teği üzerine 728 yılı Cemâziyelâhirinde 
(Nisan 1328) Kahire’ye gitti ve Şemseddin 
el-Harîrî’nin vefatı ile boşalan Mısır Hane¬ 
fî kâdılkudâtlığı görevine tayin edildi. Ka- 
hire’de kaldığı süre içinde ayrıca Sâlihiy- 
ye, Zâhiriyye, Nâsıriyye ve Özkeşiyye med¬ 
reseleriyle Ahmed b. Tolun ve Hâkim ca¬ 
milerinde Hanefî müderrisliği yaptı. On yıl 
süreyle yürüttüğü kadılık görevinden Ce¬ 
mâziyelâhir 738’de (Ocak 1338) azledilince 
Dımaşk’a döndü, Azrâviyye ve Hâtûniyye 
medreselerinde ders verdi. 28 Zilhicce 
744 (12 Mayıs 1344) tarihinde vefat etti 
ve Kâsiyûn’daki Şeyh Ebû Ömer Kabrista- 
nı’na defnedildi. 

Döneminde Hanefî mezhebinin önde 
gelen âlimlerinden biri olan İbn Abdül- 
hakk’ın kaynaklarda adı geçen eserleri 
şunlardır: Nevûzilü'l-vekâyi c , el-Mün- 
tekâ fî furû'i'l-mesâ’il, Muhtaşarü's- 
Süneni'l-kebîr li'l-Beyhaki, Şerhu'l- 
Hidâye (Fıkhî meselelerle ilgili hadisleri, 
sahâbe ve tâbiîn görüşlerini de kaydet¬ 
miş olduğu bu eseri tamamlayamamış¬ 
tır), Muhtaşarü't-Tahkik li'bni'l-Cevzî, 
Muhtaşarü'n-Nâsih ve'l-mensûh li’bn 
Şâhîn, İcâretüHriktâ*, İcâretü’I-evköf 
ziyâdeten c ale’l-müdde, Mes'eletü (Ri¬ 
sale fî) katli'l-müslim bi'l-kâfir. 
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İBN ABDÜLHAKEM, Abdullah 


İBN ABDÜLHAKEM, Abdullah 

( jjJ 4İJİ ) 

Ebû Muhammed Abdullah 
b. Abdilhakem 
b. A'yen b. Leys el-Mâlikî 
(ö. 214/829) 

İmam Mâlik’in 

önde gelen talebelerinden. ^ 

Ailesi aslen Kızıldeniz sahilindeki Eyle’- 
ye (Akabe) 16 mil mesafede bulunan Hak! 
köyündendir. Bu sebeple Haki! nisbesiyle 
de anılır. Dedesi A'yen Mısır’a gelince İs¬ 
kenderiye’ye yerleşti ve büyük servet ka¬ 
zandı. Oğlu Abdülhakem burada doğdu, 
fıkıh tahsil etti ve burada öldü. Abdullah 
da 150 (767) yılında İskenderiye'de doğ¬ 
du. Bu tarih bazı kaynaklarda 154 (771) 
ve 156 (773) olarak da geçmektedir. Ba¬ 
basından ve bölgenin ileri gelen âlimlerin¬ 
den ders alan İbn Abdülhakem daha son¬ 
ra öğrenim için Hicaz, Suriye, Irak ve Ye- 
men’e gitti. Bizzat İmam Mâlik ile onun 
önde gelen öğrencilerinden Eşheb el-Kay- 
sî, İbn Vehb ve İbnü’l-Kâsım’dan hadis ve 
fıkıh okudu. İmam Mâlik’ten el-Muvat- 
fa’ı dinledi ve rivayet etti. Ayrıca Esed b. 
Furât, İsmâil b. Ayyâş, İmam Şâfiî, Ab- 
dürrezzâk es-San‘ânî, Abdullah b. Mesle- 
me el-Ka‘nebî, Süfyân b. Uyeyne, İbn Uley- 
ye, Abdullah b. Lehîa, Leys b. Sa’d gibi bir¬ 
çok âlimden hadis okudu. Hadis münek¬ 
kitlerince sika ve sadûk olarak nitelendi¬ 
rilen İbn Abdülhakem'den de oğulları Mu¬ 
hammed, Abdurrahman, Abdülhakem ve 
Sa’d’m yanı sıra Ebû Yezîd el-Karâtisî, İbn 
Habîb, İbn Nümeyr, İbnü’l-Mevvâz, Rebî’ 
b. Süleyman el-Cîzî, Abdullah b. Abdur¬ 
rahman ed-Dârimî, Sahnûn b. Saîd, Hâ- 
rûn b. İshak el-Hemedânî gibi âlimler ha¬ 
dis rivayet ettiler. 

İbn Abdülhakem’in Mısır’da İlmî oto¬ 
ritesi yanında siyaset alanında da etkili 
olduğu anlaşılmaktadır. Nitekim îsâ b. 
Münkedir onun tavsiyesi üzerine Vali Ab¬ 
dullah b. Tâhir tarafından Mısır’a kadı ta¬ 
yin edildi (2 i 1/826). Kendisi de şahitlerin 
tezkiyesi konusunda onun danışmanlığı 
görevini üstlendi. Halife Me’mûn’un, kar¬ 
deşi Mu’tasım’ı Mısır’a vali tayin etmesin¬ 
den (214/829) rahatsız olan bazı ileri ge¬ 
lenlerin isteği üzerine Kâdî İbnü’l-Münke- 
dir halifeye bu hoşnutsuzluğu bildiren bir 
mektup yazdı; bunu haber alan Mu’tasım 
kadıyı azletti ve onunla birlikte yakın dos¬ 
tu İbn Abdülhakem’i de mektubun ya¬ 
zılmasında rolü bulunduğu gerekçesiyle 
hapsettirdi. Halbuki İbn Abdülhakem ka¬ 


dıya bu mektubu göndermemesini tavsi¬ 
ye etmişti. Hapiste rahatsızlanan İbn Ab¬ 
dülhakem genellikle belirtildiğine göre 21 
Ramazan 214’te (22 Kasım 829), İbn Hib- 
bân’a göre ise 213 yılında vefat etti ve 
İmam Şâfiî'nin kabri yanına defnedildi. 
Kendisinden sonra fetva makamına oğlu 
Muhammed geçti. Ebü’l-Arab et-Temîmî, 
İbn Abdülhakem’in mihne olayı sırasında 
yakılarak öldürüldüğüne dair bir rivayet 
naklederse de (Kitâbü’l-Mihan, s. 258) 
mihne olayı onun vefatından sonra mey¬ 
dana gelmiştir. Ancak İbn Abdülhakem’in 
oğulları bu olay sırasında sorgulanmış, 
büyük oğlu Abdülhakem işkence altında 
ölmüştür. 

İbn Abdülhakem, döneminde İmam 
Mâlik'in ve öğrencilerinin fıkhını ve meto¬ 
dolojisini en iyi bilenlerden biri olarak ka¬ 
bul edilmiş, hocalarının hüküm çıkarma¬ 
da takip ettiği usulü çok iyi bilmesi ve ye¬ 
ni meselelere bunu uygulaması ile dik¬ 
kati çekmiştir. Eşheb’den sonra Mısır’da 
Mâliki mezhebinin fetva mercii olan İbn 
Abdülhakem, fetvaları ve eserleriyle İmam 
Mâlik’in ve öğrencilerinin fıkhını kendi¬ 
sinden sonraki nesillere aktarmış, Mâlikî 
mezhebinin oluşmasında emeği geçmiş, 
el-Muhtaşarü'l-kebîr adlı eseri Bağdatlı 
Mâlikîler tarafından medreselerde temel 
kaynak olarak kullanılmıştır. Kâdî İyâz’m 
belirttiğine göre el-Muvatta’ ve ei-Mü- 
devvene den sonra Mâlikî mezhebine 
ait kitaplar arasında İbn Abdülhakem’in 
muhtasarları kadar ilgi gören başka bir 
eser olmamıştır (Tertlbü’l-medârik, III, 
366). Ancak onun İmam Mâlik’ten yaptı¬ 
ğı rivayetler mezhep içinde İbnü’l-Kasım, 
Eşheb ve emsallerinin rivayetleri kadar 
güvenilir sayılmamıştır (Hattâbî, 1,4). İbn 
Abdülhakem’in dostu olan İmam Şâfiî 199 
(815) yılında Bağdat’tan Mısır’a gittiğin¬ 
de onun evinde misafir kalmış, buradaki 
ikameti süresince kendisinden büyük des¬ 
tek görmüş ve onun yanında vefat etmiş¬ 
tir. İbn Abdülhakem İmam Şâfiî’nin kitap¬ 
larını yazmış ve oğlu Muhammed’i onun 
derslerine göndermiştir. 

Eserleri. 1. Sîretü (Menâkıbü) c Ömer 
b. c Abdil c azîz ‘alû mâ revâhü'l-İmâm 
Mâlik b. Enes ve aşhâbüh. Emevî Hali¬ 
fesi Ömer b. Abdülazîz hakkında yazılan 
ilk biyografi kitabı olup müellifin İlmî ti¬ 
tizliği ve Ömer b. Abdülazîz’in yaşadığı 
döneme oldukça yakın bulunması sebe¬ 
biyle bu konuda yazılan en güvenilir kay¬ 
naklardan biri kabul edilir. Müellifin oğlu 
Muhammed’in rivayet ettiği eseri önce 
Ahmed Ubeyd neşretmiş (Kahire 1346/ 


1927, 1373/1954; Beyrut 1967, 1404/1984), 
daha sonra bu neşri esas alan Muham¬ 
med Revvâs Kal’acî ara başlıkları değiştir¬ 
mek ve anlaşılması güç bazı kelimeleri 
açıklamak suretiyle kitabı yeniden yayım¬ 
lamıştır (Halep, ts.). Eserin gözden geçi¬ 
rilip notların eklendiği bir neşri de Ahmed 
Abdüttevvâb İvaz tarafından gerçekleş¬ 
tirilmiştir (el-Halîfetü’l-‘âdil c Ömerb. c Ab- 
dibazîz hâmisü’l-Hulefâ’i’r-râşidln, Kahi¬ 
re 1994). 2. el-Muhtaşarü’l-kebîr fi'l- 
fıkh. İbn Vehb, Eşheb ve İbnü’l-Kâsım ile 
kendisinin İmam Mâlik’ten rivayet ettiği 
yaklaşık 18.000 meseleyi ihtiva eden 
eserin bazı bölümleri Fas Karaviyyîn Kü¬ 
tüphanesinde (nr. 810, vr. l a -32 b ) bulun¬ 
maktadır. Ebû Bekir el-Ebherî’nin bu 
esere yazdığı Şerhu'l-Muhtaşari'l-ke- 
bîr fi'l-hkh adlı şerhin de bazı bölüm¬ 
leri günümüze ulaşmıştır (MektebetüT- 
Ezher, Fıkhu Mâlikî, nr. 1655; Herzogli- 
chen Bibliothek zu Gotha, nr. 1143). 3. 
el-Muhtaşarü’l-evsat. 4000 fıkhî me¬ 
seleyi ihtiva eden eserin iki rivayeti olup 
Karâtisî rivayetinde bulunan hadisler¬ 
le, sahâbe ve tâbiîn sözlerine müelli¬ 
fin oğlu Muhammed ile Saîd b. Has- 
sân’ın rivayetinde yer verilmemiştir (Kâ¬ 
dî Iyâz, 111, 365; İbn Ferhûn, II, 208, 420). 
4. el-Muhtaşarü'ş-şağir. el-Muhtaşa- 
rü’l-evsat 'ın 1200 meseleyi ihtiva eden 
bir hulâsası olup ei-Muvaria’daki bilgi¬ 
lerle sınırlanmıştır. Bu eseri de Ebû Be¬ 
kir İbnü’l-Verrâk ve Ebû Bekir el-Ebherî’- 
nin şerhettikleri kaynaklarda belirtilmek¬ 
tedir. Ebü’l-Kâsım Ubeydullah b. Muham¬ 
med el-Berkî’nin (ö. 291/904), el-Muhta- 
şarü'ş-şağîr'e İmam Ebû Hanîfe, Şâfiî, 
Ahmed b. Hanbel, İshak b. Râhûye, Evzâî 
ve Süfyân es-Sevrî’nin görüşlerini ilâve 
etmek suretiyle telif ettiği Ziyâdetü ih- 
tilâfi lukahâ’ii-emşâr ü Muhtaşari İbn 
Abdilhakem adlı eser günümüze ulaş¬ 
mıştır (Süleymaniye K'tp., Esad Efendi, nr. 
966; krş. Kâdî Iyâz, III, 366; İbn Ferhûn, I, 
460; II, 167). Fıkıh tarihi açısından büyük 
önem taşıyan bu esere İbn Ramazan diye 
bilinen Ebü’l-Hasan Ali b. Ya’küb ez-Zey- 
yât, Berkî’nin zikretmediği bazı fakihle- 
rin görüşlerini ilâve etmiştir. Ubeydullah 
b. Ömer el-Bağdâdî eş-Şâfıî ise yine Ber¬ 
kinin bu eserine Dâvûd ez-Zâhirî, İbn 
Uleyye, Leys b. Sa’d ve İbn Cerîr et-Tabe- 
rî'nin görüşlerini eklemiştir (Kâdî İyâz, 111, 
367). 5. el-Mesâ’il ve ecvibetühâ. Bir 
nüshası günümüze ulaşmıştır (Sezgin, I, 
464). Müellifin kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer eserleri de şunlardır: el-Ehvâl, el- 
Menâsik, el-Kazâ’ ti’l-bünyân. 
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Ebû Abdillâh Muhammed 

b. Abdillâh b. Abdilhakem 
b. A'yen el-Mâlikî 
(ö. 268/882) 

Fakih ve muhaddis. 

L J 

15 Zilhicce 182 (27 Ocak 799) tarihinde 
doğdu. İmam Mâlik’in talebesi olan baba¬ 
sının yanı sıra Mâlik’in önde gelen diğer 
öğrencileri Eşheb el-Kaysî, İbn Vehb ve İb- 
nü’l-Kâsım’dan fıkıh okudu. On yedi yaş¬ 
larında iken, Mısır’a gelen İmam Şâfiî’nin 
derslerine katıldı. Fıkha karşı olan alâkası 
ve zekâsının parlaklığı sebebiyle Şâfiî’nin 
takdirini kazandı ve uzun bir süre onun 
derslerine devam etti. Hocasının hastalığı 
esnasında ders halkasının idaresi konu¬ 
sunda Buveytî ile aralarında tartışma çık¬ 
tığı, İmam Şâfıî kendi yerine Büveytî’yi ta¬ 
yin edince meclisini terkederek er-Red 
‘cıle'ş-Şâf?î fîmâ halefe fîhi'l-Kitâb 
ve’s-Sünne adında bir eser kaleme aldı¬ 
ğı söylenirse de (meselâ bk. Sübkî, 11, 69) 
İbn Abdülhakem’in böyle bir sebeple ki¬ 


tap yazdığı iddiası ihtiyatlı karşılanmalı¬ 
dır (krş. Kâdî İyâz, IV, 160). Şâfiî’nin, yeri¬ 
ne İbn Abdülhakem’i tayin etmeyişine o 
sırada henüz yirmi iki yaşlarında bir genç 
oluşu sebep gösterilebileceği gibi ( Mus¬ 
tafa Şek'a, s. 201) onun esasen Mâlikî fıkhı 
tahsil etmiş olması ve öncelikle bu mez¬ 
hebe bağlı bulunmasının bunda etkili ol¬ 
duğu da düşünülebilir. 

Adı geçen hocaları yanında İbnü’l-Mâ- 
cişûn, Eyyûb b. Süveyd, Şuayb b. Leys, 
Yahyâ b. Sellâm, Ka’nebî, Abdullah b. Nâ- 
fi‘ es-Sâiğ gibi hocalardan da hadis dinle¬ 
yen ve hadis münekkitlerince güvenilir 
kabul edilen İbn Abdülhakem'den Nesâî, 
İbn Huzeyme, İbnü'i-Mevvâz, Ebû Ca’fer 
et-Tahâvî, Ebû Hâtim er-Râzî, Abdurrah- 
man b. Ebû Hâtim er-Râzî, Ebû Bekir İbn 
Ziyâd en-Nîsâbûrî, Muhammed b. Nasr 
el-Mervezî, Ebû Ca’fer et-Taberî gibi âlim¬ 
ler rivayette bulunmuştur. Kıraat konu¬ 
sunda da yetişmiş olan İbn Abdülhakem 
bu ilmi İmam Şâfiî'den tahsil etmiş, ken¬ 
disinden de Ahmed b. Mes’ûd ez-Zübey- 
rî, Muhammed b. Ahmed b. Hamdân, İbn 
Cerîr et-Taberî ve Muhammed b. Süley¬ 
man b. Mahbûb gibi âlimler kıraat dersi 
almışlardır. İbn Abdülhakem 15 Zilkade 
268’de (6 Haziran 882), diğer bir rivaye¬ 
te göre ise 269 (882-83) yılında Kahire'- 
de vefat etti ve babasının yanına defne¬ 
dildi. 

Babasının vefatından sonra Mısır’da 
Mâlikîler’in fetva mercii olan İbn Abdülha¬ 
kem, yaşadığı dönemde Müzenî ile birlik¬ 
te Mısır'ın önde gelen iki büyük âliminden 
biri olarak kabul edilir. Bazı âlimler ken¬ 
disini Sahnûn ile mukayese ederek ondan 
daha bilgili olduğunu belirtirler. İbn Ab¬ 
dülhakem, döneminin ilim muhitlerinde 
saygın bir yer edinmiş, İslâm dünyasının 
değişik bölgelerinden gelen birçok âlim 
kendisinden faydalanmıştır. İbn Huzey¬ 
me, “Fukaha içerisinde sahâbî ve tâbiîle- 
rin görüşlerini ondan daha iyi bilen birini 
görmedim" derken Muhammed b. Fu- 
tays, “Yolculuğum sırasında 200 kadar 
âlimle görüştüm, içlerinde Muhammed 
b. Abdülhakem gibisine rastlamadım” sö¬ 
züyle takdirini belirtmiştir. 

Ehl-i sünnet akîdesine bağlılığı ve doğ¬ 
ru sözlülüğüyle de tanınan İbn Abdülha¬ 
kem Abbâsî Halifesi Vâsik-Biilâh zama¬ 
nında halku’l-Kur’ân meselesi hususunda 
sorgulanmak üzere Bağdat’a Kâdılkudât 
İbn Ebû Duâd’a götürülmüş, ancak idare¬ 
cilerin istediği cevabı vermeyince Mısır’a 
geri gönderilmiştir. Bu olaylar sırasında 
kardeşleriyle birlikte uğradığı baskılaryü- 


zünden bir müddet gizlenen İbn Abdülha¬ 
kem, Mu’tezilî olan Mısır Kadısı İbn Ebü’l- 
Leys el-Esam’dan kötü muamele görmüş, 
kendisi hapsedilmiş, mallarına el konmuş 
ve evi yağmalanmıştır. Ancak Mütevekkil - 
Aiellah döneminde serbest bırakılarak ba¬ 
zı mallan iade edilmiştir. 

İbn Abdülhakem’in İmam Mâlik’in ön¬ 
de gelen talebelerinden ders alması ve 
ayrıca İmam Şâfiî’nin derslerine devam 
edip iltifatına nâil olması, her iki mezhep 
imamının görüşleri konusunda bilgi sa¬ 
hibi olmasına imkân sağlamıştır. Biyog¬ 
rafisinin hem Mâlikî hem Şâfiî tabakat 
kitaplarında yer alması da bu sebepledir. 
Her ne kadar delilini güçlü bulduğu ko¬ 
nularda İmam Şâfiî’nin görüşlerini tercih 
etmişse de genellikle İmam Mâlik’in gö¬ 
rüşlerine bağlı kalmış, bundan dolayı gö¬ 
rüşlerine daha çok Mâlikî literatüründe 
yer verilmiştir. Nitekim Şâfiî fakihi ve ta¬ 
bakat müellifi Sübkî, İbn Abdülhakem’in 
Şâfiî’nin mezhebinden ayrılmış bir Mâlikî 
olduğunu, bununla birlikte biyografisini 
Ebû Âsim el-Abbâdî ve İbnü’s-Salâh’a uya¬ 
rak eserine aldığını, bunların da Şâfiî fa- 
kihlerinin İmam Şâfiî’nin bazı görüşlerini 
onun aracılığıyla nakletmeleri sebebiyle 
bunu yaptıklarını belirtir ( Tabakât, II, 68). 
Kâdî İyâz, İbn Abdülhakem’in Şâfiî'den 
sonra ders halkasının başına getirilme¬ 
mesine gücenerek bu mezhepten ayrıldı¬ 
ğına dair bazı Şâfiî kaynaklarında yer alan 
bilginin bir esasa dayanmadığını, İbn Ab- 
dülhakem'in aslında Mâlikî fıkhı tahsil et¬ 
tiğini ve bu mezhebe mensup olduğunu, 
ayrıca Şâfiî’den de faydalandığını kayde¬ 
der (Tertîbü’l-medârik, IV, 160). 

İbn Abdülhakem’in kaynaklarda adı ge¬ 
çen eserleri şunlardır: er-Red C ale'ş-Şâ- 
fi c î fîmâ hâlete fîhi'l-Kitâb ve's-Sünne 
(Red ‘ ale’ş-Şâffî fîmâ uaka'a lehû miri 
hilafın li’l-hadîşiî-müsned), Ahkâmü'l- 
Kur'ârı, er-Red c alâ fukahâ’i (ehli)'l- 
c Irâk, Edeb (Âdâb)ü'l-kudât, el-Ve- 
şâ'ik ve'ş-şurût, el-Müvelledât, er-Rü- 
cû' ‘ani'ş-şehâde (şehâdât), ed-Da'vö 
ve'l-beyyinât, es-Sebk ve'r-remy, İh- 
tişâru kütübi Eşheb, er-Red c alâ Bişr 
el-Merîsî, en-Nücûm, Kefâlet, Kitâ- 
bü'l-Mücâlese, Ziyâdetü hilâfi'ş-Şâ- 
fi'î ve Ebî Hanîfe fi'l-Muhtaşari'ş-şa- 
ğır li-Abdillâh b. Abdilhakem (Kâdî 
İyâz, IV, 159-160; İbn Ferhûn, II, 164-165). 

Babasına ait Sîretü ‘Ömer b. Abdifti¬ 
ziz adlı eserin bazı kütüphane katalogla¬ 
rında ve bibliyografik eserlerde (Sezgin, 
1,474) İbn Abdülhakem’e nisbet edilmesi 
eseri onun rivayet etmesinden kaynaklan- 
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mış olmalıdır. Kâtib Çelebi’nin İbn Abdül- 
hakem’e izafe ettiği Târîhu Mışr ise (Keş- 
fü’z-zunûn, I, 304) kardeşi Ebü’l-Kâsım 
Abdurrahman'a aittir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Ebû Hâtim. el-Cerh ue't-ta'dîl, VII, 300- 
301; Ebü’l-Arab, Kitâbü’l-Mihan (nşr. Yahya el- 
Cübûrî), Beyrut 1408/1988, s. 258-259, 434; 
Kindi, el-Vülât ue’l-kudât (Guest), s. 386, 393, 
452, 471-472, 536; İbn Hibbân, eş-Şikât, IX, 
132; Muhammed b. Hâris el-Huşenî, üşûlü'l- 
fütyâ fi’l-fıkh ‘a/â mezhebi’l-Imâm Mâlik (nşr. 
M. Ebü'l-Ecfân - Osman Batîh), |bas)cı yeri yok| 
1985(Dârü’l-Arabiyye), s. 53, 55, 66, 194, 241, 
332; İbnü’l-Faradî, Târîhu ‘ ulemâ’i’l-Endelüs 
(nşr. İbrahim el-Ebyârt), Beyrut 1984, II, 674; 
Beyhakî, Menâkıbü’ş-ŞâfTî (nşr. Seyyid Ahmed 
Sakr), Kahire 1391/1971, II, 222-223, 272, 337- 
338, 341-344; Abbâdî, el-Fukaha’ ü'ş-ŞafTiyye, 
s. 7, 20,21,42,49; İbn Abdülber, el-İntikâ\ Ka¬ 
hire 1350, s. 113-114; Şîrâzî, Tabakatü ’l-fuka- 
ha’, Beyrut, ts. (Dârü'l-Kalem).s. 111; Kâdîİyâz. 
Tertîbü’l-medârik (nşr. Abdülkâdir es-Sahrâvî), 
Rabat 1982, 111, 366; IV, 157-165; İbnü’l-Cevzî. 
el-Muntazam (Atâ), XII, 220-221; İbnü’s-Salâh, 
Tabakatü' l-fukahâ'i'ş-Şâfi'iy ye (nşr. Muhyid- 
din Ali Necîb), Beyrut 1992,1, 191-193, 280; il, 
667, 668; İbn Hallikân. Vefeyât, IV, 193-194; 
Mizzî, Tehzîbû'l-Kemâl, XXV, 497-500; Zehebî, 
A'lâmü'n-nübelâ’, XII, 497-501; a.mlf., Tezkire- 
tü’l-huffaz, II, 546-548; Sübkî. Tabakat, II, 67- 
71; İsnevî. Tabakatü’ş ŞâfTiyye, I, 36-37; İbn 
Ferhûn, edDîbâcü 'Imüzheb, II, 163-165, 170- 
171; İbnü’I-Cezerî, Gâyetü’n-nihâye, II, 179; 
Makrîzî, el-Mukaffe'l-kebîr (nşr. M. el-Ya‘lâvî), 
Beyrut 1411/1991, II, 94; V, 414; VI, 96-97; İbn 
Kadı Şühbe, Tabakatü ’ş-ŞâfTiyye, I, 69; İbn Ha- 
cer, Tehzîbü ’t-Tehzîb, IX, 260-262; İbn Hidâye- 
tullahel-Hüseynî, Tabakatü’ş-ŞâfıHyye (nşr Âdil 
Nüveyhiz), Beyrut 1402/1982, s. 30-32; Keş/Û '?■ 
zunûn, I, 304; Brockelmann, GAL Suppl., I, 228; 
Sezgin, GAS, I, 474; Mustafa Şek’a, el-E’imme- 
tü ’l-erba'a III: Muhammed b. idris eş-Şâfi'î, 
Beyrut 1404/1984, s. 191, 192, 199-202; F. 
Rosenthal, “ibn ‘Abd al-Hakam", El 2 (İng.), III, 
674-675; Nûrullah Kisâyî, “İbn ‘Abdilhakem", 
DMBİ, İV, 185-187. ı-ı 

İM Saffet Köse 

r İBN ABDÜLHAKEM, Ebu 1-Kâsım 

uUc jjt (v-UJI ^jÎ ) 

Ebü’l-Kâsım Abdurrahmân 
b. Abdillâh b. Abdilhakem 
el-Mısrî el-Kureşî 
(ö. 257/870) 

Mısırlı tarihçi, muhaddis ve fakih. 

L J 

Fustat'ta 182 (798) veya 187 (803) yılın¬ 
da doğdu. Dedesinin ismine izâfeten İbn 
Abdülhakem lakabıyla tanınır. Mısır’ın 
köklü ailelerinden birine mensuptur. De¬ 
desi Abdülhakem İskenderiye’nin önde 
gelen simalarındandı. Babası Abdullah 
ise İmam Mâlik’in öğrencisiydi. Daha son¬ 
ra Mâliki mezhebinin imamı ve Mısır’ın 


başlıca âlimlerinden biri oldu. İbn Abdül- 
hakem’in üç âlim kardeşinden Ebû Ab¬ 
dullah Muhammed bir süre İmam Şâfıî’- 
nin öğrencileri arasında yer almış, fakat 
babasının vefatından sonra onun maka¬ 
mına geçerek Mâliki mezhebinin imamı 
olmuştu. İbn Abdülhakem, ilköğrenimi¬ 
ni aynı zamanda bir muhaddis olan ba¬ 
bası Abdullah’ın yanında tamamlamış ve 
ondan özellikle Mâliki fıkhıyla birlikte pek 
çok hadis öğrenmiştir. Muharrem 257’- 
de (Aralık 870) Fustat’ta vefat eden İbn 
Abdülhakem İmam Şâfıî’nin kabrinin ya¬ 
nına gömüldü. Fakihliği ve hadisçiliği ya¬ 
nında daha çok tarihçiliğiyle ünlüdür. 

İbn Abdülhakem’in günümüze yalnız 
Fütûhu Mışr ve ahbâruhâ adlı kitabı 
ulaşmıştır. Fütûhu Mışr ve'l-Mağrib 
ve'l-Endelüs, Fütûhu Mışr ve'l-İsken- 
deriyye ve'l-Mağrib ve'l-Endelüs ve 
ahbâruhâ adlarıyla da bilinen eser Mı¬ 
sır, İfrîkıye, Mağrib ve Endülüs’ün müs- 
lümanlar tarafından fethini anlatan ana 
kaynaklardan biridir. Müellif kitabında ele 
aldığı konular hakkında ayrıntılı bilgiler 
ve çeşitli rivayetler nakletmiştir. Ancak 
bunu yaparken tarih yazarlarının üslûbu¬ 
nu aynen muhafaza etmiş ve derlediği 
bilgileri tenkit süzgecinden geçirmeden, 
fakat kuvvetli rivayetlerden başlayarak 
kitabına almıştır; dolayısıyla bazan birbi- 
riyle çelişkili iki rivayeti birlikte verdiği gö¬ 
rülür. Muhtemelen bu durum onun hadis- 
çi yönünden kaynaklanmaktadır. Yedi bö¬ 
lümden oluşan eser Hz. Peygamber’in Kip¬ 
tiler hakkındaki hadisleriyle başlamakta 
ve Mısır’ın en eski tarihini, burada yaşa¬ 
yan veya bir süre bulunan peygamberle¬ 
ri, Benî İsrail'in Mısır’daki durumunu, Bâ- 
bil, Sâsânî ve Rum (Bizans) hâkimiyetleri¬ 
ni, müslümanların fethini, Fustat, İsken¬ 
deriye ve Cîze şehirlerinin kuruluşunu, 
Amr b. Âs zamanında Mısır’ın idari yön¬ 
den teşkilâtlandırılmasını, alınan vergi¬ 
leri, İfrîkıye, Mağrib ve Endülüs’ün fethi¬ 
ni, fetihten 246 (860) yılına kadar yaşa¬ 
yan Mısır kadılarını, bölgeye gelen sahâ- 
bîleri ve onlar aracılığıyla yayılan hadisle¬ 
ri ele almaktadır. 

Bazı araştırmacılar kitabın sadece şifa¬ 
hî rivayetlere dayanılarak yazılmış oldu¬ 
ğunu iddia ederlerse de bu doğru değil¬ 
dir. İbn Abdülhakem hadislerden, kendin¬ 
den önceki tarihçilerin eserlerinden ve 
kussâs rivayetlerinden faydalanmıştır. 
Onun faydalandığı müelliflerden bazıları 
şunlardır: Yezîd b. Ebû Habîb (ö. 128/745- 
46), Ubeydullah b. Ebû Ca’fer, Abdullah 
b. Lehîa, Leys b. Sa’d, Esed b. Mûsâ, İbn 


Hişâm, Osman b. Sâlih ve Yahyâ b. Ab¬ 
dullah b. Bükeyr (ö. 231/845-46). Fütûhu 
Mışr ve ahbâruhâ daha sonraki Mısır 
tarihçileri için vazgeçilmez bir kaynak ol¬ 
muştur. Nüveyrî Nihâyetü'l-ereb, Mak¬ 
rîzî el-Hıtat, İbn Tağriberdî en-Nücû- 
mü'z-zâhire ve Süyûtî Hüsnü'l-muhâ- 
dara adlı eserlerinde Mısır, İfrîkıye, Mağ- 
rib ve Endülüs’ün müslümanlar tarafın¬ 
dan fethini anlatırken bu kitabı âdeta ke¬ 
limesi kelimesine iktibas etmişlerdir. İbn 
Haldun ei-'/beriinde özellikle Berberîler 
hakkında bilgi verirken, Yâküt el-HameVî 
ise Mısır coğrafyasındaki pek çok yer için 
ondan faydalanmıştır; esere başvuranlar 
arasında Muhammed b. Yûsuf el-Kindî, 
İbn Zûlâk ve İbn Dokmak da bulunmak¬ 
tadır. Kitap İslâmiyet’in Kuzey Afrika, Nû- 
be ve Endülüs’e yayılmasında Mısır’ın oy¬ 
nadığı rolü ortaya koyması bakımından 
ayrı bir önemi haiz olup Afrika’nın İslâm¬ 
laşması ve Araplaşmasıyla uğraşanların 
müracaat etmeleri gereken bir kaynak¬ 
tır. Eser ayrıca mahallî tarih yazıcılığının 
ilk örneklerinden biri olması itibariyle de 
önem taşımaktadır. 

Fütûhu Mışr’ m bir kısmı ilk defa J. 
Karle (Göttingen 1856), Mısır’a ait bölümü 
H. Masse (Kahire 1914), Endülüs’e ait bö¬ 
lümü İngilizce tercümesi, notlar ve bir 
mukaddimeyle birlikte John Harris Jones 
(Göttingen -London 1858) tarafından neş¬ 
redilmiş. kitabın tamamı Charles C. Tor- 
rey tarafından yayımlanmıştır (Leiden 
1920 -> New Haven 1922; Kahire 1411/ 
1991). Eser Abdüimün’im Âmir (Kahire 
1961), Abdullah Enîs et-Tabbâ‘ (Beyrut 
1964), Muhammed Sabîh (Kahire 1974), 
Hüseyin Âsî (Beyrut 1413/1992), Ali Mu¬ 
hammed Ömer (Kahire 1415/1995) ve Mu¬ 
hammed el-Huceyrî (Beyrut 1416/1996) 
tarafından da yayımlanmış, Abdullah Enîs 
et-Tabbâ‘, eserin Kuzey Afrika ve Endü¬ 
lüs’le ilgili kısımlarını Fütûhu İfrîkıyye 
(İfrîkıyyâ) ve Endelüs adıyla ayrıca neş- 
retmiştir (Beyrut 1987). Albert Gateau, 
Torrey’in neşrini esas alarak eserin Kuzey 
Afrika ve Endülüs'ün fethiyle ilgili kısmın¬ 
da bazı küçük düzeltmeler yapmış ve bu 
kısmı notlar ilâve ederek Fransızca’ya çe¬ 
virmiştir (Alger 1942, 1947). Charles C. 
Torrey ise Mısır ve Kuzey Afrika’da 643- 
705 yılları arasında gerçekleştirilen fetih¬ 
lerle ilgili kısmı İngilizce’ye tercüme et¬ 
miştir (Biblical and Semitic Studies, New 
York İ90İ, s. 279-330). Bunların dışında 
bazı küçük bölümleri çeşitli Bati dillerine 
çevrilmiştir (Fütûhu Afışr|nşr. Muhammed 
el-Huceyrî], neşredenin girişi, s. 43-44). 
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Nadir Özkuvumcu 
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r |BN ABDÜLKUDDÛS, Şeyh Sadr 

Şeyh Sadrü’s-sudûr Abdünnebî 
b. Ahmed b. Abdilkuddûs Gengûhî 
(ö. 991/1583) 

Hindistanlı fakih ve muhaddis. 

Gengûh’ta dünyaya geldi. Hindistanlı 
meşhur mutasavvıf Abdülkuddûs Gengû- 
hî’nin torunudur. Burada Kur’ân-ı Kerîm, 
Arap dili ve edebiyatı, fıkıh ve diğer ilim¬ 
leri okuduktan sonra Mekke ve Medine’¬ 
ye gitti. Şehâbeddin İbn Hacer el-Heyte- 
mî ve diğer âlimlerden hadis okudu. Hi¬ 
caz’a muhtelif seyahatlerinde çok sayıda 
âlimle görüştü. Tanınmış hocaları arasın¬ 
da Hindistanlı hadis âlimi Fettenî de bu¬ 
lunmaktadır. Babası ve dedesi gibi o da 
Hindistan’ın en büyük tarikatı kabul edi¬ 
len Çiştiyye’ye bağlı idi. Ancak Haremeyn'¬ 
den Hindistan’a döndüğünde bu tarika¬ 
tın fikrî yapısının esası olan vahdet-i vü- 
cûd kavramı ile semâ gibi diğer bazı esas¬ 
larına ve tarikat şeyhlerinin yaptığı me¬ 
rasimlerin birçoğuna karşı çıkarak mu- 
haddislerin ve Selefin metodunu tercih 
etti. Bu sırada babasının semâm cevazı 


hakkındaki risâlesine bir reddiye yazdı. Bu 
tutumu babasıyla amcalarının muhalefe¬ 
tine ve çeşitli sıkıntılar çekmesine sebep 
oldu. Vaktinin büyük bir kısmını eğitim 
öğretim, vaaz ve nasihatle geçiren İbn Ab¬ 
dülkuddûs zamanla Hindistan’ın saygın 
âlimlerinden biri olarak şöhret kazandı. 

İbn Abdülkuddûs, 971 (1563) yılında 
Bâbürlü Hükümdarı Ekber Şah tarafın¬ 
dan şeyhülislâmlık veya kâdılkudâtlık an¬ 
lamına gelen (İbn Haşan, s. 256; M. Mu- 
jeeb, s. 37, 39, 73, 239), yetkileri arasında 
dinî müesseselere yardım ve toprak ba¬ 
ğışı bulunan “sadrü’s-sudûr” makamına 
tayin edildi. Ekber Şah başlangıçta ona 
çok saygı gösterdi, hadis dinlemek için 
evine gitti. Onun nasihat ve sohbetleri¬ 
nin tesiriyle namazlarını camide kılmak¬ 
la kalmayıp bizzat kendisi ezan okumaya, 
imamlık yapmaya, hatta camiyi süpür¬ 
meye başladı. Ancak bu durum iki yıl ka¬ 
dar devam etti. Cami imamlarının aldığı 
maddî yardım ve arazi bağışı fermanla¬ 
rında sadrü’s-sudûrun imzasının bulun¬ 
ması şart olduğundan İbn Abdülkuddûs’e 
ulaşmak isteyenlere aracılık yapanlar rüş¬ 
vet almaya başladılar. Şikâyetler Ekber 
Şah’a ulaşınca sadrü’s-sudûr makamı il¬ 
ga edilerek görevleri eyaletlerdeki emir¬ 
lere devredildi. Bundan sonra bazı üst dü¬ 
zey devlet görevlilerinin aleyhinde çalış¬ 
maları sebebiyle İbn Abdülkuddûs’ün Ek¬ 
ber Şah ile arası açıldı. Ekber Şah, 983 
(1575) yılında Fetihpûr Sikri sarayında bü¬ 
yük bir divanhâne inşa ettirerek buraya 
“ibadethane” adını verdi. Mahdûmülmülk 
lakabıyla tanınan Sultanpûrlu Şeyh Şem- 
seddin’in oğlu Mevlânâ Abdullah burada 
İbn Abdülkuddûs'ü eleştirmeye başladı 
ve aleyhinde çeşitli risâleler yazdı. Risa¬ 
lelerinde onu Mîr Habeş’i âsi olduğu, Hı¬ 
zır Han Şirvânî'yi de Hz. Peygamber’e ha¬ 
karet ettiği gerekçesiyle haksız olarak öl¬ 
dürülmesine sebebiyet vermekle suçladı. 
Ayrıca semâ konusundaki risâlesine yaz¬ 
dığı reddiye dolayısıyla babasına âsi oldu¬ 
ğunu ve bu yüzden arkasında namaz kıl¬ 
manın câiz olmadığını söyledi. İbn Abdül- 
kuddûs'ün cevap vermesi üzerine çıkan 
tartışmalardan dinî ortam olumsuz yön¬ 
de etkilendi. Öte yandan Ekber Şah’m ne¬ 
dimi olan Ebü’l-Fazl el-Allâmî ve ağabeyi 
şair Feyzî-i Hindî ile babaları Mübârek ve 
diğer bazı kişiler Ekber’i ulemâ aleyhine 
kışkırttılar ve İbn Abdülkuddûs hakkında 
dedikodu çıkardılar. Bu esnada Ekber 
Şah’ın Hindû hanımının bir akrabasının 
Mathûrâ’da Hz. Peygamber’e hakarette 
bulunması ve Mathûrâ kadısının bu olayı 
İbn Abdülkuddûs’e anlatması, onun da 
bu kişi hakkında ölüm cezasına hükmet¬ 


mesi İbn Abdülkuddûs’ün muhalifleri ve 
Ekber Şah için bir bahane teşkil etti. Bu¬ 
nun üzerine Ekber Şah ulemânın İdarî ve 
siyasî iktidarına son verdiğini belirten bir 
ferman çıkardı. Daha sonra Mahdûmül¬ 
mülk ile İbn Abdülkuddûs’ü Mekke’ye 
sürdü (988/1580). İbn Abdülkuddûs bir yıl 
sonra Hindistan’a dönerek Ekber Şah’tan 
özür diledi. Bu arada Ekber Şah, çeşitli 
din ve inanç sistemlerinin belli başlı pren¬ 
siplerini birleştirerek “dîn-i İlâhî” adıyla 
yeni bir din kurdu. 990 (1582) yılında eya¬ 
let valilerinin sarayda bulunmasını fırsat 
bilerek bu dini resmen ilân etti. İbn Ab¬ 
dülkuddûs’ü de bu yeni dine davet etti. 
Fakat İbn Abdülkuddûs kabul etmeyince 
onu bir müddet hapsedip işkenceye tâbi 
tuttu. İbn Abdülkuddûs’ün muhalifleri, 
onun Mekke ve Medine’de bulunduğu sı¬ 
rada Ekber’in dinsiz olduğu yönünde pro¬ 
paganda yaptığını hükümdara söylediler. 
Ayrıca Mekke yolculuğu esnasında, kafi¬ 
lede bulunanlara hem kendileri harcamak 
hem de gittikleri bölgelerdeki âlimlere 
sunmak için teslim edilmiş olan mal ve 
paranın hesabını vermek üzere aleyhinde 
dava açılarak hapsedildi ve hapiste iken 
öldürüldü. Abdülhay el-Hasenî 991 (1583) 
yılında öldürüldüğünü söylerken Bedâû- 
nî bir yerde ( Muntakhabu-t-taıuârikh. III, 
131) bu tarihi, başka bir yerde de (a.g.e., 
II, 322) bir yıl sonrasını kaydetmektedir. 
Ayderûsî ise vefat tarihini 12 Rebîülevvel 
990 (6 Nisan 1582) olarak vermektedir (en- 
Nûrü’s-sâfir, s. 339). 

İbn Abdülkuddûs’ün kaynaklarda Ve- 
zâ’i/ü ’l-yevm ve'1-leyleti'n-nebeviy- 
ye, Sünenü'l-hüdâ fîmütâbehti'l-Muş- 
tafâ (Brockelmann, II, 602), Risâle fî red¬ 
di tcfnii-Kaffâl el-Mervezî hle’l-İmâm 
Ebî Hanîfe ve Risâle fî hurmeti's-se- 
ma > adlı eserleri zikredilmektedir. 
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İBN ABDÜLKUDDÛS el-EZDÎ 


İBN ABDÜLKUDDÛS el-EZDÎ 

<bk. SALİH b. ABDÜLKUDDÛS). 

L 

İBN ABDÜLMELİK 

(dJJUJI ju: jjf) 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Muhammed b. Abdilmelik 
b. Muhammed b. Saîd el-Evsî 
el-Ensârî el-Merrâküşî 
(ö. 703/1303) 

Mağrib ve Endülüs tarihçisi, 
edip ve şair. 

11 veya 14 Zilkade 634’te (6 veya 9 Tem¬ 
muz 1237) Merakeş'te doğdu. Aslen Evs 
kabilesine mensuptur. İlim ve fazilet sa¬ 
hibi bir kimse olan babası Muhammed 
şehrin ileri gelenlerindendi; annesi de 
Muvahhidler’den İbnü’l-Fâsî diye bilinen 
Muhammed b. Ahmed el-Kaysî'nin kı¬ 
zıdır. Ebü'l-Velîd İbn Ufeyr, Ebû Zeke- 
riyyâ Yahyâ b. Atîk, Ebü'l-Kâsım Ahmed 
b. Muhammed el-Belevî, Kâtib Ebü’l- 
Hasan Ali b. Muhammed er-Ruaynî, İb- 
nü'z-Zübeyr diye tanınan Ebû Abdullah 
Muhammed b. Ali ve Ebû Muhammed 
Haşan b. Kattân gibi hocalardan kıra¬ 
at, hadis, fıkıh, ferâiz, kelâm, mantık, 
belâgat ve aruz tahsil etti; bu arada Ebû 
Temmâm’ın el-Hamâse sini, Zeccâcî'nin 
el-Cümelü'l-kübrâ 'sim ve Sîbeveyhi’nin 
eUKitâb 'ını da okudu. Ayrıca Endülüs, 
Sebte(Ceuta) ve Cezîretülhadrâ (Algeciras) 
gibi yerlere ilim öğrenme amacıyla gitti 
ve buralarda birçok âlimden ders aldı. 
670 (1271-72) yılından sonra, iyi bir şiir 
münekkidi olan Ağmat şehrinin valisi Ebû 
Ali Ömer b. Ebü’l-Abbas el-Mettûsî el- 
Milyânî’nin huzurunda edebiyat meclisle¬ 
rine katıldı. Şılatü’ş-Şıla müellifi İbnü’z- 
Zübeyr onun Kâtib Ebü'I-Hasan er-Ruay- 
nî, Ebû Abdullah Muhammed b. Ali b. 
Muhammed b. Hişâm, İbn Ufeyr ve baş¬ 
kalarından rivayette bulunduğunu, ken¬ 
di teliflerinin bir kısmını bizzat istinsah 
ettiğini, tarih ve isnadı çok iyi bildiğini 
söylemektedir (Nübâhî, s. 130). 

Bir süre Merakeş kadılığı yapan İbn Ab- 
düimelik. Merîni Hükümdarı Ebû Ya'küb 
Yûsuf döneminde (1286-1307) başkadılı- 
ğa getirildi. 703 yılı Muharreminin son¬ 
larında (Eylül 1303) Tilimsân'da vefat et¬ 
ti; ölüm tarihiyle ilgili farklı rivayetler de 
vardır. 

Eserleri. 1. ez-Zeyl ve't-tekmile li-ki- 
tâbeyi'l-Mevşûl ve'ş-Şıla. İbnü'l-Fara- 


~1 dî’nin (ö. 403/1013) Kitâbü'l-Mevşûl fî 
târihi hılemâ’i'l-Endelüs’ü ile İbn Beş- 
j küvâl’in (ö. 578/1183) Kitâbü'ş-Şıla iî ah- 
bâri (târihi) e’immeti'l-Endelüs’üne ya- 
1 zilmiş bir zeyildir. Mukaddimede kitabın 
cüz bölümlemesinden söz edilmez. Sehâ- 
vî el-İ c lân bi’t-tevbîh li-men zemme’t- 
târîh' inde, Süyûtî Buğyetü'l-vu'ât’mm 
mukaddimesinde ve Taşköprizâde Miftâ- 
hu's-scfûde' de eserin dokuz cüz olduğu¬ 
nu bildirirler. Kitap, VII. (XIII.) yüzyılın ikin¬ 
ci yarısında Mağrib ve Endülüs tarihi hak¬ 
kında kaleme alınan eserlerin en önemli¬ 
si ve en kapsamlısıdır; Lisânüddin İbnü’l- 
Hatîb, İbnü'l-Kâdî ve Haşan el-Vezzân (Af¬ 
rikalı Leon) tarafından da kaynak olarak 
kullanılmıştır. ez-Zey 1 ve't-tekmile ’nin 
bugüne ulaşan cüzleri şunlardır: Birinci 
cüzden iki yazma nüsha mevcuttur. Bun¬ 
lardan biri Karaviyyîn Kütüphanesi'nde 
(nr. 626) korunan, başından ve sonundan 
eksik nüshadır. Diğer nüsha, el-Hizâne- 
tü’l-Haseniyye’de (nr. 269) kayıtlı bulun¬ 
maktadır. Birinci cüz Muhammed b. Şe¬ 
rife tarafından iki cilt halinde yayımlan¬ 
mıştır (Beyrut 1969). Dördüncü cüzden bir 
parça Escurial Library’de (nr. 1682) kayıtlı 
olup İhsan Abbas tarafından neşredilmiş¬ 
tir (Beyrut 1964). Şahıslar hakkında olan 
bu cüz Sâbık b. Abdurrahman’dan başla¬ 
yıp Abdullah b. Reşîk ile biter. Beşinci cüz 
Dârü'l-kütübi’I-Mısriyye’de (Halim, Tarih, 
nr. 6) ve diğer bazı kütüphanelerde üç 
nüsha olarak mevcut olup İhsan Abbas 
tarafından iki cilt halinde neşredilmiştir 
(Beyrut 1965). Altıncı cüzden iki nüsha 
mevcuttur; bunlardan biri Bibliotheque 
Nationale’de (nr. 2156), diğeri British Mu- 
seum'da (nr. Or. 7940) bulunmaktadır. 
Bu cüz de İhsan Abbas tarafından neşre¬ 
dilmiştir (Beyrut 1973). Sekizinci cüz tek 
nüsha olup Rabat’taki el-Hizânetü’l-âm- 
me’de (nr. D. 1705) kayıtlıdır. Çok hatalı 
olan bu yazmanın bazı yaprakları eksik¬ 
tir; mevcut yapraklar da rutubetten çok 
etkilenmiş durumdadır. Muhammed b. 
Şerife tarafından iki cilt halinde neşredi¬ 
len (Rabat 1984) bu cüzde müellif şahıs¬ 
lar hakkında geniş bilgi verirken onların 
şahsiyet ve tabiatlarıyla ilgili tahliller de 
yapmaktadır. İbn Abdülmelik bu eserini 
“gurebâ”ya tahsis etmiştir; fakat o bu ta¬ 
birle hemşehrisi olan Mağribliler’i kastet¬ 
mektedir ve kitabını da Mağribli bir ruhla 
yazmıştır. Kadınlara ait kısımların da bu¬ 
lunduğu eser VI ve VII. (XII ve XIII.) yüzyıl¬ 
lardaki Muvahhidler dönemi Mağribin¬ 
de güçlü bir İlmî hareketin varlığını gös¬ 


termesi bakımından da önemlidir. Mağ¬ 
rib ve Endülüs'ün İçtimaî ve siyasî tarihi 
açısından çok kıymetli bir kaynak olan ez- 
Zey 1 ve't-tekmile'n'm edebî değerini an¬ 
lamak için basılmış cüzlerin sonundaki 
kafiye ve edebî risâle fihristlerine bir göz 
atmak yeterlidir. Ancak önceki Endülüs¬ 
lü tarihçilerin terâcim kitaplarına göre 
daha ayrıntılı bilgi veren eserin İlmî de¬ 
ğeri edebî değerinden daha büyüktür. 2. 
el-Cem ‘ beyne kitabeyi İbni'l-Kattân 
ve İbni'l-Mevvâk ‘alâ Kitâbi'l-Ahkâm 
li- c Abdilhak b. el-Harrât. Ibnü’l-Harrât 
diye tanınan Abdülhak b. Abdurrahman 
el-Ezdî el-İşbîlî’nin el-Ahkâmü'l-kübrâ 
adlı eserine İbnü’l-Kattân el-Mağribî ve 
İbnü’l-Mevvâk tarafından yazılan zeyil ve 
tekmilelere yine zeyil ve tekmile mahi¬ 
yetindedir (ez-Zeyl ve’t-tekmile, VIII/1, 
neşredenin girişi, s. 103-106). 3. el-Câ- 
mi c fi'l- c arûz (a.g.e., VIII/1, neşredenin 
girişi, s. 106-107). Son iki eser zamanımı¬ 
za ulaşmamıştır. Kaynaklarda müellifin 
diğer bazı risâlelerinden de söz edilmek¬ 
tedir. 
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(bk. MUHAMMED b. ABDÜLVEHHÂB). 

L J 
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İBN ABDÜRABBİH 


İBN ABDÜNNÛR 

(j^IîtAjC ) 

Ebû Ca’fer Ahmed b. Abdinnûr 
b. Ahmed b. Râşid el-Mâlekî 
(ö. 702/1302) 

Arap dili ve kıraat âlimi. 

630'da (1233) Endülüs’ün Cebelitârık 
yakınındaki liman şehri Mâleka'da (Mala¬ 
ğa) doğdu. Benî Râşid diye tanınan ünlü 
bir aileye mensuptur. Endülüs tarihinde¬ 
ki siyasîçalkantıların en şiddetli olduğu 
Merînîler döneminde yaşayan İbn Abdün- 
nûr, Mâleka'da Ebû Abdullah Muham- 
med b. Yahyâ b. Ali b. Müferric el-Mâlekî 
ve Ebü'l-Haccâc Yûsuf b. İbrâhim el-Mer- 
bellî’den dil ve kıraat dersleri aldı. Arap 
dili, aruz, kıraat, fıkıh, usul ve mantık 
alanlarında kendini yetiştirdi. İbnü’l-Ha- 
tîb onun lugaz ve muamma konusunda 
da uzman olduğunu kaydeder ( el-İhata, I, 
79). Daha sonra Sebte'ye (Ceuta) giderek 
kıraat ve aruz âlimi Ebü’l-Hasan İbnü’I- 
Ahdar’dan istifade etti. Seyahat etmeyi 
seven İbn Abdünnûr Mâleka, Meriye (Al- 
meria), Berce, Gırnata (Granada) ve Vâdî- 
âş'ta (Guadix) kıraat dersleri verdi. Bir 
süre de kadı nâibliği yaptı. 27 Rebîülâhir 
702 (19 Aralık 1302) tarihinde Meriye'de 
vefat etti. Şehrin Bicâye (Baugie) kapısı 
dışında bulunan kabristana defnedildi 
(a.g.e., I, 202). 

İbn Abdünnûr dünya işlerine karşı son 
derece ilgisiz, saf ve temiz kalpli bir âlim¬ 
di. İbnü’l-Hatîb onun bu özelliğinin birçok 
fıkra ve hikâyeye konu olduğunu söyler 
(a.g.e., I, 199-201). Orta seviyede bir şair 
olan İbn Abdünnûr’un şiirlerinden bazı 
parçalar el-İhâta ile (1,199) ed-Dürerü'l- 
kâmine’ de (I, 207) nakledilmiştir. Büyük 
dil âlimi ve müfessir Ebû Hayyân el-Ende- 
lüsî onun öğrencisidir. 

Eserleri. İbn Abdünnûr’un günümüze 
gelen en önemli eseri Raşfü'I-mebânî fî 
şerhi hurûfi'l-me < ânî' dir. Eserde edat¬ 
ların anlamı, çeşitleri ve fonksiyonları ele 
alınmıştır. Doksan beş edat yapı bakımın¬ 
dan on üç yalın (müfred) ve seksen iki bir¬ 
leşik (mürekkeb), fonksiyon itibariyle de 
amel eden (âmil) ve etmeyen (gayri âmil) 
olmak üzere iki kısma ayrılarak incelen¬ 
miştir. Giriş bölümünde eserin alfabetik 
olduğu belirtilmesine rağmen buna tam 
uyulmamıştır. Müellifin Basra dil mekte¬ 
bine temayülü olduğu görülmekle birlik¬ 
te Küfe mektebinin görüşlerinden de fay¬ 
dalanmıştır. Sîbeveyhi’ye ve görüşlerine 
aşırı derecede bağlı olan İbn Abdünnûr 
Ahfeş el-Evsat, Müberred, Ebû Ömer el- 


Cermî, Ebû Osman el-Mâzinî, Yahyâ b. 
Ziyâd el-Ferrâ gibi Basra ve Küfe mektep¬ 
lerinin ileri gelen dilcileriyle İbn Usfûr el- 
İşbîlî, Abdurrahman b. Abdullah es-Sü- 
heylî, Abdülvâhid b. Hüseyin es-Saymerî 
ve İbnü’l-Arîf gibi Endülüs nahivcilerinin 
görüşlerini eieştirmiş. mantık âlimi olma¬ 
sının da etkisiyle birçok meselede geniş 
ölçüde kıyasa başvurmuş ve ele aldığı me¬ 
selelerde sebeplere ilişkin açıklamaları da 
(ta’lîl) ihmal etmemiştir. Öğrencisi Ebû 
Hayyân hocasının bu eserinden çok istifa¬ 
de ettiğini söyler. Eser Ahmed M. el-Har- 
rât tarafından bir incelemeyle birlikte neş¬ 
redilmiştir (Dımaşk 1405/1985). 

Müellifin kaynaklarda adı geçen diğer 
eserleri de şunlardır: Şerhu'l-Kâmil (îsâ 
b. Abdülazîz el-Cezûlî'nin dile dair el-Kâ- 
mil adlı eserinin şerhidir); Şerhu'l-Muğ- 
rib (Ebû Abdullah İbn Hişâm el-Fihrî’nin 
lİbnü'ş-Şevvâş] el-Muğrib adlı eserinin 
şerhidir); Takyîd c ale’l-Cümel (li’z-Zec- 
câcl), Cüz 3 fi'l- c arûz (bu üç eser için bk. 
İbnü'l-Hatîb, I, 198); et-Tahliye (el-Hilye) 
fî (zikri)’l-besmele ve’t-taşliye (Raş- 
fü'l-mebânî, s. 159); Şerhu'l-Cezûliyye 
(Ebü’l-Kâsım ez-Zeccâcî’nin gramere dair 
el-Cümel 'i üzerine Ebû Mûsâ el-Cezûlî'nin 
yazdığı hâşiyenin şerhidir); İmlâ 1 c ale'l- 
Mukarreb (İbn Usfûr el-İşbîlî'nin el-Mu- 
karreb adlı nahve dair eserine yazdığı hâ- 
şiyedir |Fîrûzâbâdî, s. 25]); Şerhu'l-Cezû- 
li'l-kebîr li'z-Zeccâcî ( îzâhu’l-meknûn, 
1. 368). 
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ne, I, 207; Süyûtî, Buğyetü’l-uu’ât, I, 331; Keş- 
fü’?-zunûn, I, 908; II, 1579,1800; Izâhu'l-mek- 
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İM İsmaİl Durmuş 

r İBN ABDÜRABBİH 

(^jjl) 

Ebû Ömer Şihâbüddîn Ahmed 
b. Muhammed b. Abdirabbih 
b. Habîb el-Kurtubî el-Endelüsî 
(ö. 328/940) 

el- c İkdü î-ferîd adlı eseriyle tanınan 

Endülüslü âlim ve şair. j 

10 Ramazan 246’da (28 Kasım 860) Kur- 
tuba’da (Cordoba) doğdu. Atalarından Sâ- 
lim, Endülüs Emevî emirlerinden Hişâm 
b. Abdurrahman’m âzatlısı idi. İlk öğreni¬ 


mine muhtemelen, Endülüs’ün ileri ge¬ 
len fakih ve muhaddislerinden olan bü¬ 
yük kardeşi Ebû Bekir Yahyâ’nm yanında 
başladı. Kahire, Bağdat, Dımaşk, Kudüs, 
Halep gibi Doğu İslâm merkezlerine gidil¬ 
meden ilim öğrenilemeyeceği görüşünün 
yaygın olduğu bu dönemde Endülüs’te 
kalarak Baki’ b. Mahled, Muhammed b. 
Abdüsselâm el-Huşenî ve Muhammed b. 
Vaddâh gibi âlimlerin öğrencisi oldu. Kı¬ 
sa zamanda fıkıh ve hadis öğrenimini ta¬ 
mamlayıp ders vermeye başladı. Bir yan¬ 
dan da şiir, edebiyat ve mûsikiyle ilgilen¬ 
di. Geniş fıkıh bilgisi yanında irticâlen şiir 
söyleyecek kadar güçlü bir şair olan İbn 
Abdürabbih devlet büyükleri ve önde ge¬ 
len kimseler için birçok şiir yazdı ve bu 
sayede refah içinde yaşadı. Endülüs emir¬ 
leri ve Kurtuba eşrafının köşk ve saray¬ 
larında seçkin bir yer edindi. Hayatının 
sonlarına doğru felç oldu; 18 Cemâzi- 
yelevvel 328’de (1 Mart 940) Kurtuba’da 
vefat etti. 

Şöhretini el- c İkdü'l-fend adlı eserine 
borçlu olan İbn Abdürabbih hayatta iken 
daha çok şairliğiyle tanınmıştır. İbn Saîd 
el-Mağribî’ye göre Endülüs şair ve edip¬ 
lerinin önde gelenlerindendir ( Râyâtü’l- 
müberrizîn, s. 77). Günümüze intikal eden 
bazı şiirleri Endülüs şiirinin en iyi örnek¬ 
lerinden sayılan İbn Abdürabbih’in Halife 
II. Hakem’in emriyle derlenmiş olan di¬ 
vanının kaybolması onun sanat yönünün 
meçhul kalmasına sebep olmuştur. Hu- 
meydî, bir kısmı kendi el yazısıyla olan di¬ 
vanının yirmi cüzden fazlasını gördüğünü 
söyler (Cezuetü’l-muktebis, 1, 164). Şiirle¬ 
rinde methiye, mersiye, hiciv ve gazel gi¬ 
bi klasik temaların yanında pastoral, duy¬ 
gusal, dinî ve ahlâkî konulara da yer ver¬ 
miştir. Hazırcevaplığıyla tanınan İbn Ab¬ 
dürabbih’in birçok şiiri âdeta darbımesel 
haline gelmişti. 

Endülüs Emevî Halifesi III. Abdurrah- 
man’ın 300-322 yılları arasında yaptığı sa¬ 
vaşları anlatan 445 beyitlik urcûzesi (el- 
* İkdü’l-ferîd, IV, 501-527) kahramanlık şi¬ 
irlerinin en uzun örneklerinden biri olarak 
kabul edilir. Şairin, beyit ve kafiye bağım¬ 
sızlığı sebebiyle uzun ve kolay şiir yazı¬ 
mına, ezber ve rivayete elverişli bulduğu 
(a.g.e., IV, 500) recez vezninde kaleme al¬ 
dığı bu şiir Margoliouth gibi bazı şarkiyat¬ 
çılara göre Arap edebiyatında destan tü¬ 
rünün en eski örneklerindendir. Bu urcû- 
ze James T. Monroe tarafından İngilizce’¬ 
ye tercüme edilmiştir (bk. bibi.). 
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İbn Abdürabbih, aralarında Müteneb- 
bfnin de bulunduğu birçok ünlü şair tara¬ 
fından takdir edilmiştir. Mütenebbî'nin 
savaşla ilgili şiirleriyle bazı kasidelerinin 
nesîblerinde İbn Abdürabbih'ten etkilen¬ 
diği bilinmektedir. Aynı zamanda edip 
olan Büveyhî Veziri Ebü’l-Velîd İsmâil b. 
Abbâd, hac dönüşü Mağrib’e gitmek üze¬ 
re uğradığı Fustat’ta Mütenebbî ile görü¬ 
şürken Mütenebbî ondan İbn Abdürab- 
bih’i kastederek Endülüs melikinin şiirle¬ 
rini okumasını istemiş, aynı şiirleri tekrar 
tekrar okuttuktan sonra, “Ey İbn Abdü¬ 
rabbih, işte Irak, sana koşarak geliyor!” 
demişti. 

Musammat adı verilen Arap şiir türün¬ 
den veya İspanyol halk şiirinden esinleni¬ 
lerek doğmuş olan müveşşah tarzında şiir 
yazan ilk Endülüslü şairin Mukaddem b. 
Muâfir olduğu ve onu İbn Abdürabbih’in 
takip ettiği, ancak müveşşahlarının kay¬ 
bolduğu sanılmaktadır (M, VIII, 867). İbn 
Abdürabbih yaşlanınca gençliğinde yaz¬ 
dığı eğlence türü (lehviyyât) şiirlerinden 
dolayı pişmanlık duyarak aynı vezin ve ka¬ 
fiyede “mümahhısât” (günahları silenler) 
adını verdiği zühd, takva ve öğüt kabilin¬ 
den şiirler kaleme almıştır (Humeydî, I, 
165). 

İbn Abdürabbih'in hayatı, sanatı ve ei- 
‘ İkdü'l-ferîd adlı eseri hakkında birçok 
çalışma yapılmış olup bunların bazıları 
şunlardır: Cebrâil Süleyman Cebbûr, İbn 
Abdirabbih ve *İkdüh (Beyrut 1979, 2. 
baskı), Ali İbrahim Ebû Zeyd, el-Mümah- 
hışât fî şi c rı İbn Abdirabbih el-Ende- 
lüsî (Kahire 1986); A. Wormhoudt-W. 
Penn-College, al-'Ikd al-fand: Selecti- 
ons, English & Aıabic( 1981, 1989); W. 
VVerkmeister, Ouellenuntersuchungen 
zum Kitâb al-*lqd al-iaıid des Anda- 
lusiers ibn Abdrabbih (Berlin 1983). 

Eserleri. İbn Abdürabbih’in en meşhur 
eseri el-*İkdü'l-ferid'dir. Siyaset, edebi¬ 
yat, tarih, nevâdir, ahlâk, mizah, nükte, 
fıkra, mûsiki ve eğlence gibi çok değişik 
konular hakkında bilgi veren eser bir ge¬ 
nel kültür ansiklopedisi ve bir antoloji ma¬ 
hiyetindedir. Müellif, eserin yazılış ama¬ 
cını ve kendinden önceki eserlerden far¬ 
kını anlattığı uzun mukaddimede kitaba 
“eşsiz gerdanlık” anlamında el-*İkdü'l- 
ferîd adını verdiğini söylediği halde bazı 
yeni araştırmalarda eserin asıl adının el- 
*İkd olduğu, “el-ferîd” sıfatının müsten- 
sihler tarafından ilâve edildiği ileri sürül¬ 
mektedir. İbn Abdürabbih, uzun yıllar uğ¬ 
raşarak kaleme aldığı yirmi beş bölüm¬ 
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den (kitab) meydana gelen eserini yirmi 
beş mücevherden oluşan gerdanlığa ben¬ 
zetmiş, kitabın ortasını teşkil eden on 
üçüncü bölüme gerdanlığın en kıymetli 
taşı olan “el-vâsıta". her bölüme de bir 
mücevher adı vermiştir. Bölümlerin ad¬ 
ları ve temsil ettikleri konuların sıralanı¬ 
şı şöyledir: “el-Lü’lüe” (hükümdarlık), "el- 
Ferîde” (savaşlar). “ez-Zebercede” (cömert¬ 
lik), “el-Cümâne” (elçiler), “el-Mercâne” 
(hükümdarlarla sohbet), “el-Yâküte” (ilim ve 
edebiyat), “el-Cevhere” (atasözleri), “ez-Zü- 
mürrüde" (mev'iza ve zühd), “ed-Dürre” (ta¬ 
ziye ve mersiyeler), “ef-Yetîme” (Araplar’ın 
soy kütüğü), “el-Ascede” (bedevî Araplar'ın 
sözleri), “el-Mücennebe” (güzel cevaplar). 
“el-Vâsıta” (hutbeler), “el-Mücennebetü’s- 
sâniye" (yazışmalar ve yazı malzemesi), “el- 
Ascedetü’s-sâniye” (halifeler), “el-Yetîme- 
tü’s-sâniye” (Ziyâd b. Ebîh, Haccâc, Tâlibîler 
ve Bermekîler'le ilgili bilgiler), “ed-Dürretü’s- 
sâniye” (eyyâmü'l-Arab), “ez-Zümürrüde- 
tü’s-sâniye” (şiir), “el-Cevheretü’s-sâniye" 
(aruz ve kafiye), “el-Yâkütetü’s-sâniye" (mü¬ 
zik), “el-Mercânetü's-sâniye” (kadınlar ve 
özellikleri), “el-Cümânetü’s-sâniye” (yalan¬ 
cı peygamberler, tufeyliler), “ez-Zebercede- 
tü’s-sâniye” (insan ve hayvan karakterleri), 
“el-Ferîdetü's-sâniye” (yiyecek ve içecekler), 
“el-Lü’Iüetü’s-sâniye” (hediyeler, şakalar ve 
nükteler). Eserin birçok bölümünde esas 
unsuru şiir teşkil etmektedir. On sekiz ve 
on dokuzuncu bölümler aruz, kafiye ve 
şiir türlerine ayrılmıştır. İbn Abdürabbih, 
çeşitli konularda 200'den fazla şaire ait 
yaklaşık 10.000 örnek beyit yanında ken¬ 
di şiirlerinden de birçok örnek vermiştir. 
On üçüncü bölüm meşhur hatiplerin hut¬ 
belerine ayrılmıştır. Diğer bölümlerde de 
hitabet örneklerine rastlanmaktadır. Ya¬ 
zışmalar, yazı malzemesi, kâtipler ve kâ¬ 
tiplerde bulunması gereken özelliklerden 
önemle söz edilmiş, bazı meşhur tevki’ ör¬ 
nekleri zikredilmiştir. Eserde İslâm tari¬ 
hiyle ilgili olarak değişik yerlerde verilen 
bilgiler büyük bir yekûn tutar, el-* İkdü'l- 
ferîd, daha çok Doğu İslâm dünyasına ait 
bilgileri Endülüslüler’e aktarmak amacıy¬ 
la yazılmakla birlikte I. Abdurrahman’- 
dan (750-788) III. Abdurrahman’a (912- 
961) kadar Endülüs Emevîleri’nin tarihini 
de kapsamaktadır. Yedinci bölümde Arap 
atasözlerini, sekizinci bölümde mev’iza ve 
zühd konusunu ele alan yazar ahlâk ve 
dindarlık konularını gerçekçi bir yaklaşım¬ 
la incelemiş, dünya ve âhiret işlerinin bir 
denge içinde sürdürülmesini tavsiye et¬ 
miştir. İbn Abdürabbih, okuyucuyu din¬ 


lendirmek ve yorulmadan okumasını te¬ 
min etmek düşüncesiyle kitabın birçok 
yerinde zarif nükte ve fıkralara yer ver¬ 
miştir. Mûsikiye tahsis ettiği yirminci bö¬ 
lümde mûsiki ve güzel sesin insan ruhu 
üzerindeki etkisini anlattıktan sonra ko¬ 
nuyla ilgili hadisleri naklederek bu sanat¬ 
la meşgul olmanın dinen bir sakıncası bu¬ 
lunmadığını, mûsiki mekruh ise ondan en 
çok Kur’an ve ezanın korunması gerek¬ 
tiğini, mekruh değilse ona en çok şiirin 
muhtaç olduğunu, Allah’ın insan ruhu 
için bir güzelden çıkan güzel sesten daha 
etkili bir şey yaratmadığını söyleyerek 
mûsiki hakkındaki kanaatini belirtir. Eser¬ 
de döneminin sosyal hayatı, gelenek ve 
görenekleri, yiyecek ve içecekleri, sağlık 
ve tıp konuları, sihir, üfürükçülük, mus¬ 
ka, göz değmesi, insan ve hayvan karak¬ 
terleri, bölge ve şehirlerin özellikleri, ka¬ 
dın ve hususiyetleri gibi çok değişik ko¬ 
nularda bilgiler bulunmaktadır. 

Bazı araştırmacılara gör eel- c İkdü'l-fe- 
rîd İbn Kuteybe’nin 'Uyûnü'l-ahbârad- 
lı eserinin bir tekrarı mahiyetindedir, ei- 
c İkdü'l-ferîd’e ‘Uyûnü'l-ahbâr'dan çok 
şey alındığı doğru olmakla beraber gerek 
yazılı Doğu İslâm kaynaklarından gerek¬ 
se Endülüs’teki şifahî kaynaklardan bir 
hayli ilâve bilgiler de yer almaktadır. Ay¬ 
rıca İbn Abdürabbih’in her bölümün baş 
tarafına “ferş” adıyla yaptığı giriş mahi¬ 
yetindeki değerlendirmeler, İbn Kutey- 
be’ye Şuûbiyye konusunda yönelttiği ten¬ 
kitler, c Uyûnü’l-ahbâr’daKı malzemeyi 
değişik yerlerde değişik maksatlar için 
kullanmış olması gibi sebeplerden dolayı 
onun eserine bir tekrar denemez. Eserin 
yazıldığı dönemde Endülüs’te sadece o 
bölgenin kültür ve tarihiyle ilgilenenlerle, 
Endülüs'le ilgilenmekle birlikte Doğu İs¬ 
lâm dünyasının ilim ve kültür değerlerini 
de aktarmak isteyenler şeklinde iki akım 
vardı. İbn Abdürabbih’in bu iki akımı bir¬ 
leştirdiği görülmektedir. el-'İkdü'l-feıîd, 
naklettiği bilgilerin râvi zincirini kısalt¬ 
masına rağmen *Uyûnü'l-ahbûf dan da¬ 
ha hacimlidir. İbn Abdürabbih, ana kayna¬ 
ğı c Uyûnü'l-ahbûr olmakla birlikte Halîl 
b. Ahmed’in Kitâbü'l-Arûzu, Ebû Ubey- 
de Ma’mer b. Müsennâ’nın en-Nekâ'iz 
ve el-Eyyâmi, Ebû Ubeyd Kâsım b. Sel- 
lâm'ın Kitâbü'l-Emşâl' i, Câhiz’in el-Be- 
yân ve't-tebyîn’i, Müberred’in el-Kâ- 
mil' i, İbnü'l-Mukaffa’m Kelîle ve Dim- 
ne'si ile el-Edebü'l-kebîr ve el-Edebü'ş- 
şağiı i, Taberî’nin Tânhu'l-ümem ve'l- 
mülûk’ü, İbn Sellâm el-Cumahî'nin Taba- 
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kâtü'ş-ştfarâ’ı gibi eserlerden de fayda¬ 
lanmıştır. Kitapta Tevrat ve İncil’den, Do¬ 
ğu kaynaklarında sık rastlanan İran ve 
Hint sözlerinden ve Aristo'dan nakilier de 
yer almaktadır. Müellifin kendinden ön¬ 
cekilerden yaptığı nakiller sayesinde el- 
c İkdü'l-ferîd ilk dönem İslâm tarihinin 
siyasî, İçtimaî İktisadî ve kültürel kaynak¬ 
larından biri olma özelliğine sahip bulun¬ 
duğu gibi söz konusu nakilleri doğru, tam 
ve sağlıklı biçimde aktarması dolayısıyla 
kendisinin faydalandığı bu eserlerin neşri 
sırasında başvurulacak güvenilir bir kay¬ 
naktır. Nitekim ‘Uyûnü'l-ahbâr yayımla¬ 
nırken el- c İkdü'l-iend’ den istifade edil¬ 
miştir. 

Eserde müstensihlerin ilâveleri sebe¬ 
biyle bir kısım hatalar ve dönemin anla¬ 
yışı gereği bazı hurafeler de mevcuttur. 
Meselâ bir yerde Muâviye vefat ederken 
oğlu Yezîd’in yanında olduğu {el-‘İkdü’l- 
ferîd, IV, 272), bir başka yerde ise aksi söy¬ 
lenmekte ( a.g.e., IV, 387), müellifin ölü¬ 
münden sonra yaşamış Abbâsî halifeleri 
Râzî-Billâh, Muttaki-Lillâh, Müstekfî-Bil- 
lâh ve Mutî’-Lillâh’ın biyografileri veril¬ 
mekte (a.g.e., V, 129-131), Gatafân kabile¬ 
sinden bir kişinin 190 yaşında saçının ve 
dişlerinin yeniden çıktığı ve gençleştiği 
nakledilmektedir. Sâhib b. Abbâd’ın el- 
c İkdü '1-ferîd'üe yeni bir şey bulamadığını 
söylemesi, "Bu bizim malımızdı, iade edil¬ 
di” anlamındaki âyeti (Yûsuf 12/65) tem¬ 
sil getirerek onun Doğu âlimlerinin eser¬ 
lerinden alıntılar olduğunu telmih etmesi 
abartılı ve haksız bir eleştiridir. Zira eser, 
Endülüs tarihi ve sosyal hayatıyla ilgili ola¬ 
rak ihtiva ettiği bilgilerin yanı sıra başta 
İbn Abdürabbih'in kendisi olmak üzere 
Endülüslü şairlere ait şiirler dolayısıyla bir 
orijinallik taşımaktadır. 


eMİkdü'l-ferid İbşîhfnin el-Müstet- 
ra/’ı, İbn Haldun’un Mukaddime’ si, Kal- 
kaşendî’nin Şubhu'1-a’’şası ve Abdülkâ- 
dir el-Bağdâdî’nin Hizânetü’l-edeb’i gi¬ 
bi birçok kitaba kaynak olmuştur. Eser, 
Ebû İshak İbrâhim b. Abdurrahman el- 
Vâdîâşî el-Kaysî ile İbn Manzûr tarafın¬ 
dan ihtisar edilmiş, Mısır Millî Eğitim ile 
Mısır Kültür ve İrşad bakanlıkları tarafın¬ 
dan birer muhtasarı yayımlanmıştır. İlki 
Bulakta 1263’te (1847) olmak üzere bir¬ 
çok defa basılan eserin (Kahire 1302,1305, 
1316,1353) İlmî neşirleri MuhammedSaîd 
Aryân (I-VIII, Kahire 1940), Ahmed Emîn, 
Ahmed ez-Zeyn ve İbrâhim el-Ebyârî (I- 
VII, Kahire 1940-1953), Müfîd Muham- 
med Kumeyha ile Abdülmecid et-Terhînî 
(I-IX, Beyrut 1404/1983) tarafından yapıl¬ 
mıştır. Eserdeki kadınlarla ilgili bilgiler 
Abdümühennâ ve Semîr Câbir tarafından 
bir araya getirilerek Ahbûrü'n-nisâ 5 
fi'l- c İkdi'l-ierîd adıyla yayımlanmıştır 
(Beyrut 1410/1990). Muhammed İbrâhim 
Sâlim Te’dîbü'n-nâşfin bi-edebi'd-dün- 
yâ ve ’d-dîn adıyla eserden bir seçme ha¬ 
zırlayıp yayımlamıştır (Kahire 1406/1985). 

Humeydî, bir kısmı İbn Abdürabbih’in 
kendi el yazısı ile olan divanından yirmi 
cüzün üzerinde bir kısmını gördüğünü 
söylemekteyse d e (Cezvetii’l-muktebis, 1, 
164) bu divan günümüze ulaşmamıştır. 
Şairin çeşitli kaynaklardan derlenen şiir¬ 
leri Dîvânü İbn Abdirabbih adıyla ya¬ 
yımlanmıştır (nşr. Muhammed Altuncî, Dı- 
maşk 1397/1977; nşr. Muhammed Rıdvân 
ed-Dâye, Dımaşk 1399/1979, 1407/1987). 
Keşfü’z-zunûnda İbn Abdürabbih’e nis- 
bet edilen (II, 1543) el-Lübâb fîma‘rife- 
ti’l-İlm ve'l-âdâb adlı bir eserin el- ç İk- 
dü'l-iend’ in altıncı bölümünün bir par¬ 
çası olduğu tahmin edilmektedir. 
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H Mustafa Muhammed eş-Şek‘a 

İBN ABDÜRREZZÂK 

(Jijyuuc ^ı) 

Abdurrahman b. İbrahim b. Ahmed 
ed-Dımaşki el-Hanefî 
(ö. 1138/1726) 

^ Hanefî fakihi ve edip. 

1075 (1664) yılında Dımaşk’ta doğdu. 
Dönemin meşhur âlimlerinden Abdül- 
ganî b. İsmail en-Nablusî’nin talebesi 
olup hocası eserinde seyahatleri sırasın- 
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İ8N ABDÜRREZZÂK 


da onunla yaptığı yazışmalardan söz eder 
(el-Hakika ue'l-mecâz, s. 130, 132, 208). 
Hocaları arasında Ebü'l-Mevâhib b. Ab- 
dülbâki el-Hanbelî, Muhammed b. Ali b. 
Muhammed el-Kâmilî, Abdullah b. Zey- 
nüddin el-Ömerî el-Aclûnî gibi simalar 
bulunmaktadır. Kaynaklar İbn Abdürrez- 
zâk’ın ferâiz, fıkıh ve edebiyat alanında 
yetişkin bir âlim olduğunu belirtir. Dı- 
maşk’taki Sinan Paşa Camii’nde hatiplik 
görevinde bulunan İbn Abdürrezzâk bu 
şehirde vefat etti. 

Eserleri, i. Hadâ’iku'l-in'âm iîfezâ'i- 
li'ş-Şâm. Şam tarihi hakkında olup Yûsuf 
Büdeyvî tarafından neşredilmiştir (Bey¬ 
rut 1410/1989). Ali b. Ebû Bekir el-Herevî, 
Zekeriyyâ el-Kazvînî, İbnü’l-Verdî, İbn 
Şâkir el-Kütübî gibi tarihçilerin çalışma¬ 
larından faydalanılarak kaleme alınan 
eser, Şam'a dair şiirlere ayırdığı bölüm¬ 
le bu alandaki literatür arasında önem¬ 
li bir yere sahiptir. 2. Kalâ’idü'l-man- 
zûm fîmüntekâ ierû’izi'l-'ulûm . İb- 
râhim el-Halebî'nin fıkha dair meşhur 
eseri Mülteka'l-ebhur'un ferâizle ilgi¬ 
li bölümünün manzum şeklidir. 1129’- 
da (1717) yaklaşık 400 beyit olarak ya¬ 
zılan eserin Kahire Dârü’l-kütübi’l-Mıs- L 
riyye’de bir nüshası bulunmaktadır (Fih¬ 
risti kütübl’l-Arabiyye, I, 464). İbn Âbi- 
dîn bu eseri er-Rahîku’l-mahtûm şerhu 
Kalâ’idi'l-manzûm adıyla şerhetmiş ve 
şerh önce ayrı olarak (Dımaşk 1302), da¬ 
ha sonra da İbn Âbidîn’in diğer bazı risa¬ 
leleriyle birlikte (Mecmû'atü resâ’ili İbn 
‘ Âbidîn, İstanbul 1325, II, 185-260)yayım¬ 
lanmıştır. 3. Neşrü le’âli'l-meihûm şer¬ 
hu Kalâ’idi'l-manzûm. Müellifin bir ön¬ 
ceki eserine yazdığı şerhtir. 4. M efâtî- 
hu'l-esrâr ve levd’ihu'l-etkâr. Şemsed- 
din Muhammed b. Abdullah et-Timurta- 
şî’nin fıkha dair Tenvîrü'l-ebşârma Alâ- 
eddin el-Haskefî'nin yazdığı ed-Dünü'l- 
muhtâr adlı şerh üzerine yapılmış bir ha¬ 
şiye çalışması olup tamamlanmamıştır; 
“Kitâbü’ş-Şalâfın sonuna kadarki kısım¬ 
la “Kitâbü’n-Nikâh"tan bazı bölümleri 
ihtiva eder. Dârü’l-kütübi'z-Zâhiriyye'de 
Sükü'n-naddâr şerhu'd-Dürri'l-muh- 
târ adıyla kayıtlı bulunan (nr. 6662) ve İbn 
Abdürrezzâk'a nisbet edilen nüsha Me- 
fâtîhu'l-esrâr ile aynı eser olmalıdır (M. 

Mutî' el-Hâfız, I, 416). 

Bazı kaynaklarda İbn Abdürrezzâk’ın 
Dîvânü şi c r ve Dîvânü'l-hutab adlı iki 
eseri daha zikredilmektedir. Muhibbi ve 
Murâdî de onun şiirinden ve ona nazîre 
olarak yazılan çeşitli şiirlerden örneklere 
genişçe yer vermektedir. 
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IİKİ Saffet Köse 

İBN ABDÜSSELÂM, İzzeddin ^ 

(fiLJI ^1 jJAlI jc ) 

Ebû Muhammed İzzüddîn 
Abdülazîz b. Abdisselâm 
b. Ebi’l-Kâsım es-Sülemî ed-Dımaşkı 
(ö. 660/1262) 

Şâfiî fakihi. 

S 77 (1181) veya S78 (1182) yılında Dı- 
maşk’ta doğdu. Benî Süleym kabilesine 
mensup olup İzzeddin’in kısaltılmış şek¬ 
liyle el-İzz ve öğrencisi İbn Dakikul'Id'in 
verdiği “sultânülulemâ" ve “şeyhülislâm” 
lakaplarıyla da anılmaktadır. Tahsil haya¬ 
tına nisbeten geç bir yaşta Ebû İshak eş- 
Şîrâzî’nin Şâfiî fıkhına dair et-Tenbîh ad¬ 
lı eserini ezberleyerek başladı. Kâdî İb- 
nü’l-Harestânî, Ebû Tâhir Berekât b. İb- 
râhim el-Huşûî, Ebû Mansûr İbn Asâkir, 
Ebû Muhammed İbn Asâkir ve Seyfeddin 
el-Âmidî başta olmak üzere birçok âlim¬ 
den dinî ilimler okudu. 597 (1201) veya 
599 (1203) yılında bazı kaynaklara göre 
ilim tahsili için, bazılarına göre ise elçilik 
göreviyle Bağdat’a gitti. Onun Bağdat’a 
iki defa gitmiş olduğu düşünülebilirse de 
elçilik göreviyle gidip orada Ebû Ali Han- 
bel b. Abdullah er-Rusâfî ve Ebû Hafs İbn 
Taberzed gibi âlimlerle görüşmüş olması 
ihtimali mevcut rivayetlere daha uygun 
düşmektedir. Birkaç ay sonra Dımaşk’a 
geri dönerek öğrenimine devam eden İbn 
Abdüsselâm özellikle fıkıh, fıkıh usulü, 
tefsir, kelâm ve bir ölçüde de tasavvuf 
alanında derinleşti. Dımaşk’ta Azîziyye 
Medresesi’nde ve 635 (1238) yılından iti¬ 
baren Emeviyye Camii’nin ez-Zâviyetü’l- 
Gazzâliyye denilen köşesinde ders okut¬ 
maya başladı. Ayrıca 637 (1239-40) yılın¬ 


da bu caminin imam-hatipliğine getiril¬ 
di. Dımaşk kadılığı yapıp yapmadığı husu¬ 
sunda ise kaynaklar çelişkili bilgiler ver¬ 
mektedir. 

İbn Abdüsselâm, Eyyûbîler’in Dımaşk 
kolu hükümdarlarından el-Melikü’s-Sâlih 
İmâdüddin İsmâil dönemine kadar Dı- 
maşk’ta kaldı. el-Melikü's-Sâlih İmâdüd- 
din'in, aralarındaki siyasî çekişme yüzün¬ 
den Mısır Eyyûbî Sultanı el-Melikü’s-Sâ¬ 
lih Necmeddin Eyyûb’a karşı Haçlılar’dan 
yardım istemesini, bazı kaleleri onlara bı¬ 
rakmasını, Dımaşk’a girerek silâh satın al¬ 
malarına imkân tanımasını şiddetle eleş¬ 
tirerek aleyhte fetva vermesi ve cuma 
hutbelerinde artık ona dua etmemesi gi¬ 
bi sebeplerle önce hapsedildi, ardından 
Dımaşk’tan sürüldü. Cemâleddin İbnü’l- 
Hâcib ile birlikte gittiği Kudüs'te el-Meli- 
kü’s-Sâlih İmâdüddin tarafından yapılan 
uzlaşma tekliflerini reddedince yeniden 
tutuklandı. Mısır’dan gönderilen Eyyûbî 
kuvvetlerinin el-Melikü’s-Sâlih İmâdüddin 
ve müttefiklerini yenmesi üzerine 639 
(1241) yılında Kahire’ye gitti. 

Mısır’da kendisine büyük saygı göste¬ 
ren el-Melikü’s-Sâlih Necmeddin Eyyûb 
tarafından aynı yıl Mısır ( Kahire değil) ka¬ 
dılığına tayin edilen İbn Abdüsselâm, Amr 
b. Âs Camii'nin hatipliği ve Sâlihiyye Med- 
resesi’nin müderrisliğiyle de görevlendi¬ 
rildi. Mısır müftüsü Hâfız MünzirTnin onun 
gelişinden sonra bir saygı göstergesi ola¬ 
rak fetva vermeyi terkettiği rivayet edil¬ 
mektedir. Olgunluk devresinde mezhebi¬ 
nin görüşlerine bağlanıp kalmayarak ken¬ 
di ictihadlarına göre amel eden İbn Ab¬ 
düsselâm Mısır’da Şâfiî mezhebinin oto¬ 
ritesi haline geldi. 

İslâm dünyasının her yanından fetva 
sormak ve ilim öğrenmek için gelen in¬ 
sanların yoğun ilgisine muhatap olan, İl¬ 
mî olgunluk döneminden sonra hayatını 
öğrenci yetiştirmeye ve eser telif etme¬ 
ye adayan İbn Abdüsselâm’ın kaynaklar¬ 
da elli civarında öğrencisinin adı zikredi¬ 
lir. Bunlar arasında oğlu Şerefeddin Mu¬ 
hammed Abdüllatîf. İbn Dakikul’îd, Ebû 
Şâme el-Makdisî, Şehâbeddin el-Karâfî, 
Ebü’l-Hasan Alâeddin Ali b. Muhammed 
el-Bâcî, Dîrînî, Tâceddin Abdurrahman b. 
İbrâhim el-Firkâh, Abdülmü’min b. Halef 
ed-Dimyâtî ve Hibetullah b. Abdullah el- 
Kıftî gibi âlimler vardır. 

İbn Abdüsselâm, oğlu Şerefeddin Mu¬ 
hammed Abdüllatîf’ten nakledilen bilgi¬ 
ye göre (Sübkî, Vlll, 245) 9 Cemâziyelevvel 
660 (1 Nisan 1262) tarihinde Kahire'de 
öldü ve Karâfe Kabristanı’na defnedildi. 
Kaynakların çoğunda vefat günü 10 Ce- 
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İBN ABDÜSSELÂM, izzeddin 


mâziyelevvel (2 Nisan) olarak kaydedilirken 
M. Mustafa b. Hâc, oğlu Şerefeddin ve ta¬ 
lebesi Dimyâtî’den vefat gününün 9 Ce- 
mâziyelevvei olduğu ve bir gün sonra def¬ 
nedildiği yolunda rivayetlerin geldiğini, 
ancak kaynakların vefat ve defin günleri¬ 
ni birbirine karıştırdığını söyler (Mecâzü’l- 
Kur’ârı, neşredenin girişi, s. 26). Yûnînî 
ise bu ayın onunda öldüğünü ve ertesi gün 
defnedildiğini kaydeder (Zey/ü Mir’âti’z- 
zamân, 11, 176). 

İbn Abdüsselâm Mısır ve Suriye bölge¬ 
sinde karışıklıkların olduğu bir dönemde 
yaşadı. Bir taraftan Haçlılar, diğer taraf¬ 
tan içteki ayaklanmalar, itikadî-felsefî tar¬ 
tışmalar, tasavvufî cereyanlar bölgeyi et¬ 
kisi altında bulunduruyordu. Bu gelişme¬ 
ler onu siyasetle, kelâmî ve felsefî tartış¬ 
malarla meşgul olmaya, bid’atlara ve aşı¬ 
rı görüşlere karşı tavır almaya şevketti; bu 
fikrî mücadelesi eserlerine de yansıdı. 

İtikadda Eş’arî mezhebini benimseyen 
İbn Abdüsselâmîn bazı kelâm tartışma¬ 
larına taraf olduğu anlaşılmaktadır. Ey- 
yûbîler’in Dımaşk kolu hükümdarlarından 
el-Melikü’l-Eşref Mûsâ ile aralarında Al¬ 
lah’ın kelâmının mahiyeti konusunda ge¬ 
çen tartışma meşhur olup oğlu Şerefed¬ 
din Muhammed Abdüllatîf bu hususta 
îiöhu'l-kelâm fîmâ cerâ 1 i'i-'/z b. c Ab- 
disselâm fî mes’eleti'l-kelâm adlı bir 
eser kaleme almıştır (Kahire 1370). İbn 
Abdüsselâm’ın el-Mülha fî iHikâdi eh- 
li’l-haka dıyla bir eser (metni için bk. Süb- 
kî, VIII, 219-234) yazmasına sebep olan bu 
hadise şu şekilde gelişmiştir: Şâfiîler ile 
Hanbelîler arasında Allah’ın kelâmının 
mahiyeti konusundaki tartışma o dönem¬ 
de hâlâ gündemdeydi ve İbn Abdüsselâm 
Allah’ın kelâmının kendi zâtıyla kaim, ka¬ 
dîm ve ezelî bir mâna olup harf ve ses 
olmadığı şeklindeki Eş’arî görüşünü sa¬ 
vunuyordu. İktidara yakın bazı Hanbelîler 
tarafından, bu görüşün yanlış ve Selefıy- 
ye anlayışına aykırı olduğu fikrinin telkin 
edildiği el-Melikü’l-Eşref el-Mülha fî i c ti- 
kâdi ehli’l-hcıkkî okuyunca İbn Abdüs¬ 
selâm’! halktan tecrit için birtakım ted¬ 
birlere başvurdu; bu amaçla onun fetva 
vermesini, hatta evinden çıkıp halkla gö¬ 
rüşmesini yasakladı. Fakat Hanefîler’den 
Mahmûd b. Ahmed el-Hasîrî ve Mâlikîler’- 
den Cemâleddin İbnü’l-Hâcib gibi âlimle¬ 
rin ara buluculuğuyla mesele kısa sürede 
çözüldü, hatta yanıldığını kabul eden el- 
Melikü’l-Eşref Mûsâ, İbn Abdüsselâm ile 
helâlleşti. Onun bu hususta gerek Hanbe- 
lîler’e gerekse öteki uçta yer alan görüş 
sahiplerine karşı peşin fikirle hareket et¬ 
mediği bilinmektedir. Nitekim Kur’an’ın 
mahlûk, harf ve ses olduğunu iddia eden¬ 


lerin selâmını almanın hükmü soruldu¬ 
ğunda, “Müslüman oldukları için vâciptir” 
şeklinde fetva vermiştir (Kitâbü’l-Fetâvâ, 
s. 54). Öte yandan bir fetvasının yanlışlı¬ 
ğını anladıktan sonra dellâl çağırtarak söz 
konusu fetva ile amel edilemeyeceğini ilân 
ettirdiğine dair rivayetten, kendi görüşle¬ 
rine dahi taassupla sarılmasını engelle¬ 
yecek bir ahlâka ve İlmî sorumluluğa sa¬ 
hip olduğu anlaşılmaktadır. 

Kaynaklarda, dinin emir bi’l-ma’rûf ne- 
hiy ani’l-münker ilkesini yerine getirme¬ 
ye son derece önem veren zâhid bir âlim 
olduğu ve bu hususta yöneticilerden da¬ 
hi çekinmediği belirtilen İbn Abdüsselâm, 
Regaib ve Berat gecelerinde sünnet te¬ 
lakkisiyle kılınan namazlar gibi bazı yaygın 
uygulamalara da şiddetle karşı çıkmıştır. 
Ayrıca el-Melikü’s-Sâlih Necmeddin Ey- 
yûb’un veziri Fahreddin Osman b. İbrâ- 
him en-Nablusî’nin bir caminin sahasına 
eğlence yeri inşa edilmesi emrini verdi¬ 
ğini duyunca oğullarıyla birlikte gidip in¬ 
şaatı yıkmış, vezirin adalet sıfatının kalk¬ 
tığını ilân ederek kadılıktan da istifa et¬ 
miştir. Vezirin adalet sıfatının ilgası İslâm 
dünyasında yankı uyandırmış, el-Melikü’s- 
Sâlih Necmeddin Eyyûb’un Abbâsî Halife¬ 
si Müsta’sım-Biliâh’a Fahreddin Osman’ın 
kaleminden gönderdiği mesaj, doğruluğu 
bizzat el-Melikü’s-Sâlih tarafından onay¬ 
lanmadan halifece kabul edilmemiştir. İbn 
Abdüsselâm’ın daha önce Dımaşk’ta el- 
Melikü’s-Sâlih İmâdüddin İsmail’e karşı 
tavrını göz önüne alan el-Melikü’s-Sâlih 
Necmeddin Eyyûb. bu hadiseden sonra 
iktidarını sarsacak hutbeler irat etmesin¬ 
den korktuğu için onu hatiplikten azlet- 
miştir. Geniş halk kitleleri üzerindeki et¬ 
kisi sebebiyle kendisinden çekinen sultan¬ 
lar onun görüşlerini dikkate alma gere¬ 
ğini hissetmişlerdir. Bu mücadeleci tavrı 
İbn Abdüsselâm’ın, zaman zaman yöne¬ 
ticilerin öfkesine mâruz kalıp İçtimaî ve 
siyasî hayattan koparılarak vaktini Sâli- 
hiyye Medresesi’nde verdiği derslerle, ay¬ 
rıca evinde sürdürdüğü telif, öğretim ve 
fetva faaliyetleriyle geçirmesine yol aç¬ 
mıştır. 

İktidarı Eyyûbîler’den devralan Bahrî 
Memlükler devrinde de eski faaliyetlerini 
sürdürdüğü anlaşılan İbn Abdüsselâm, 
el-Melikü’z-Zâhir 1. Baybars’a biat mera¬ 
simi esnasında onun Emîr Alâeddin Ayte- 
kin el-Bundukdâri’nin kölesi olması dola¬ 
yısıyla sultan olamayacağını ileri sürerek 
biat etmekten kaçınması üzerine, Bay- 
bars’ın el-Melikü’s-Sâlih Necmeddin Ey¬ 
yûb tarafından satın alınarak âzat edildi¬ 
ğine dair şahitler bulunarak ikna edilebil¬ 
miştir. Ancak diğer Memlûk emîrlerinin 


hür oldukları ispat edilemediği için pazar¬ 
da satılarak âzat edilmeleri ve bedelleri¬ 
nin de Allah yolunda harcanması gerek¬ 
tiğine dair bir fetva verince sultanla ara¬ 
sı açılmış ve Dımaşk’a geri dönmek üzere 
yola çıkmıştır. Ancak sultan, onun gidişiy¬ 
le saltanatının tehlikeye düşeceği uyarısı 
üzerine ardından gidip gönlünü alarak 
geri dönmesini ve fetvasının gereğinin ya¬ 
pılmasını sağlamıştır. Târihte bir başka 
örneğine rastlanmayan bu olaydan son¬ 
ra kendisine “bâyiu’l-mülûk, bâyiu’l-üme- 
râ” lakabı verilmiştir. 

Başta Zehebî, Sübkî, İbn Kesîr, Yâfiî, İb- 
nü’l-İmâd gibi çeşitli mezheplere men¬ 
sup şahsiyetler olmak üzere daha sonraki 
âlimlerin İbn Abdüsselâm’ın ilmini ve ah¬ 
lâkını övmeleri onun bu âlimler nazarın¬ 
daki mertebesini göstermektedir. Cemâ¬ 
leddin İbnü’l-Hâcib’in, İbn Abdüsselâm’m 
Gazzâlî’den daha fakih olduğu şeklindeki 
değerlendirmesi (Sübkî, VIII, 214) biraz 
mübalağalı görünse de onun ulaştığı İlmî 
dereceyi göstermesi açısından önemlidir. 

İbn Abdüsselâm’ın tasavvufî yönü hak¬ 
kında kaynaklarda oldukça az bilgi bulun¬ 
maktadır. Sûfî tabakatıyla ilgili bazı kitap¬ 
larda biyografisine yer verilir, kendisine 
çeşitli kerâmetler nisbet edilir ve hakkın¬ 
da menkıbeler anlatılır. Şüphesiz bu şe¬ 
kilde tanıtılması, onun bir sûfî olmasın¬ 
dan değil ilk dönem hadisçileri gibi dinî 
hükümlerin korunması ve bid’atlardan 
sakınılması konusundaki hassasiyeti, hak 
bildiği yolda mücadele etmesi, ayrıca 
eserlerinde dinî hayatın ahlâkî ve derunî 
cephesine özel bir önem vermiş olması 
sebebiyledir. Sübkî, İbn Abdüsselâm’ın 
tasavvuf hırkasını Şehâbeddin es-Süh- 
reverdî’den giydiğini ve Ebü’l-Abbas el- 
Mürsî ile birkaç defa buluştuğunu bildir¬ 
mektedir (Tabakât, VIII, 214-215). VIII. 
(XIV.) yüzyıl başlarında Dımaşk’a gelen 
Muhyiddin İbnü’l-Arabî ile tanışıp tanış¬ 
madığı bilinmemekteyse de dönemine 
yakın kaynaklar onun İbnü’l-Arabî’yi bazı 
görüşlerinden dolayı ağır bir şekilde ten¬ 
kit ettiğini belirtmektedir (İbn Teymiyye, 
IV, 75; Safedî, IV, 174; ayrıca bk. Sayyid Riz- 
wan Ali, XLV/3 119711, s. 193-201). İbn Ab¬ 
düsselâm’m, kendi tasavvuf anlayışından 
oldukça farklı bir görüşe sahip olan İbnü’l- 
Arabî ile uyum içinde olacağına ihtimal 
vermek zordur. Onun semâ meclislerine 
katıldığı ve bizzat raksettiği bazı kaynak¬ 
larda belirtilmekteyse de (İbnüî-İmâd, V, 
302), raksın ancak aklı kıt olanların itibar 
edeceği bir bid’at olduğuna dair fetvası 
( Kitâbüî-Fetâvâ, s. 163) bu bilgiyle çeliş¬ 
mektedir. 
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İBN ABDÜSSELÂM, izzeddin 


Eserleri. Fıkıh, usûl-i fıkıh, tefsir, hadis, 
kelâm, siyer, tasavvuf gibi alanlarda kırk 
civarında eser veren İbn Abdüsselâm ge¬ 
nelde sade ve kolay anlaşılır bir dil kullan¬ 
mış, bu şekilde ilme dayalı kültürü halk 
arasında yaymada büyük başarı elde 
etmiştir. Önemli eserleri şunlardır: 1. 
Kav âfdü'l-ahkâm fî meşâlihi'l-enâm 
(el-KauâHdüî-kübrâ). Kavaid literatürü¬ 
nün günümüze ulaşan ilk örneklerinden 
biridir. Ancak eserde İslâm hukukunun o 
döneme kadar belirginleşen küllî kaidele¬ 
ri bir araya getirilmemiş, müellifin de be¬ 
lirttiği gibi İslâm dininin, bütün hüküm¬ 
lerin odağında yer alan insanların özel ve 
genel yararını sağlama ve koruma (celb-i 
mesâlih), onlara gelebilecek zarar ve kötü¬ 
lükleri önleme (def-i mefâsid) ilkesinin fık¬ 
hın çeşitli alanlarına uygulanması ve bu 
ana ilkenin tamamlayıcısı konumundaki 
kurallar ele alınmıştır. Müellif, dinî hü¬ 
kümlerin bütünüyle mesâlih olduğunu 
ifade ettikten sonra fıkhın değişik alan¬ 
larındaki mesâlih ve mefâsidi ve bunlar 
arasındaki ilişkileri açıklayacağını belirtir. 
Tâceddin es-Sübkî'nin, eseri İbn Abdüs¬ 
selâm’m dinî ilimlerdeki yüksek derece¬ 
sini gösteren bir belge olarak nitelendir¬ 
mesi (Tabalfât, VIII, 247) bu özelliği sebe¬ 
biyle olmalıdır. Kâtib Çelebi de bu kitabın 
benzerinin yazılmadığını söyler ( Keşfü ’z- 
zunûn, 11,1360). Eserde seksen civarında 
başlık (fasıl) altında mesâlih ve mefâsid 
kavramının mahiyeti, dereceleri, çeşitli 
fıkıh kavramlarıyla ilişkisi açıklanmış, bu 
bağlamda yapılan her ayırım ve tesbitin 
fürû-i fıkıhtan örnekleri verilerek âdeta 
fürû-i fıkhın söz konusu ilke açısından ge¬ 
nel bir tanıtımı yapılmıştır. Süyûtî’nin bu 
esere atıfla İbn Abdüsselâm’ın bütün fık¬ 
hı mesâlihin gözetilmesine, mefsedetin 
önlenmesi ilkesine râci kıldığını söyleme¬ 
si de bundan dolayıdır (el-Eşbâh ue’n-ne- 
zâ’ir, s. 8). Kitap bu özelliğiyle bir yönden 
müellifin öğrencisi Şehâbeddin el-Karâ- 
fî’nin el-Furûk'unun, diğer yönden Şâtı- 
bî’nin el-Muvâfakdt'mm habercisi sayı¬ 
lır. Eser birçok defa basılmıştır (Kahire, 
l-II, 1934, 1968; Beyrut, ts.}. 2. el-KavâH- 
dü’ş-şuğrâ. Bir önceki eserin muhtasarı 
olup el-Fevâ’id fi'htişâri'l-Kavâ'id (nşr. 
Celâleddin Abdurrahman, Kahire 1409/ 
1988) ve Muhtaşarü'l-fevâ’id fî ahkâ- 
mi'l-makâşıd (nşr. Sâlih b. AbdülazîzÂl 
Mansûr, Riyad 1417/1997) adlarıyla yayım¬ 
lanmıştır. 3. el-İmâm iî beyânı edille- 
ti'l-ahkâm. Fıkıh usulüne dair olan eseri 
Rıdvân Muhtâr neşretmiştir (Mekke 1404/ 
1984; Beyrut 1987). 4. et-Terğıb hn şalâ- 
ti'r-RegcFîbi'l-mevzûd ve beyânii mâ 
fîhâ min muhâlefeti's-süneni'l-meş- 
rû c a. Regaib namazının bid’at olduğunu 


ispat için kaleme aldığı bir risâle olup 
Nâsırüddin el-Elbânî ve M. Züheyr eş-Şâ- 
vîş tarafından Müsâcele Hlmiyye hey- 
ne'l- c İz b. ‘Abdisselâm ve İbni'ş-Şalâh 
adıyla yayımlanmıştır (Dımaşk 1380). 5. 
Ahkâmü’l-cihâd ve fezâ’ilüh (Cidde 
1986). 6. el-Fetâva'l-Mışriyye. Mısır’da 
yaşadığı süre içinde kendisine yöneltilen 
bazı sorulara verdiği cevaplan ihtiva eden 
bir eser olup Abdurrahman b. Abdülfet- 
tâh tarafından Kitâbü'l-Fetâvâ (Beyrut 
1406/1986), Mustafa Âşûr tarafından Fe- 
tâvâ sultâni'1-’’ulemâ 3 el- c îz b. Abdis¬ 
selâm (Kahire 1987) adlarıyla neşredil¬ 
miştir. 7. el-İşâıe ile'l-îcâz fî ba c zı en- 
vâİ'l-mecâz (el-Mecâz, Mecazü î-KuFân). 
Kur’an'ın i’câzıyla ilgili olan bu eseri Tâ¬ 
ceddin es-Sübkî Kavâ c idü'l-ahkâm’\a 
birlikte İbn Abdüsselâm’ın dinî ilimlerde¬ 
ki üstün mertebesinin önemli belgesi ka¬ 
bul eder (Tabakât, VIII, 247). Çağdaş araş¬ 
tırmacılar da eseri Kur’an nazmının fıkhî 
bir yaklaşımla ele alınmasının güzel bir 
örneği olarak gösterirler (Münîr Sultân, 
s. 125-157). Birkaç baskısı yapılan eserin 
(İstanbul 1313; Beyrut 1987) sûre tertibi¬ 
ne göre hazif örnekleri ve makâsıd kısmı 
hariç tutularak hazif, mecaz ve mecaz 
türlerini ele alan kısmı Mecâzü'l-Kur’ân 
adıyla Muhammed Mustafa b. Hâc ta¬ 
rafından yayımlanmıştır (Trablus 1413/ 
1992). Süyûtî’nin bu eseri Mecaz ü'l-für- 
sân ilâ Mecâzi'l-Kur’ân adıyla ihtisar 
ettiği, İbn Kayyim’in de benzeri bir eseri¬ 
nin bulunduğu kaynaklarda belirtilir. 8. 
Fevö’id fî müşkili'l-Kur’ân. Rıdvân Ali 
en-Nedevî’nin neşrettiği eser (Küveyt 
1967; Kahire 1982), aslında müellifin kay¬ 
naklarda el-Emâlî, el-Fevâ’id fî c ulû- 
mi'l-Kur’ân, Mesâ'il ve Ecvibe gibi ad¬ 
larla anılan eserinin ilk kısmıdır. 9. İhti- 
şâru tefsîri'n-Nüket ve'l- 1 uy ûn. Mâver- 
dî’ye ait tefsirin ihtisarıdır (nşr. Abdullah 
el-Vehîbî, Riyad 1982). 10. Bidâyetü's-sûl 
fî tafzîli'r-Resûl. Selâhaddin el-Münec- 
cid’in Münyetü's-sûl fî tafzîli'r-Resûl 
adıyla neşrettiği bu risâle (Beyrut 1401/ 
1981) daha sonra Muhammed Nâsırüd- 
din el-Elbânî tarafından yeniden yayım¬ 
lanmıştır (Beyrut 1986). 11. Ahvâlü'n- 
nâs. Dinin temel öğretisi açısından in¬ 
sanların dünya ve âhiretteki durum ve 
derecelerine temas eden bir risâle olup 
adı bazı kaynaklarda Ahvâlü’n-nâs yev- 
me'l-kıyâme, Abdürrahîm Ahmed Kam- 
hiyye’nin neşrinde ise (Humus 1413) Ah- 
vâlü'n-nûs ve zikrü'l-hâsirin ve'r-râ- 
bihîn minhüm şeklinde kaydedilmiştir. 
Abdürrahîm Ahmed, bu eserle birlikte 
îbn Abdüsselâm’m el-Fark beyne'l-îmân 
ve'l-İslâm ile Fevâ'idüî-belvâ ve'l-mi- 
han adlı risâlelerini de yayımlamıştır. 12. 


el-Mülha fî ftikâdi ehli'l-hak. İbn Ab- 
düsselâm’ın, Allah’ın kelâmının mahiyeti 
konusunda görüşlerini ve dönemindeki 
bazı Hanbelî âlimlerine cevaplarını ihtiva 
eden bir risâle olup müellifin Sübkî’nin 
Tabakâtü'ş-Şâffiyyeti'l-kübrû’smda 
yer alan biyografisinde nakledilmektedir 
(VIII, 219-234). Kâtib Çelebi, ilk ikisinin baş 
tarafından yaptığı nakiller aynı olmasına 
rağmen İbn Abdüsselâm’a Mülhatü’l- 
Ftikâd, c Akidetü’ş-Şeyh c İzziddîn ve 
Akö'idü'ş-Şeyh l İzziddîn adlı üç ayrı 
eser nisbet etmektedir ( Keşfü'z-zunûn, 
II, 1143, 1158,1817). el-Mülha’yı müelli¬ 
fin oğlu Abdüllatîf rivayet ettiğinden eser 
ona nisbetle basılmış olup (Kahire 1370) 
bu risâleyi rivayet eden kişinin diğer oğlu 
Şerefeddin olduğu da kaydedilmektedir 
( Mecâzü’l-KuFân, neşredenin girişi, s. 28). 
13. Terğibü ehli'l-İslâm fîsükne’ş-Şâm. 
Müellif, Suriye’nin ve Suriye halkının fa¬ 
ziletiyle ilgili bazı hadisler zikredip müslü- 
manları orada yerleşmeye teşvik ettiği bu 
risâlesini muhtemelen Dımaşk’ta yaşadı¬ 
ğı sıralarda kaleme almıştır. Eserin çeşit¬ 
li neşirleri yapılmıştır (Kudüs 1359/1940, 
nşr. Muhammed Şekkûr, Zerkâ-Ürdün 
1987; nşr. Iyâd Hâlid et-Tabbâ', Dımaşk 
1992) 14. Risâle fî şerhi hadîsi Ümmi 
Zer\ Hz. Âişe’den rivayet edilen hadisin 
şerhidir (Kahire 1906). 15. Şeceretü’l- 
ma c ûrif ve'l-ahvâl ve şâlihu’l-akvâl 
ve’l-a'mâl. İbn Abdüsselâm bu eserinde 
kişinin Allah’ı tanımasını (mârifetullah) bir 
ağacın gövdesine. Allah’ın sıfatlarını bilip 
onlarla ve Kur’an ahlâkıyla ahlâklanma- 
sını da bu ağacın dallarına ve meyveleri¬ 
ne benzetir. İbadet hayatından ailevî ve 
beşerî ilişkilere kadar bir müslümanm uy¬ 
ması gereken âdâb ve ahlâkı tasavvufî bir 
üslûpla ele alır. Eseri İyâd Hâlid et-Tabbâ’ 
yayımlamıştır (Dımaşk 1410/1989). 

İbn Abdüsselâm'ın bunlardan başka el- 
Fetâva’l-Mevşıliyye (Musul hatibi Şem- 
seddin Abdürrahîm et-Tûsî’nin sorduğu 
doksan soruya verdiği cevaplar), el-Gö- 
ye fi'htişâri'n-Nihâye (İmâmü’l-Hare- 
meyn el-Cüveynî'nin îiihâyetü’l-matlab 
adlı eserinin muhtasarı), Makâşıdü'ş-şa- 
lât, Kışşatü vefâti'n-nebî ve Menâsi- 
kü'l-hac gibi eserleri de vardır. İsim ben¬ 
zerliğinden dolayı İbn Ganim el-MakdisT- 
nin (İzzeddin Abdüsselâm b. Ahmed) Hallü'r- 
rumûz ve mefâtîhu'l-künûz ile Keşfü'l- 
esrâr min hikemi't-tuyûr ve '1-ezhâr adlı 
kitapları başta olmak üzere diğer bazı 
eserler de İbn Abdüsselâm’a nisbet edil¬ 
miştir (müellifin eserleri hakkında geniş 
bilgi için bk. el-İmâm fi bey âni edilleti’l-ah- 
kâm, neşredenin girişi, s. 41-52; a.mlf.,A7e- 
câzü’l-Kur'ân, neşredenin girişi, s. 26-37; 
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a.mlf., Şeceretü’l-ma'ârif, neşredenin gi¬ 
rişi, s. 20-31; Brockelmann, GAL, 1, 554- 
555; Suppl., I, 766-768). 
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IX, 812-813; Nâsır Güzeşte, “İbn ‘Abdisselâm”, 
DMBİ, IV, 194-195. nn 

İSİ H. Yunus Apaydin 


İBN ABDÜSSELÂM ed-DER‘î 

Juc (jjl) 

Ebû Abdillâh Muhammed b. Abdisselâm 
b. Abdillâh en-Nâsırî ed-Der‘î 
(ö. 1239/1823) 

Seyahatname sahibi 
Faslı âlim ve mutasavvıf. 

Merakeş’in batısındaki Der'a’da doğdu. 
Deha civarında Temgrût’ta Şâzeliyye’nin 
bir kolu oian Nâsıriyye tarikatını ve zâviye- 
sini kuran İbn Nâsır ed-DerTnin (ö. 1085/ 
1674) ahfadındandır. Bu sebeple İbn Nâ- 
sır olarak da anılır. Der’a’da ve daha son¬ 
ra Fas’ta ilim tahsil etti. Cessûs lakabıyla 
tanınan Sîdî Muhammed b. Kasım, Ebü’l- 
Hasan el-Bennânî, İbn Sûde et-Tâvüdî, 
Muhammed b. Ahmed el-Hudaykı es-Sû- 
sî, Muhammed b. Ebü’l-Kâsım er-Rabâ- 
tî, Ahmed b. Muhammed el-Verzâzî ve 
Sîdî İdrîs b. Muhammed el-irâkî el-Fâsî 
gibi hocalardan öğrenim gördü ve icazet 
aldı. Birinci hac yolculuğu sırasında gö¬ 
rüştüğü Ahmed ed-Derdîr, Muhammed 
b. Ali es-Sabbân gibi âlimler yanında Mı¬ 
sır'da ziyaret ettiği Murtazâ ez-Zebîdî de 
kendisine icâzet verdi (1196/1782). 

Hadis ilminde “hâfız” olan İbn Abdüsse¬ 
lâm Fas'ın en büyük fıkıh ve hadis âlimle¬ 
rinden biriydi ve ders halkasında Afrika’¬ 
nın çeşitli bölgelerinden gelerek Nâsıriy- 
ye Zâviyesi’nde kalan birçok öğrenci bu¬ 
lunuyordu. Yetiştirdiği öğrencilerin en ta¬ 
nınmışı, Libya’nın Berka bölgesinde Senû- 
siyye tarikatını kuran Şeyh Muhammed 
b. Ali es-Senûsî’dir. 

Fas Sultanı Meviây Süleyman iki defa 
hacca giden İbn Abdüsselâm’a çok itibar 
etmiş ve bu yolculuklarında onunla Mısır, 
Mekke ve Medine ulemâsına verilmek 
üzere kıymetli hediyeler göndermiştir. 
İbn Abdüsselâm’m hacca ilk gidişi 1196 
(1782), İkincisi 1211 (1797) yılma rastlar. 
Her iki seferinde de Faslı âlimler, tüccar¬ 
lar ve sanat erbabı ile birlikte yola çıkmış 
ve bu yolculuklarında iki ayrı seyahatnâ- 
me yazmıştır. İbn Abdüsselâm 12 Safer 
1239 (18 Ekim 1823) tarihinde vefat etti. 

Eserleri. 1. el-Mezâyâ fîmâ hadeşe 
mine'l-bida c bi-Ümmi'z-zevâyâ. Müellif 
bu eserinde Nâsıriyye Zâviyesi’nde cere¬ 
yan eden şeriata aykırı hadiselerden bah¬ 
seder ve mütevelli olan amcasının oğlu Ali 
b. Yûsuf b. Nâsır ed-Der‘î’yi eleştirerek 
altmış kadar bid’atı sıralayıp bunlardan 
vazgeçilmesini ister (yazma nüshaları için 
bk. İbn Sûde, I, 57). Z. er-Rihletü'l-Hicâ- 
ziyyetü'l-kübıâ. İbn Abdüsselâm bu ese¬ 
rinde birinci hac yolculuğu sırasında (1781- 
1785) gördüğü şehirleri, halkları ve şahit 


olduğu hadiseleri anlatır; yolda ve Kahire, 
Mekke, Medine gibi merkezlerde tanıştı¬ 
ğı ulemâdan bahseder. Müellif eserinde 
ayrıca, kendisi gibi Fas’tan yola çıkarak 
hacca giden Ebû Muhammed el-Abderi’- 
nin er-Rihletü'l-Mağribiyye'si ve Ebû 
Sâlim el-Ayyâşî’nin er-Rihletü'l- c Ayyâ- 
şiyye’siyle (Mâ’ü’l-meuâ'id) diğer ba¬ 
zı eserlerden alıntılar yapar. Eserin yazma 
nüshası Rabat’taki el-Hizânetü’l-âmme’- 
de bulunmaktadır (nr. 5658). 3. er-Rihle- 
tü'ş-şuğrâ. İkinci hac yolculuğunda (1 796- 
1 797) kaleme alman bu seyahatnâmenin 
müellif hattıyla olan nüshası Rabat’ta 
el-Hizânetü’l-âmme’de Kettâniyye bölü¬ 
münde bulunmaktadır (Hamed el-Câsir, s. 
37). Abbas b. İbrâhim’in kısa bir özetini 
verdiği büyük seyahatnâme ile ( el-İ'lâm, 
VI, 196-217) küçük seyahatnâme Hamed 
el-Câsir tarafından muhtasar olarak ya¬ 
yımlanmıştır (bk. bibi.). 4 . Şerhu Erbai¬ 
ne hadisen. Müellifin, hocalarından İb- 
nü’l-Cevherî’nin zulmü terketmek husu¬ 
sunda derlediği kırk, hadise yaptığı bir 
şerhtir (Rabat, el-Hizânetü'l-âmme, nr. 
137). 5. en-Nevâzil. İki cilt halinde bir 
fetva kitabıdır (Rabat, el-Hizânetü'l-âm¬ 
me, Celâvî, nr. 1054). 6. Kat c u’l-vetîn mi- 
ne'l-mânk fi'd-dîn. Hür bir kimsenin kö¬ 
le gibi satılamayacağına dair bir risâledir 
(Rabat, el-Hizânetü'l-âmme, nr. 1541, vr. 
1 07-115) 7. Künnâşe. Hocalarından aldı¬ 
ğı veya talebelerine verdiği icâzetnâme- 
leri ihtiva etmektedir (Abdülhay el-Ket- 
tânî, II, 845). 
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r İBN ABDÜSSELÂM el-HEVVÂRÎ n 

pM-JI Ajc ,^1) 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Abdisselâm b. Yûsuf el-Hewârî 
(ö. 749/1348) 

Mâlikî fakihi. 

676 (1277) yılında Ttınus yakınlarındaki 
Münestîr köyünde doğdu. Bundan dolayı 
Münestîrî nisbesiyle de anılır. Ebü’l-Abbas 
el-Batranî, Ebû Abdullah İbn Hârûn ve 
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İBN ABDÜSSELÂM el-HEWÂRÎ 


İbn Cemâa’dan ilim tahsil etti. Şemmâiy- 
ye ve Unukulcemel medreselerinde ders 
verdi. Yetiştirdiği öğrenciler arasında Kâ- 
dî İbn Haydere, İbn Haldun, İbn Arafe el- 
Vergammî ve Muhammed b. Saîd er-Ru- 
aynî gibi âlimler bulunmaktadır. Mâliki 
mezhebinde tercih ehli âlimlerden olan 
İbn Abdüsselâm 734 (1334) yılında Uı- 
nus’ta başkadılık (kâdılcemâa) görevine 
getirildi ve bu görevini 22 Receb 749 (16 
Ekim 1348) tarihinde vefatına kadar sür¬ 
dürdü. 

Eserleri. 1. Tenbîhü't-tâlib li-iehmi 
elfûzi Câmfi'l-ümmehât li’bni'l-Hâ- 
cib (Tenbîhü’t-tâlib li-fehmi kelâmi’bni’l- 
Hâcib, Şerhu CâmiH'Tümmehât). Mâliki 
fakihlerinin ileri gelenlerinden İbnü’l-Hâ- 
cib’in Câmi c u'l-ümmehât (el-Muhtaşar) 
adlı eserinin en önemli şerhlerinden olup 
Fas’ta Hizânetü’l-Karaviyyîn’de (nr. 408, 
409,410) eksik bazı nüshaları bulunmak¬ 
tadır (ayrıca bk. Brockelmann, I, 373). 2. 
Dîvânü ietâvû(Fetâuâ;bk a.g.e., II, 318). 
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nü'l-Kâdî. Dürretü'l-hicâl, II, 133; Ahmed Bâbâ 
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H M. Kâmil Yaşaroğlu 

F İBN ABDÜSSELÂM el-MENÛFÎ ! 

|OUJ| ) 

Ebü’l-Hayr Şihâbüddîn Ahmed 

b. Muhammed b. Muhammed el-Menûfî 
(ö. 931/1525) 

I— Şâfiî fakihi. ^ 

14 Rebîülevvel 847 (12 Temmuz 1443) 
tarihinde Aşağı Mısır'daki Menûf şehrin¬ 
de doğdu. Bazı kaynaklarda künyesi Ebü'l- 
Abbas olarak geçmektedir. Öğrenim ha¬ 
yatına babasından aldığı derslerle başla¬ 
dı. Kur’ân-ı Kerîm'in yanında Cemmâîlî'- 
nin c Umdetü'l-ahkâm\n \, Beyzâvî’nin 
Minhâcü'l-vüşûl’ü nü ve İbn Mâlik et- 
Tâî’nin ei-Eifiyye'sini ezberledi. Sâlih b. 
Ömer el-Bulkinî ve Celâl el-Bekri gibi meş¬ 
hur fakihlerden fıkıh okudu. Muhammed 
b. Abdurrahman es-Sehâvî'den hadis din¬ 
ledi. Ayrıca Bedreddin Haşan b. Ali b. Mu¬ 
hammed el-A‘rec, Muhammed b. Kasım 
b. Ali ve Zeynüddin Abdürrahîm b. İbrâ- 
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him el-Ebnâsî gibi âlimlerden ders aldı, r 
Hac için gittiği Mekke’de bir müddet ika¬ 
met ederek Mekke Kadısı Burhâneddin 
İbn Zahîre’nin derslerine katıldı. Şerefed- 
din Zâviyesi’nde hadis dersleri verdi. Fı¬ 
kıh, hadis, tarih, nahiv gibi ilim dallarında 
eser verecek bir seviyeye ulaşan İbn Ab¬ 
düsselâm. Menûf ve Kahire kadılıklarında L 
Zekeriyyâ el-Ensârî’ye niyâbette bulundu. 

Eserleri. 1. el-Feyzü'l-medîd fî ah- 
bâri'n-Nîli‘s-sa‘îd. Nil nehrinin tarihi ve 
özelliklerini konu alan, aynı zamanda dö¬ 
neminde Nil’le ilgili rivayetleri ve halk ina¬ 
nışlarını yansıtan dört bölümlük bir eser 
olup birinci bölümün ilk üç faslı M. Barges 
tarafından Fransızca çevirisiyle birlikte 
yayımlanmıştır (bk. bibi ). 2. el-Bedrü't- 
tâli c mine’d-Dav^'I-lâmib Hocası Sehâ- 
vî’nin ed-Dav’ü'l-lâmF adlı biyografik 
eserinden seçmeleri ihtiva eder (Köprü¬ 
lü Ktp., FâzılAhmed Paşa, nr. 1012). 3. en- 
Naşîha bimâ ebdethü'l-karîha. Tasav¬ 
vuf! bir eserdir (bu eserlerin yazmaları için 
bk. Brockelmann, GAL, II, 43, 380; Suppl., 

II, 406). 

Müellifin, kaynaklarda adı geçmekle 
birlikte günümüze ulaştığı tesbit edile¬ 
meyen ve çoğu belli bir konuya tahsis 
edilmiş risâle mahiyetinde olduğu anla¬ 
şılan diğer eserlerinin başlıcaları şunlar¬ 
dır: en-Nuhbetü'l-Arabiyye fî halli el- 
fâzi'l-Âcurrûmiyye, Tezkiretü'l- C âbid 
fî şerhi Mukaddimeti’z-Zâhid, el-İk- 
nâ c fî şerhi Muhtaşari Ebî Şücâ c , İbti- 
hâcü’l- ç ayn bi-hükmi’ş-şürût beyne’l- 
mütebâyfayn, el-Havâtırü '1-Ukriyye 
fî fetâva'l-Bekriyye, Ref'u '1-melâme 
bi-mefrifeti şürûti'l-imâme, İrşâdü'rı- 
nâsiki'l-mütezarrf ilâ menâsiki'l-mü- 
temetti*, Flâmü'l-mağrûr bi-ba c zi ah- 
vâli'l-mevt ve'l-kubûr, el-Lafzü'l-mü- 
kerrem bi-haşâ'işi'n-nebî şalla'llâhu 
c aleyhi ve sellem, İn^âmüT-hâlık bi-zi- 
yâreti hayri'l-hala’ik, Terğibü's-sâm? 
fi'ş-şalât hlâ hayrı'ş-şâfi c . 
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İBN ABDÜSSEMÎ* 

(juc ) 

Ebû Tâlib Abdurrahman 
b. Muhammed b. Abdissemf 
el-Kureşî el-Hâşimî el-Vâsıtî 
(ö. 621/1224) 

Hadis ve siyer âlimi. 

10 Ramazan 538’de (17 Mart 1144) doğ¬ 
du. Kur’an öğrenimine Vâsıfta başladığı¬ 
na göre(Münzirî, 111,114) burada doğduğu 
söylenebilir. Başlıca Kur’an hocaları Ebü's- 
Saâdât Ahmed b. Ali b. Halîfe ve kıraat 
âlimi İbnü’t-Tahhân’dır. Yine Vâsıfta de¬ 
desi Ebü’l-Muzaffer Abdüssemî’, Ebü’l- 
Mufaddal Muhammed b. Muhammed b. 
Ebû Zenbeka, Ebü’l-Hasan İbn Negübâ 
ve Şâfiî fakihi Ebû Ca’fer İbnü’l-Bûki gibi 
şahsiyetlerden hadis dinledi. Bağdat’ta 
Sa’dullah b. Hamdî, Ebü’l-Muzaffer Hibe- 
tullah b. Ahmed İbnü’ş-Şiblî, İbnü’l-Battî 
diye anılan Ebü’l-Feth Muhammed b. Ab- 
dülbâkî, Ebû Ya’lâ Muhammed b. Muham¬ 
med İbnü'l-Ferrâ, Ebü’l-Hasan Ali b. Ab¬ 
durrahman İbn Tâcülkurrâ gibi âlimlerin 
derslerine katılarak hadis öğrenimini sür¬ 
dürdü. 

Vâsıfta hadise dair pek çok eseri tedris 
eden, bu arada İbn Negübâ’dan dinlediği 
Müsedded b. Müserhed'in el-Müsned' ini 
okutan İbn Abdüssemî’in talebeleri ara¬ 
sında Ebü’t-Tâhir İbnü’l-Enmâtî, Abdüs- 
samed b. Ebü’l-Ceyş, İbnü’d-Dübeysî ve 
İzzeddin el-Fârûşî gibi âlimler sayılabilir. 
İbn Nukta onun sika, bilgisine ve kaynak¬ 
larına güvenilir bir âlim olduğunu söyler¬ 
ken İbnü’d-Dübeysî ve Zehebî de kendisi 
ve başkaları için çok şey yazdığını belirt¬ 
mişler, sika olduğu görüşüne katılmışlar¬ 
dır. İbnü’l-Cezerî İbn Abdüssemî’in ayrı¬ 
ca iyi bir mukrî olduğunu kaydetmiştir. 
Faziletli bir kişiliğe sahip olduğu belirti¬ 
len İbn Abdüssemî* 6 Muharrem 621’de 
(29 Ocak 1224) Vâsıfta öldü ve şehrin ba¬ 
tısında Verrâkin mahallesinde defnedildi. 

Eserleri. İbn Abdüssemî’in günümüze 
ulaşan tek eseri LübâbüT-menkül fî şe¬ 
refi (fezâhlif’r-Resûl adını taşımaktadır. 
Eser üç bölüme ayrılmış olup her bölüm 
on fasıldan meydana gelmektedir. Birin¬ 
ci bölümde Resûl-i Ekrem'in nesebi ve ya¬ 
ratılış özelliklerinden, peygamberliğine 
delâlet eden işaretlerle önceki kitapların 
onu müjdelemesinden bahsedilmiş, ikinci 
bölümde peygamberlikten evvelki yaşa¬ 
yış tarzı, doğruluğu, kötü şeylerden sakın¬ 
ması, kendisine gaipten ilk hitapların gel¬ 
mesi, peygamberliğini açıklayıp insanları 
davet etmesi, hanımları, çocukları ve di- 
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Ibn Abdüssemî'in Lübâbü’l-menkül fi şerefi’r-Resûl 
adli eserinden bir sayfa (Süleymaniye Ktp., Kılıç Ali Paşa, 
nr. 270, vr. 212 8 ) 


ger akrabaları, müşriklerin ona eziyetleri 
ve güzel ahlâkı hakkında bilgi verilmiştir. 
Üçüncü bölümde Hz. Peygamber’in hicre¬ 
ti, gönderdiği seriyyeler, mucizeleri, gay- 
ba ve geleceğe dair verdiği haberlerin vâ¬ 
ki olması. Allah’ın Kur’an’da onun hakkın- 
daki bazı övgüleri, tebliğ ettiği dinin ve 
ümmetinin fazileti gibi konular ele alın¬ 
mıştır. Eserde yer alan bilgiler çeşitli kay¬ 
naklardan isim zikredilerek nakledilmiş, 
ancak senedler çıkarılmıştır. Eserin 616 
(1219) yılında istinsah edilen bir nüshası 
Süleymaniye Kütüphanesinde (Kılıç Al i 
Paşa, nr. 270, 216 varak), 1011 (1602) ta¬ 
rihli diğer bir nüshası da Hacı Selim Ağa 
Kütüphanesi’nde (Aziz Mahmud Hüdâyî, 
nr. 1072) bulunmaktadır. İbn Abdüsse- 
mîin ayrıca Fezâ’ilü'l-eyyâm ve'ş-şü- 
hûr, Tcfbîrü'r-rü’yâ ve en-Nuhab îi'l- 
hutab adlı eserleri kaynaklarda zikredil¬ 
mektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Nukta, et-Takyîd (nşr. Kemâl Yûsuf el-Hût), 
Beyrut 1408/1988, s. 345; İbnü'd-Dübeysî, Zey- 
10. Târihi Bağdâd (Hatîb, Târihu. Bağdâd için¬ 
de), s. 243-244; Münzirî, et-Tekmile, 111, 114; Ze- 
hebî, AHâmü’n-nübelâ\ XXII, 185-187; a.mlf.. 
Ma'rifetü'Mcurrâ s (Altıkulaç), 111,1191-1192; İb- 
nü’l-Cezerî, Gâyetü’n-nihâye, 1, 377; Brockel- 
mann, GAL Suppi, 11, 932. 

Sİ Tayyar Altikulaç 


r 

İBN ABDÜŞŞEKÛR 

~1 

L 

(bk. BİHÂRÎ). 

J 

r 

İBN ABDÜZZÂHİR 

~1 


(j&Uâlt 3*c vu *) 

Ebü’l-Fazl Muhyiddîn Abdullah 
b. Abdizzâhir b. Neşvân es-Sa‘dî 
er-Ravhî el-Cüzâmî 
(ö. 692/1293) 

Bahrî Memlükleri döneminin 
ünlü kadı, münşî, şair ve tarihçisi. ^ 

620’de (1223) Kahire’de doğdu. Abdül- 
melik b. Mervân’ın Filistin emîri Ravh b. 
Zinbâ’ el-Cüzâmî'nin soyundan gelen kı¬ 
raat ve nahiv âlimi Ebû Muhammed Re- 
şîdüddin Abdüzzâhir’in oğludur. Hayatı¬ 
nın yaklaşık ilk kırk yılı hakkında fazla bil¬ 
gi yoktur. Kaynaklar sadece tahsilini Ka¬ 
hire’de yaptığını, Ca’fer el-Hemdânî, Ab¬ 
dullah b. İsmâil b. Ramazan ve Yûsuf b. 
Mahîlî ve diğer bazı âlimlerden dinî ilim¬ 
ler okuyup onlardan hadis rivayet ettiği¬ 
ni ve özellikle fıkıh, hadis ve lügat ilimle¬ 
riyle edebiyat alanında büyük şöhret ka¬ 
zandığını yazar; talebeleri ve kendisinden 
hadis nakledenler arasında da Birzâlî, İbn 
Seyyidünnâs ve Ebû Hayyân Esîrüddin'in 
isimlerini verir. 

İbn Abdüzzâhir, Arap dili ve edebiyatı 
alanında temayüz etmesi sebebiyle za¬ 
manın idarecilerinin dikkatini çekmiş ol¬ 
malıdır. Nitekim Bahrî Memlükleri’nin ilk 
yıllarından itibaren Dîvân-ı İnşâ'da görev¬ 
lendirilmiştir. Ne zaman çalışmaya başla¬ 
dığı belli değilse de bizzat kendisinin, Sul¬ 
tan Kutuz’un Moğollar’la savaşmak için 
Suriye’ye düzenlediği sefere katıldığını ve 
büyük emirlerle birlikte olduğunu söyle¬ 
mesinden (er-Ravzü’z-zâhir, s. 64) 1260 
yılında görevi başında bulunduğu anlaşıl¬ 
maktadır. Sultan Kutuz'un yerine geçen 
I. Baybars onu “sâhibü Dîvân-ı İnşâ” un¬ 
vanıyla bu divanın reisliğine getirmiştir. 
Baybars zamanında yazdığı ilk önemli 
resmî yazı sultanın Altın Orda Hanı Ber¬ 
ke 'ye gönderdiği mektuptur. İbn Abdüz¬ 
zâhir bundan sonra Baybars adına, bir 
kısmı kendi eserleriyle günümüze ulaşan 
çok önemli resmî yazılar kaleme almıştır. 
Bunların en önemlilerinden biri 29 Zilhic¬ 
ce 660 (14 Kasım 1262) veya 8 Muharrem 
661 (22 Kasım 1262) tarihinde Baybars'ın, 
daveti üzerine Kahire’ye gelen Abbâsî 
ailesinden Hâkim-Biemrillâh Ahmed’e 
biat ettiği ve ondan sultanlık menşuru 
aldığı merasimde okuduğu hutbenin met¬ 
nidir. Halife ilân edilen Ahmed’in Abbâsî 


hânedanından olduğunu belgeleyen Ka¬ 
dı Tâceddin Abdülvehhâb tarafından ha¬ 
zırlanmış şecereyi de o okumuştur. Aynı 
yıl içinde Habeş ve Moğol hükümdarları¬ 
na gönderilen mektupları da yazan İbn 
Abdüzzâhir, Emîr Kemâleddin b. Şît ile 
beraber Akkâ melikinden sultana sadakat 
yemini almaya gittiyse de bunu başara- 
madan geri döndü. 662 (1264) yılında 
Sultan Baybars’ın oğlu el-Melikü’s-Saîd’i 
veliaht tayin ettiğine dair taklidini, 674 
(1276) yılında da veliaht ile Emîr Seyfed- 
din Kalavun’un kızı arasında kıyılan nikâh 
akdiyle ilgili mukaveleyi kaleme aldı ve 
törende bizzat okudu. Sultanın diğer hü¬ 
kümdarlar ve kendi devlet ricaliyle yaptı¬ 
ğı her türlü yazışmayı kaleme alan İbn 
Abdüzzâhir’in sanatlı nesir (inşâ) alanın¬ 
da örnek gösterilen önemli yazılarından 
biri de Nûbe’nin fethini müjdeleyen Emîr 
Şemseddin Aksungur’a gönderilen teb- 
riknâmedir. 

Kalkaşendî’nin, Baybars zamanında Dî- 
vân-ı İnşâ’da görev yapan “kâtibü’d-dest” 
veya “kâtibü'd-derc” unvanlı üç münşî- 
den biri ve onların başkanı olduğunu söy¬ 
lediği İbn Abdüzzâhir ( Şabhu’l-a‘şâ, I, 
104), bazı tarihçilere göre Sultan Kalavun 
(1279-1290) tarafından kâtibü’s-sırlığa ge¬ 
tirilmiştir (İbn İyâs, I, 348, 372;Makrîzîde 
ondan kâtibü’s-sır olarak bahseder). An¬ 
cak bazı tarihçiler, İslâm dünyasında ilk 
defa Kalavun tarafından kurulduğunu 
söyledikleri bu önemli kadroya İbn Ab¬ 
düzzâhir’in değil onun oğlu Fethuddin’in 
getirildiğini kabul etmektedirler. Bunlar¬ 
dan İbn Tağrîberdî, konuyu geniş bir şe¬ 
kilde inceleyerek bu görevin İslâm dev¬ 
letlerinde ilk defa Memlükler’de ve Kala¬ 
vun’un bu icraatıyla ortaya çıktığını ve ih¬ 
dasının sebebini delilleriyle açıklamaya 
çalışmıştır. Buna göre I. Baybars zama¬ 
nında sultan adına devâdâr tarafından 
İbn Abdüzzâhir’e yazdırılan bir mersûm- 
da (menşur, ferman) geçen rakamlar ilti¬ 
basa yol açmış, sultanın bu yanlışı kâtibi¬ 
ne yakıştıramadığını söylemesi üzerine 
İbn Abdüzzâhir hatanın kendisinden de¬ 
ğil onu yazdırandan kaynaklandığını, çün¬ 
kü kendisinin devâdârın söylediklerini ay¬ 
nen yazdığını belirtmiştir. Kâtibini haklı 
gördüğü anlaşılan Baybars. bu gibi du¬ 
rumlara meydan vermemek için sultan 
adına yazılacak yazıların vezir veya devâ- 
dârı araya koymadan doğrudan sultan ta¬ 
rafından yazdırılmasınm doğru olacağını 
ifade etmiş, ancak bu niyetini gerçekleş¬ 
tirmeden ölmüştür. Bu olay sırasında 
Baybars'ın yanında bulunan Kalavun, tah¬ 
ta oturunca onun düşüncesini hayata ge- 
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çirerek Fethuddin İbn Abdüzzâhir'i kitâ- 
betü’s-sır adını verdiği bu göreve getir¬ 
miştir. O tarihten itibaren sultan adına 
yazılacak her türlü yazı bizzat sultan ta¬ 
rafından yazdırılmış, böylece yanlışlıklar 
önlendiği gibi asıl önemlisi, yazılanların 
sultanla kâtip arasında gizli kalması te¬ 
min edilmiştir (İbn Tağrîberdî, en-Nücû- 
mü’z-zâhire, VII, 333-334). Bu konudaki ih¬ 
tilâf, sır kâtipliği müessesesini ortaya çı¬ 
karan sebepten ziyade bu göreve getiri¬ 
len ilk şahsın baba veya oğul İbn Abdüz- 
zâhir’den hangisi olduğu hakkındadır. Her 
ikisinin de bu tayinden sonraki yıllarda, 
Fethuddin’in daha önce vuku bulan ölü¬ 
müne (691/1292) yakın bir zamana kadar 
Dîvân-ı İnşâ’da birlikte çalışmaya devam 
etmesi ihtilâfı kuvvetlendirmiştir. Bu ih¬ 
tilâfın çözümü hususunda çağdaş tarih¬ 
çiler, oğul İbn Abdüzzâhir’in ilk sır kâtibi 
olduğu fikrinin daha ağır bastığını hisset- 
tirseler de kesin görüş belirtmemişlerdir. 
Ancak Fethuddin’in gerek şöhret gerekse 
sultana yakınlık itibariyle babasından da¬ 
ha ileride bulunduğu anlaşılmaktadır. İbn 
Tağrîberdî, bu görevin İslâm dünyasında 
ilk defa Kalavun tarafından ihdas edildi¬ 
ğini açıklarken Resûlullah zamanından 
itibaren kâtiplerin bulunduğunu, ancak 
gerek Hz. Peygamber’in kâtiplerinin ge¬ 
rekse bu görevin ihdasına kadar geçen 
uzun dönemde hüküm süren İslâm dev¬ 
letlerinde resmî yazışmaları yürüten di¬ 
van kâtiplerinin durumunu bundan ayıra¬ 
rak söz konusu görevin sultanla doğrudan 
muhatap olma yönüne dikkat çekmekte¬ 
dir. Öte yandan Taberî, görevlerinin ma¬ 
hiyeti hakkında bilgi vermemekle birlikte 
Abbasî halifelerinden Mehdî-Billâh zama¬ 
nında (775-785) kâtibü’s-sır unvanını ta¬ 
şıyan kâtiplerin varlığından bahsetmek¬ 
tedir (Târih, VIII, 173). Bunu dikkate ala¬ 
rak Kalavun’un tayininin Mısır ve Kuzey 
Afrika İslâm devletleri için ilk uygulama 
olduğunu düşünmek de mümkündür. 

İbn Abdüzzâhir, 679 (1280) yılında Sul¬ 
tan Kalavun’un oğullarından ei-Melikü’s- 
Sâlih Alâeddin’i, onun ölümü (687/1288) 
üzerine de diğer oğlu el-Melikü’l-Eşref Ha¬ 
lil'i veliaht tayin ettiğini belgeleyen tak- 
lidlerini yazdı; birinci veliahdın ölümü do¬ 
layısıyla nâiblere gönderilen yazıyı da o 
kaleme almıştı. Kalavun önemli devlet iş¬ 
lerinde İbn Abdüzzâhir’den yararlanıyor¬ 
du ve Moğollar’la savaşmak için Halep is¬ 
tikametinde sefere çıkarken de veliaht 
oğluna yardımcı olarak onu bırakmıştı. 
Kısa bir süre Dımaşk’ta kalan İbn Abdüz¬ 
zâhir, Sultan el-Melikü’l-Eşref Halîl zama¬ 
nında da ( 1290-1293) makamını ve itiba¬ 
rını korudu. 
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İbn Abdüzzâhir doğup yaşadığı Kahi- 
re’de öldü ve Karâfetüssuğra semtinde 
sağlığında yaptırmış olduğu türbeye def¬ 
nedildi; türbe ölümünden dokuz yıl önce 
oğlu Fethuddin tarafından kendisi için in¬ 
şa ettirilen caminin yanında idi. Fâtımî 
dönemi Kahiresinin merkezî muhitinde¬ 
ki evinin bulunduğu sokağa ölümünden 
sonra onun adı verilmiştir (Makrîzî, el- 
Hıtat, II, 40). 

Zamanın önemli kadı, şair, edip ve ta¬ 
rihçilerinden olan İbn Abdüzzâhir kitâbet 
sanatında, hakkında kitap yazdığı Kâdî 
el-Fâzıl geleneğini devam ettirdi ve res¬ 
mî yazışmalarda “et-tarîkatü’l-Fâzıliyye’’ 
adıyla bilinen bu ekolü güçlendirdi. Kitâ¬ 
bet alanında büyük şöhret kazandı; sul¬ 
tan adına yazdığı mektup, taklid, mer- 
sûm, vesika, tebriknâme ve diğer resmî 
yazılarda veya şahsî teliflerinde edebî sa¬ 
natları büyük bir ustalıkla kullanıyordu. 
Yazılarını bediî üslûplar uygulayarak ve 
aralara ıstılahlar, âyetler, şiirler serpişti¬ 
rerek süslemiştir. Sanat ve şiir değeri ba¬ 
kımından nazmının, mâna ve belâgat yö¬ 
nünden de nesrinin emsalsiz olduğu ri¬ 
vayet edilir. Yazılarında cinâs-ı ma’kûs ve 
tevriye sanatlarının en zorlarını kullan¬ 
mıştır. Şiire nesir kadar hâkim idi: sultan¬ 
lar ve oğulları hakkında mersiyeler yaz¬ 
mış, bazı fetihler ve önemli hadiseler do¬ 
layısıyla duygularını nazma dökmüştür. 
Bir divan sahibi olan İbn Abdüzzâhir’in 
dostlarıyla mektup ve tebrik teâtisini da¬ 
ima manzum yaptığı bilinmektedir. İbn 
Abdüzzâhir ve oğlu Fethuddin, resmî ya¬ 
zışmalarda daha sonraki kâtipler tarafın¬ 
dan da kullanılan yeni ıstılahlar tesbit et¬ 
mişlerdi. Onların geleneği Memlükler’in 
yıkılışına kadar sürdürülmüştür. İbn Ab¬ 
düzzâhir, aklâm-ı sitteden kalemü’r-ri- 
kâ’da da kendine mahsus güzel bir tarza 
sahip bulunuyordu. 

İbn Abdüzzâhir aynı zamanda dönemin 
önde gelen tarihçilerinden biridir ve sal¬ 
tanat yıllarında görev yaptığı 1. Baybars, 
Kalavun ve el-Melikü’l-Eşref Halîl’in müs¬ 
takil tarihlerini yazmakla Memlükler ta¬ 
rihine yeri doldurulmaz bir katkıda bulun¬ 
muştur. Moğollar'a ve Haçlılar’a karşı ka¬ 
zanılan zaferlerle süslenmiş Bahri Mem- 
lükleri’nin en güçlü zamanı hakkındaki bu 
eserlerinde doğrudan katıldığı olayları 
kendi müşahedelerine dayanarak anlat¬ 
mıştır. Büyük bir kısmım bizzat yazdığı 
resmî vesikaların pek çoğunu eserlerine 
alarak ve yine bulunduğu mevki dolayı¬ 
sıyla diğer tarihçilerin zor ulaşacağı başka 
resmî belgelerden de faydalanarak bu 
üç hükümdarın dönemleri için en önemli 
kaynaklan meydana getirmiştir. İlk defa 


onun kitaplarına aldığı belgeler daha son¬ 
raki tarihçilerin başlıca malzemesini oluş¬ 
turmuştur. Safedî, Şâfı’ b. Ali el-Askalâ- 
nî, Kalkaşendî, Makrîzî, Sehâvî, İbn Tağ¬ 
rîberdî, İbn İyâs gibi Memlükler dönemi 
Mısır tarihçileri onun eserlerinden büyük 
ölçüde faydalanmışlardır. 

Eserleri. 1. er-Ravzü'z-zûhir fî sîre- 
ti'1-Meliki'z-Zâhir. 1. Baybars hakkında 
yazılan bu eserin iki nüshası zamanımıza 
ulaşmıştır. British Museum’daki eksik bir 
nüshası Fâtıma Sâdık tarafından İngilizce 
tercümesiyle birlikte neşredilmiştir (Bay¬ 
bars I of Egypt, Dacca 1956). Daha sonra 
Abdülazîz el-Huveytır, bu nüsha ile Süley- 
maniye Kütüphanesi’nde bulunan diğer 
nüshayı (Fâtih, nr. 4394) esas alarak ese¬ 
rin tenkitli neşrini yapmıştır (Riyad 1396/ 
1976). er-Ravzü'z-zûhir yazıldıktan kısa 
bir süre sonra Şâfi’ b. Ali el-Askalânî (ö. 
730/1330) tarafından ihtisar edilmiş ve 
Hüsnü'l-menâkıbi ’s-sırriyye ti'l-mün- 
teze'a mine's-Sîreti'z-Zâhiriyye adını 
taşıyan bu ihtisar da yine Abdülazîz el-Hu- 
veytır tarafından yayımlanmıştır (Riyad 
1976). 2. Teşrîfü'l-eyyâm ve'l- c uşûrfî 
sîretiT-Meliki'1-M.anşûr. Kalavun ve dö¬ 
nemi hakkındaki eser günümüze içinde 
müellif adı bulunmayan eksik bir nüsha 
halinde ulaşmıştır. Bu nüshanın tahkik¬ 
ti neşrini yapan Murâd Kâmil ile (Kahire 
1961) çalışmalarından faydalandığı di¬ 
ğer bazı müellifler kitabın İbn Abdüzzâ- 
hir’e ait olduğu kanaatindedirler. Eser 
681 (1282) yılından Kalavun’un vefatına 
kadar geçen dönemi ele almaktadır. Mu¬ 
râd Kâmil, Kalavun dönemini bir bütün 
halinde verebilmek maksadıyla eksik olan 
678-680 (1279-1281) yılları arasına ait 
kısmı İbnü’l-Furât'ın tarihinden istifade 
ederek tamamlamıştır. Yazdığı mukaddi¬ 
mede de müellifin hayatı ve eserleri hak¬ 
kında bilgi vermiş, ayrıca neşrine Mem¬ 
lükler’in kuruluşu, İslâm dünyasında 
Memlûk sisteminin ortaya çıkışı ve Kala¬ 
vun’un biyografisi hakkında bir inceleme 
eklemiştir (s. 35-52). 3. el-Eltâfü’l-hafiy- 
ye mine's-sîreti's-sultâniyye el-Eşre- 
fiyye. el-Melikü’l-Eşref Halîl döneminin 
tarihi olan eserin elde bulunan 690-691 
(1291-1292) yıllarına ait üçüncü cüzü Mo- 
berg tarafından İsveççe tercümesiyle 
birlikte neşredilmiştir (Lund 1902). 4. er- 
Ravzatü'I-behiyyetü 'z-zâhire fî hıta- 
tiî-Mu'izziyyetiî-Kâhire. Fâtımî döne¬ 
mi Kahiresi hakkında yazılan ilktopografık 
eser (hıtat) olup bugüne ulaşan tek nüs¬ 
hası Eymen Fuâd Seyyid tarafından ya¬ 
yımlanmıştır (Kahire 1996). İbnü’d-Devâ- 
dârî, İbn Dokmak, Kalkaşendî, Makrîzî ve 
İbn Tağrîberdî gibi daha sonraki tarihçi- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 



İBN ÂBİDÎN, Ahmed b. Abdülganî 


ler bu eserden geniş şekilde istifade et¬ 
mişlerdir. Özellikle Makrîzî’nin Mısır ve 
Kahire topografyası üzerine yazdığı ünlü 
el-Hıtatii 'İ-Makrîziyye'sinin yetmişten 
fazla yerinde bu kitaba atıfta bulunduğu 
görülür. 5. ed-Dürrü'n-nazîm nıin te- 
ressüli Abdirrahîm (el-Kâçtî el-Fâzıl). 
İbn Abdüzzâhir’in inşâ sanatında takip 
ettiği ekolün kurucusu Kâdî el-Fâzıl Ab- 
dürrahîm b. Aliel-Beysânî'nin edebî sa¬ 
natlara yoğun şekilde yer verdiği inşâ 
usulü ile edebî mektuplarından örnekle¬ 
rin yer aldığı eseri Ahmed Bedevî yayım¬ 
lamıştır (Kahire 1959). 6. Dîvûnü'l-Ködî 
Muhyiddîn Abdillâh b. Abdizzûhir. 
Garîb Muhammed Ali Ahmed tarafından 
neşredilmiştir ( Kahire 1 4 1 0/1990). 

İbn Abdüzzâhir, o dönemlerin resmî ha¬ 
berleşmelerinde önemli bir yeri olan pos¬ 
ta güvercinleri hakkında da bir çalışma 
yapmış, ancak Temâ’imü'l-hamâ’im adı¬ 
nı taşıyan eseri günümüze ulaşmamıştır. 
Fakat Kalkaşendî ve Makrîzî gibi tarihçi¬ 
lerin posta güvercinleri konusunda on¬ 
dan faydalandıkları bilinmektedir. Kay¬ 
naklar İbn Abdüzzâhir’in en-Nücûmü'd- 
dürriyye fi'ş-şüarâ "i '1-Mışriyye, Tahar- 
ri'ş-şavâb fî-tehzîbi'l-kitâb, Muhtasa¬ 
rlı Sîreti'1-Me'mûn el-Batâ'ihî ve Ma- 
kâme (Mısır ve Nil hakkında) adlı dört 
eserinden daha bahsetmektedir. 

İbn Abdüzzâhir'in oğlu, aynı zamanda 
mesai arkadaşı ve hatta bazı tarihçilere 
göre âmiri olan Fethuddin Muhammed 
638 (1240) yılında Kahire'de doğdu. Med¬ 
rese tahsilini burada tamamladıktan son¬ 
ra I. Baybars zamanında babasının baş¬ 
kanlığındaki Dîvân-ı İnşâ’da kâtipliğe baş¬ 
ladı. Kısa sürede zekâsı, dirayeti ve gay¬ 
retiyle dikkat çekerek Sultan Kalavun ta¬ 
rafından, bazı tarihçilere göre İslâm dev¬ 
letlerinde ilk defa ihdas edilen kâtibü’s- 
sır kadrosuna tayin edildi. Onun İslâm dö¬ 
neminin ilk sır kâtibi olduğundan emin 
olan İbn Tağrîberdî’ye göre aynı dairede 
çalışan babası ilim ve inşâ ile meşgulken 
Fethuddin siyasî ve idari işlerde öne geç¬ 
ti; hatta Kalavun ona vezirinden daha faz¬ 
la değer veriyordu. Görevini el-Melikü’l- 
Eşref Halîl b. Kalavun zamanında da sür¬ 
düren Fethuddin aynı şekilde bu hüküm¬ 
darın da büyük güvenini kazanmış, yakın 
adamları arasına girmişti. Fethuddin sul¬ 
tanla birlikte gittiği Dımaşk'ta 691 (1292) 
yılında öldü ve orada Sefhü Kâsiyûn’a def¬ 
nedildi. Babası gibi şair ve edip olan Fet¬ 
huddin, bazı tarihçilere göre inşâ sanatın¬ 
da ondan da ileride idi; bir günde emîr 
ve nâiblere seksen mersûm yazdığı riva¬ 
yet edilmiştir. Sultan Kalavun’un Humus’- 


ta Moğollar’a karşı kazandığı zafer için 
kaleme aldığı kasidesi meşhurdur. Öldü¬ 
ğü zaman evrakı arasından, yakalandığı 
hastalıktan kurtulamayacağını sandığı 
arkadaşı Tâceddin İbnü'l-Esîr için yazmış 
olduğu bir mersiye çıkmıştır. Babasının 
ve hakkında ölümünden önce mersiye 
yazdığı arkadaşı Tâceddin’in de onun için 
birer mersiyeleri vardır. 
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K3 Asri Çubukçu 

İBN ÂBİDÎN, Ahmed b. Abdülganî 

( l _ s üll Juc ^ JUİ>( l ^1 ) 

Ahmed b. Abdilganî 
b. Ömer ed-Dımaşkî 
(ö. 1307/1889) 

Hanefî âlimi. ^ 

1238 (1823) yılında Şam’da doğdu. Ye¬ 
tiştirdiği âlimlerle meşhur olan İbn Âbi- 
dîn ailesine mensuptur. Gramer, mantık 
ve edebiyat alanındaki ilk bilgileri Alâed- 


din el-Âbidîn’den aldı. Amcası Muham¬ 
med Emîn Âbidîn ve fakih Hâşim et-Tâ- 
cî’den fıkıh ve hadis okudu. Amcazadesi 
Muhammed Alâeddin ile birlikte uzun sü¬ 
re Saîd el-Halebî’nin derslerine katıldı, ay¬ 
rıca çevresindeki ilim adamlarından fay¬ 
dalanmaya çalıştı. Devrin meşhur âlim¬ 
lerinden Ebû Bekir el-Kilâlî ve Muham¬ 
med el-Hattî’den çeşitli İslâmî ilimlere 
dair eserler okudu, katıldığı ilim halkala¬ 
rında zekâsıyla dikkat çekti. 

Bir taraftan klasik İslâmî ilimleri tahsil 
ederken diğer taraftan tasavvuf çevrele¬ 
riyle irtibat kuran İbn Âbidîn, Nakşibendî 
şeyhi Muhammed el-Hânî vasıtasıyla Nak- 
şîliğe ve Halvetî şeyhi Muhammed Meh- 
dî el-Mağribî vasıtasıyla Halvetiyye’ye in¬ 
tisap etti. Daha sonra Muhyiddin İbnü’l- 
Arabî’nin eserlerini okuyarak onun vah- 
det-i vücûd anlayışına meyleden İbn Âbi¬ 
dîn, düşüncelerinin hulûl ve ittihada yol 
açtığını ileri sürerek İbnü’l-Arabî’ye ve 
onun şahsında tasavvufa karşı çıkan çev¬ 
relerle mücadele etti. Bu sırada tasavvu¬ 
fun mahiyetine dair yazdığı bazı küçük 
risalelerde özellikle Îbnü’l-Arabî’nin ta¬ 
savvuf anlayışını övdü. 

İbn Âbidîn, ilk olarak babasının imam 
olduğu Verd Camii’nde hatip olarak gö¬ 
revlendirildi. onun ölümünden sonra da 
caminin imamlığını yürüttü. Bu esnada 
çeşitli bölgelerden gelen öğrencilere ders 
vermeye başladı. Kaynaklarda belirtildi¬ 
ğine göre zaruret olmadıkça dışarı çıkma¬ 
yan ve vaktini eğitim öğretime ayıran İbn 
Âbidîn, geniş İlmî birikiminden başka 
özellikle dengeli bir dinî hayat yaşadığı 
için kısa zamanda tanındı ve bilhassa fık- 
hî konulardaki derinliğiyle dikkat çekti. 
Vâdilacem ve Bellân gibi bazı küçük bel¬ 
delerde müftülük görevinde bulunduktan 
sonra sekiz yıl kadar Şam müftüsü Mah- 
mûd Hamza’nın yanında fetva emini ola¬ 
rak çalıştı. Son olarak temyiz meclisi üye¬ 
liğine getirildi. 26 Rebîülâhir 1307’de (19 
Aralık 1889) Şam’da vefat etti ve Bâbüssa- 
gir’de amcası Muhammed Emîn İbn Âbi- 
dîn’in mezarının yakınında defnedildi. 

Eserleri. İbn Âbidîn’in akaid, hadis, fı¬ 
kıh, tasavvuf gibi konularda yirmiyi aşkın 
çalışması olup bunların başlıcaları şunlar¬ 
dır: el-Hibâtü'l-ilâhiyye bi'l- c akideti'l- 
İslâmiyye (Şam müftüsü Mahmûd Ham- 
za’nın el-Akidetü’l-lslâmiy ye’sine yazdı¬ 
ğı şerhtir); el-'Aka’idü'l-kalbiyye (itika- 
dî konuları kelâm ve tasavvuf yönünden 
ele alan bir eserdir); Risale fîmesâ’ili'l- 
‘ akâ’id (genel akaid konuları yanında özel¬ 
likle kader ve kazâ meselesine geniş yer 
verdiği bir çalışmasıdır); Risale fi'l-ke- 
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bâTry Şerhu hadîsi "ihfazillâhe yah- 
fazke"; Risâle ü'l-hadîş “es-sa c îdü 
Sa’îd fî batni ümmih"; Refu'l-iltibâs 
'an buğyeti'n-nâs fî ahkâmi't-tahâre 
ve'l-encâs; Şerhu c İlmihâl (Şam müftü¬ 
lerinden Emîn el-Cündî'nin ilmihali üze¬ 
rine yazılan şerhtir); Tahrîrü'l-akvâl fi't- 
tehalluş miri mahzûreti’l ef c âl; Mir’d- 
tü's-süllâk li-mübteği's-sivâk; Sülle- 
mü'l-vüşûl li'l-felâh ve'l-hayri'l-mü- 
bîn bi-ihdâ'i şevâbi'I-a c mâl li'rı-nebî 
ve'l-mtfminin; Tebşıratü's-sâlikîn bi- 
hüsni'î-edeb fî zivâci'n-nebî es-Sey- 
yide Zeyneb; Neşrü'd-dürer c alâ Mev¬ 
lidi İbn Hacer( İbn Hacerel-Heytemî'nin 
Muhtasara ’n-nFmeti’l-kübrâ ‘ ale’Mâlem 
bi-meulidi seyyidi veledi Âdem adlı ese¬ 
rinin şerhidir); Tenbîhu zevi'l-İrşâd fî 
nefyi'l-hulûl ve'l-ittihâd; ed-Dürrü'l- 
eclâ bi-şerhi'd-devri'l-aHâ. Son iki eser. 
Muhyiddin İbnü’l-Arabî'ye nisbet edilen 
hulul ve ittihad anlayışını reddedip onu 
savunmak amacıyla yazılmıştır. Müellifin 
bunlardan başka daha çok tasavvuf konu¬ 
larında küçük bazı risâleleri de vardır. Ta¬ 
mamı yazma halinde olan eserlerinin nüs¬ 
haları Şam Zâhiriyye ve Âl-i Âbidîn kütüp¬ 
hanelerinde bulunmaktadır (M. Abdülla- 
tîf Sâlih el-Ferfûr, s. 15-16). 
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İBN ÂBİDÎN, Muhammed Emîn 

(^*J»I ÜJÛ3M 1 ^1) 

Muhammed Emîn b. Ömer 
b. Abdilazîz el-Hüseynî ed-Dımaşki 
(ö. 1252/1836) 

Son dönem Hanefi fakihlerinin 
önde gelenlerinden. 

1198 (1784) yılında Şam'da doğdu. Hz. 
Hüseyin’in soyundan olup babaannesi 
Hulâşatü'l-eşer müellifi Muhibbî’nin kı¬ 
zıdır. Zühd ve takvâsından dolayı Âbidîn 



Muhammed Emîn İbn Âbidîn'e hocası Saîd el-Halebî'nin 
verdiği icazet (M. Mutî* el-Hâfız - Nizâr Abâza, I, 427) 


lakabıyla tanınan beşinci dedesi Muham¬ 
med Selâhaddin'e nisbetle İbn Âbidîn di¬ 
ye anılmıştır. İbn Âbidîn Şam’da Muham¬ 
med Saîd el-HamevFden kıraat dersi aldı 
ve kıraate dair bazı temel metinleri ez¬ 
berledi. Bu hocasından ayrıca sarf, nahiv 
ve Şâfıî fıkhı okudu; Şâfıî fıkhına dair ez- 
Zübed'i ve diğer bazı eserleri ezberledi. 
Daha sonra Muhammed Şâkir es-Sâlimî 
el-Akkâd’dan aklî ilimleri tahsil edip ha¬ 
dis ve tefsir dersleri alan İbn Âbidîn Ha¬ 
nefî mezhebine geçerek bu hocasından 
el-Bahrü'r-râ'ik, el-Hidâye ve diğer ba¬ 
zı eserleri okudu. HaskefTnin ed-Dürrü'l- 
muhtâr mı okurken hocasının vefatı üze¬ 
rine (1222/1807) eserin kalan kısmını ho¬ 
casının talebesi Muhammed Saîd el-Ha- 
lebî’nin yanında tamamladı. Akkâd onu 
kendi hocalarının derslerine de götürmüş 
ve Muhammed el-Küzberî, Ahmed el-At- 
târ, Muhammed Necîb el-Kalaî ve Mu¬ 
hammed Abdürresûl el-Hindî gibi hoca¬ 
larından ona icâzet almıştır. İbn Âbidîn. 
daha on yedi yaşında iken el-Kâfî fi'l- 
'arûz ve'l-kavâfî adlı eseri şerhetti. Ho¬ 
cası Akkâd’ın sağlığında Nesemâtü'l-es- 
hâr, Fethu rabbi'l-erbâb, Refu'l-işti- 
bâh c an Hbâreti'l-Eşbâh adlı eserleriyle 
Akkâd’ın isnadlarına dair el- c Uküdü’l- 
le’âlî fi'l-esânidi'l- c avâlî adlı bir fehre- 
se kaleme aldı. 


Akkâd vasıtasıyla Kâdiriyye, Şeyh Hâlid 
el-Bağdâdî vasıtasıyla Nakşibendiyye ta¬ 
rikatına intisap eden İbn Âbidîn ayrıca Sâ¬ 
lih el-Füllânî, Muhammed el-Emîr el-Mıs- 
rî, Hibetullah el-Ba‘lî, Abdülkâdir b. İsmâil 
en-Nablusîve İbrâhim b. İsmâil en-Nablu- 
sî’den ders aldı (hocalarından aldığı bazı 
icazetler için bk. Muhammed Mutî' el-Hâ- 
fız-Nizâr Abâza. I, 408,417-418,427-429). 
Yetiştirdiği talebeler arasında oğlu İbn 
Âbidînzâde Alâeddin Muhammed, Ab- 
dülganî b. Tâlib el-Meydânî, Muham¬ 
med b. Haşan el-Baytâr, Ahmed İslâm- 
bolî, Abdülkâdir el-Halâsî, Ali el-Murâdî, 
Abdülhalim Molla, Muhammed Câbîzâ- 
de ve Muhammed el-Halvânî gibi âlim¬ 
ler sayılabilir. Şeyhülislâm Ârif Hikmet 
Bey ve müfessir Şehâbeddin Mahmûd 
el-Âlûsî de kendisinden icâzet almışlar¬ 
dır. 

İbn Âbidîn 1235 (1820) yılında hacca 
gitti. Müftü Haşan el-Murâdî zamanında 
fetva eminliği görevinde bulundu. 21 Re- 
bîülâhir 1252 (5 Ağustos 1836) tarihinde 
Şam’da vefat etti ve Bâbüssagîr Kabris- 
tanı’na defnedildi. Vefat tarihinin 1258 
(1842) olarak gösterilmesi (E/^(İng.|, III, 
695) doğru değildir. 

Eserleri. 1. Reddü'l-muhtâr l ale'd- 
Dürri'l-muhtâr. Timurtaşî’nin (ö. 1004/ 
1596) Hanefî fıkhına dair Tenvîrü'l-eb- 
şâr adlı eserine Alâeddin el-Haskefî’nin 
ed-Dürrü'l-muhtâr adıyla yaptığı şerhin 
hâşiyesidir. İbn Âbidîn. bir şerh olmasına 
rağmen oldukça veciz bir üslûpla kaleme 
alınan ed-Dürrü'l-muhtâr 'ın ibarelerini 
açıklarken sahih, mutemet, zayıf ve ten¬ 
kit edilen görüşlere işaret etmiş, hüküm¬ 
lerin delillerini incelemiş, daha önce açık¬ 
lığa kavuşturulamayan bazı meseleleri 
çözmeye çalışmıştır. Bu arada başvurdu¬ 
ğu eserlerdeki yanlışları da düzeltmiştir. 
Eserin telifinde hemen bütün Hanefî kay¬ 
naklarından faydalanan İbn Âbidîn diğer 
mezheplerin temel kaynaklarına da mü¬ 
racaat etmiştir. Çeşitli baskıları yapılan 
Reddü'l-muhtâr (I-V, Bulak 1272, 1286, 
1299; Hindistan 1288; İstanbul 1291, 1307; 
Kahire 1263, 1307, 1317, 1323; I-VIII, Ka¬ 
hire 1386, son iki cilt oğlunun tekmilesi- 
dir; nşr. Âdil Ahmed Abdülmevcûd - Ali 
Muhammed Muavviz, I-X1V, Beyrut 1415- 
1418/1994-1998, XI-X1I. ciltler İbn Âbidîn- 
zâde'nin tekmilesi, XIII-XİV. ciltler Râfiî’- 
nin talikatıdır) Türkçe’ye de çevrilmiştir 
(1-XVII, İstanbul 1982-1988; I-IX, Ahmet 
Davudoğlu; X, A. Davudoğlu - Mehmet Sa¬ 
vaş; XI-XIf, M. Savaş; XII1-XV, MazharTaş- 
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kesenlioğlu; XVİ-XVII, M. Taşkesenlioğ- 
lu - Hüseyin Kayapınar). Hamdi Döndüren 
tarafından hazırlanan fihrist ve terimler 
sözlüğü ile Ahmet Özel ve Yahya Semiz’in 
çalışması da (aş. bk.) bu tercümeye ek 
bir cilt halinde yayımlanmıştır (İstanbul 
1988). İbnÂbidîn, “Kitâbü’ş-Şehâdât”m 
sonundaki “Mesâilü Şettâ”dan “Kitâbü’l- 
İcâre”nin başına kadar olan bölümü (şe- 
hâdât, vekâlet, da'vâ, ikrar, sulh, mudâre- 
be, îdâ, âriye ve hibe kitapları) temize çek¬ 
meye fırsat bulamadan vefat ettiği için 
eserin basımı sırasında bu bölüm oğlu 
tarafından temize çekilmiştir. İbn Âbidîn- 
zâde, Ahmed Cevdet Paşa'nın ısrarı üze¬ 
rine bu bölümü tamamlamak amacıyla 
Kurretü c uyûnil-ahyâr li-tekmileti Red- 
di'l-muhtâr adıyla bir tekmile (Bulak 
1299, 1326; Kahire 1307, 1321, 1386/1966; 
İstanbul 1293),AbdüIkâdirb. Mustafa er- 
Râfiî de esere Tahrîrü'l-muhtâr li-Red- 
di'l-muhtûı (Takriratü'r-Râff i, Kahire 
1323) adlı bir ta’likat yazmıştır. Ahmed 
Mehdî el-Hıdr, modern hukuk sistematiği¬ 
ni de göz önüne alıp Reddü'l-muhtâr’m 
bir konu fihristini yapmış (Fihrisü İbn ‘ Âbi- 
dîn, baskı yeri yok, 1962), Ahmet Özel ile 
Yahya Semiz, Reddü'l-muhtâı yanında 
müellifin el- c Uküdü'd-dürriyye ve Mec- 
mû c atü'r-resâ 3 il'ini esas alarak İbn Âbi- 
din'in Kaynaklan adıyla bir mezuniyet 
tezi hazırlamışlardır (1977, Atatürk Üni¬ 
versitesi İslâmî İlimler Fakültesi). Ayrıca 
Küveyt Evkaf Bakanlığı Reddü'l-muh¬ 
târ’m Bulak 1272 baskısından hareketle 
bir konu indeksi yayımlamıştır ( Fihrisü 
Hâşiyetiİbn ‘Abidîn , Küveyt 1406/1986). 
2. el-'Uküdü'd-dürriyye lî tenkihi'l-Fe- 
tâvo'l-Hûmidiyye. Hâmid b. Ali el-İmâ- 
dî ed-Dımaşki’ye (ö. 1171/1757) ait eserin 
yeniden düzenlenmiş şeklidir. İbn Âbidîn, 
Hâmid Efendi’nin Şam müftülüğü sırasın¬ 
da verdiği fetvaları ihtiva eden bu eserin 
en güvenilir kitaplardan biri olduğunu, 
ancak tertibinin güzel olmaması, tekrar¬ 
ların bulunması ve çok bilinen meselele¬ 
re de yer verilmesi gibi sebeplerle eseri 
kısaltıp yeniden düzenlediğini belirtmek¬ 
tedir. Serkîs ve Brockelmann’ın bu eseri 
Hâmid b. Muhammed el-KonevTye(ö. 985/ 
1577) nisbet etmeleri (Mu’cem, 1, 739; 
GAL Suppl., II, 644-645) doğru değildir. 
el-cUküdü'd-dürriyye birkaç defa basıl¬ 
mıştır (I-II, Bulak 1300; Kahire 1310).3. 
Nesemâtü'l-eshâr. Ebü’l-Berekât en-Ne- 
sefî’nin (ö. 710/1310) fıkıh usulüne dair 
M enârü'l-envâr adlı eserine Haskefî’nin 
İfâdatü'l-envâr adıyla yazdığı şerhin hâ- 
şiyesidir (İstanbul 1300; Kahire 1328,1399/ 
1979). 4. M inhatü'l-hâlik hle'l-Bahri'r- 


râ'ik. Yine Ebü'l-Berekât en-Nesefî’nin 
fıkha dair Kenzü'd-dekâ’ik adlı eserine 
Zeynüddin İbn Nüceym’in el-Bahrü'r- 
ra’ik adıyla yazdığı şerhin hâşiyesi olup bu 
şerhin kenarında basılmıştır (1-VII1, Ka¬ 
hire 1311; I-IX, nşr. Zekeriyyâ Umayrât, 
Beyrut 1418/1997). S. Nüzhetü’n-nevâ- 
zir ‘ ale'l-Eşbûh ve'n-nezâ'ir. Zeynüddin 
İbn Nüceym’in el-Eşbâh ve'n-nezâ’ir'i- 
nin hâşiyesi olan eser, İbn Âbidîn’in tale¬ 
besi Muhammed b. Haşan el-Baytâr tara¬ 
fından hocasının kitap üzerindeki notla¬ 
rının derlenmesiyle meydana getirilmiş¬ 
tir. Kitap Muhammed Muti’ e!-Hâfız tara¬ 
fından el-Eşbâh ve'n-nezâ’ir ile birlikte 
neşredilmiştir (Dımaşk 1403/1983, 1406). 
6. Mecmtfatü resâ’ili İbn ‘Âbidîn . Mü¬ 
ellifin çeşitli konularla ilgili otuz iki risâle- 
sini ihtiva etmektedir (I-II, İstanbul 1325). 
Bu risâleler ayrı ayrı olarak 1301 ve 1302 
yıllarında Dımaşk’ta yayımlandığı gibi 
(Serkîs, I, 151-154) c Uküdü resmi’l-müftî 
(İstanbul 1287, müellifin şerhiyle birlikte) 
ve el-Fevâ'idü’l-'acîbe fî frâbi'l-keli- 
mâti’l-ğarîbe (Mekke 1301; nşr. Hâtim Sa¬ 
lih ed-Dâmin, Beyrut 1410/1990) adlı risa¬ 
lelerin başka baskıları da yapılmıştır. 7. 
'Uküdü'l-le'âU fi'l-esânîdi'l- c avâlî. Ho¬ 
cası Muhammed Şâkir'in isnadlarına ve 
icâzet aldığı hocalarının biyografilerine 
dairdir (İstanbul 1287; Dımaşk 1302). 

İbn Âbidin’in diğer eserleri şunlardır: 
Hâşiyetü'l-Beyzâvî, Hâşiyetü'l-Mutav- 
vel, Hâşiyetü'l-Mültekâ, Hâşiyetü'n- 
Nehri'l-fâ’ik, Şerhu Nüzheti'l-hisâb, 
Zeylü Silki’d-dürer, Şerhu’I-Kâfî fi'l- 
'arûz ve'l-kavâfî, Nazmü Kenzi’d-de- 
kâ’ik, Fethu rabbi'l-erbâb ‘alâ Lüb- 
bi'l-elbâb bi-şerhi Nübzeti'l-i c râb, ed- 
Dürerü'l-mudiyye fî şerhi nazmi'l-Eb- 
huri'ş-şEriyye, Ref'u'l-enzâr c ammâ 
evredehü’l-Halebî ’ale’d-Dürri'l-muh- 
târ, Fetâvâ (son dört eserin yazma nüs¬ 
haları için bk. el-Eşbâh ve’n-nezâ’ir |nşr. 
M. Mutî‘ el-Hâfızl. neşredenin girişi, s. 
26). 

Muhammed Abdüllatîf Sâlih el-Ferfûr, 
Câmiatü’l-Ezher küliiyyetü’ş-şeria ve’l- 
kânûn’da İbn ‘Âbidîn ve eşeruhû fi'l- 
fıkh (I-I11,1978) adıyla bir doktora çalış¬ 
ması yapmışsa da eser henüz basılma- 
mıştır. Tilman Nagel de İbn Âbidîn’in gö¬ 
rüşlerinden hareketle, İslâm moderniz- 
minin temellerinin Sünnî düşünce gelene¬ 
ğinde mevcut olduğunu bir makalesinde 
ele almıştır (“Autochthone Wurzeln des 
Islamischen Modemismus Bemerkungen 
zum Werk des Damaszeners ibn ‘Âbidîn 
(1784-1836)”, ZDMG, CXLV1/1, 1996, s. 92- 
111 ). 
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IÂI Ahmet Özel 


İBN ÂBİDÎNZÂDE 
(oilj ^1) 

Alâüddîn Muhammed b. Muhammed 
Emîn b. Ömer el-Hüseynî 
ed-Dımaşkl 
(ö. 1306/1889) 

Hanefî fakihi 
İbn Âbidîn’in oğlu, 

Mecelle Cemiyeti üyesi. ^ 

3 Rebîülâhir 1244 (13 Ekim 1828) tari¬ 
hinde Şam’da dünyaya geldi. Doğduğu ay 
bizzat kendisi tarafından ve bazı kaynak¬ 
larda (Kurretü ’uyûni’l-ahyâr, VII, 13; M. 
Abdüllatîf Sâlih el-Ferfûr, s. 288) rebîülâhir 
olarak belirtilmişse de bazı eserlerde re- 
bîülevvel (eylül) diye kaydedilmektedir (M. 
Cemîl eş-Şattî, A’yânü Dımaşk, s. 327; Ab- 
düfrezzâk el-Baytâr, III, 1335). İbn Âbidîn¬ 
zâde, sekiz yaşında iken kaybettiği baba¬ 
sının yanında öğrenimine başladı. Ayrıca 
Şam ulemâsından babasının talebesi Mu¬ 
hammed Hâşim et-Tâcî, Abdurrahman 
el-Küzberî, Abdurrahman et-Tîbî, Haşan 
eş-Şattî. Haşan el-Baytâr, Hâmid el-At- 
târ ve Saîd el-Halebî; Mısır ulemâsından 
Ezher şeyhi İbrâhim el-Bâcûrî, Şeyh Mu¬ 
hammed İlîş ve İbrâhim es-Sekkâ; Hicaz 
ulemâsından Cemâl el-Mîrganî, Muham¬ 
med el-Kütübî, Mekke Şâfiî müftüsü Şeyh 
Ahmed b. Zeynî Dahlân ve Medine’de mü- 
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derrislerin reisi Yûsuf el-Gazzî'den ders 
okudu. Kütüb-i Sitte ’yi Saîd ei-Halebî’den 
okuyarak icâzet aidi. Şam'da Şeyh Mu- 
hammed Mehdî el-Mağribî ez-Zevâvî va¬ 
sıtasıyla Halvetiyye tarikatına intisap etti. 
Müftü Emîn Efendi el-Cündî zamanında 
fetva emini oldu ve onunla birlikte 1285 
(1868) yılında İstanbul’a gitti. İstanbul’¬ 
da Ahmed Cevdet Paşa ile tanıştı ve aynı 
yıl kurulan Mecelle Cemiyeti'ne üye seçil¬ 
di. Yaklaşık üç yıl bu görevde kalıp Me- 
celle 'nin ilk beş kitabının hazırlanmasına 
katkıda bulunduktan sonra istifa ederek 
Şam’a döndü. Dördüncü dereceden Me- 
cîdî nişanıyla taltif edilen İbn Âbidînzâ- 
de’ye İzmir pâyesinden maaş bağlandı. 
Kendisi İstanbul’dan ayrılışına sebep ola¬ 
rak memleket özlemini gösterirken (Kur¬ 
retü c uyûni’l-ahyar ; VII, 4) bazı müellifler. 
Mecelle 'nin bölümlerinden kendi imza¬ 
sının da bulunduğu “Kitâbü’l-Vedîa”nın 
hükümsüz bırakılarak yeniden hazırlan¬ 
masının bu ayrılışa sebep olabileceğini 
kaydetmektedir (Öztürk, s. 28). 1291’de 
(1874) Şam’daki el-Cem’iyyetü’l-hayriy- 
ye’ye başkan seçilen İbn Âbidînzâde 1292 
Şevvalinde (Kasım 1875) Trablusşam kadı¬ 
lığına tayin edildi ve bu görevde iki buçuk 
yıl kaldı. Bu arada Edirne mevleviyeti pa¬ 
yesine yükseltildi (1877). 1300 (1883) yı¬ 
lında Suriye vilâyeti Maarif Meclisi ikinci 
başkanlığına getirildi; bir yıl sonra da ken¬ 
disine Bursa pâyesi ve Haremeyn-i şerî- 
feyn rütbesi verildi. 1304 Muharreminde 
(Ekim 1886) üçüncü dereceden Mecîdî ni¬ 
şanıyla Mekke-i Mükerreme pâyesi tevcih 
edildi. 11 Şevval 1306 (10 Haziran 1889) 
tarihinde Şam'da vefat etti ve Bâbüssa- 
gir Kabristanı’nda babasının yanında def¬ 
nedildi. 

Eserleri. 1 .Kurretü < uyûni’l-ahyâr li- 
tekmileti Reddi’l-muhtâr. Babasının 
Haskefî’ye ait ed-Dürrü’l-muhtâfa yaz¬ 
dığı Reddü'l-muhtâr adlı hâşiyenin tek- 
milesidir. İbn Âbidîn eserinin bazı bölüm¬ 
lerini temize çekmeye fırsat bulamadan 
vefat etmiş, eser Bulak’ta (1 272/1856) ba¬ 
sılacağı zaman oğlu bu müsveddeyi her¬ 
hangi bir ilâve yapmadan temize çekmiş¬ 
tir. İbn Âbidînzâde bu bölümleri tamam¬ 
lamayı arzu etmişse de buna imkân bu¬ 
lamamış, ancak İstanbul dönüşü Ahmed 
Cevdet Paşa’nm isteği üzerine tekmileyi 
kaleme almıştır. Babasının temize çeke¬ 
mediği “Kitâbü’ş-Şehâdât’Tn sonundaki 
“Mesâilü Şettâ”dan “Kitâbü’l-İcâre”nin 
başına kadar olan bölümü (şehâdât, vekâ¬ 
let, da'vâ, ikrâr, sulh, mudârebe, îdâ, âri- 
ye ve hibe kitapları) kapsayan eser birçok 
defa basılmıştır (I-II, İstanbul 1293; Bu¬ 


lak 1299; Kahire 1290, 1293, 1307, 1321, 
1326, 1327, 1386/1966). 2 . Mi c rûcü'l-ie- 
lâh. Şürünbülâlî’nin ibadetlere dair Nû- 
rü'l-îiâh adlı eserinin şerhi olup müellif 
nüshası Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’de bu¬ 
lunmaktadır (Fıkhü'l-Hanefî, nr. 6667). 3. 
el-Hediyyetü'l- c Alâ’iyye (Dımaşk 1299). 
İlk mektep talebeleri için kaleme alınmış 
bir ilmihal olup M. Selim Bilge tarafından 
Türkçe’ye çevrilmiştir (el-Hediyyetü’l-Alâ- 
iyye Tercemesi, İstanbul 1987). 4 . Minne¬ 
ti! ’l-celîl li-beyûni ıskatı mâ c ale'z-zim- 
meti min kesir ve kaili. 5. İğösetü'l- 
c ârî li-zelleti'l-kârî. 6. Müşîrü’l-hime- 
mi'l-ebiyye ilâ mâ edhalethü’ M avam 
fi'l-luğati'l- c Arabiyye (son üç eserden 
ilk ikisinin matbu, diğerinin yazma oldu¬ 
ğu kaydedilmektedir, M. Abdüllatîf Sâlih 
el-Ferfûr, s. 289). 
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1^1 Ahmet Özel 

İBN ACÎBE 

Ebul-Abbâs Ahmed b. Muhammed 
b. Mehdî el-Hasenî eş-Şâzelî 
(ö. 1224/1809) 

Faslı âlim, müfessir, 
Şâzelî-Derkâvî şeyhi. ^ 

1161’de (1748) Tanca ileTıtvân arasın¬ 
da bulunan Hamîs köyünde doğdu. Ailesi 
bu bölgenin şeriflerindendir. el-Fehrese 
adlı otobiyografik eserinde Hz. Haşan so¬ 
yundan geldiğini söyleyen ve şeceresini 
kaydeden İbn Acîbe öğrenimine Hamîs’te 
başladı. Kasrülkebîr’de Muhammed es- 


Sûsî es-Simlâiî'den bir süre ders aldıktan 
sonra Tıtvân’a gitti. Buradaki âlimlerden 
fıkıh, kelâm, tefsir ve edebiyat dersleri 
aldı. Muhammed el-Cenevî Tıtvân’a ge¬ 
lince onun derslerine devam ederek fıkıh 
ve hadis bilgisini ilerletti. Tasavvufla da 
onun aracılığıyla tanıştı ( el-Fehrese , s. 
29-32). Cenevî’nin vefatından sonra 1200 
(1786) yılında Fas’a gitti. Muhammed et- 
Tâvüdî İbn Sûae’nin derslerini takip edip 
icâzet aldı. Fas’taki diğer âlimlerden de 
faydalanan İbn Acîbe daha sonra Tıtvân’a 
dönerek dinî ilimleri okutmaya başladı. 
1209'da (1794) Derkâvî-Şâzelî şeyhi Sîdî 
Muhammed el-Bûzîdî ile tanıştı. Daha ön¬ 
ce Muhammed Cenevî’nin etkisiyle tasav¬ 
vufa ilgi duyarak Kuzey Afrikalı Şâzelî şey¬ 
hi İbn Atâullah el-İskenderî’nin el-Hike- 
mii'î- c A?â 3 iyye’sini okudu. Bûzîdî’ye inti¬ 
sap edip seyrü sülûkünü tamamladıktan 
sonra kurduğu zâviyede irşad faaliyet¬ 
lerine başladı. Bir ara bid’atçılıkla suçla¬ 
narak müridleriyle birlikte hapsedilmesi 
mensuplarının daha da artmasına sebep 
oldu. Bölgede kurduğu zâviyelerin sayısı¬ 
nı arttırarakbir yandan irşad faaliyetini 
yaygınlaştırırken bir yandan da tasavvufa 
dair eserler kaleme aldı. 7 Şevval 1224’te 
(15 Kasım 1809) Tıtvân yakınındaki Gamâ- 
re’de vebadan öldü. Mezarı Derkâviyye 
mensupları tarafından her yıl 14 Eylül’de 
ziyaret edilmekte ve anma törenleri ya¬ 
pılmaktadır. 

Derkâviyye’nin pîri Mevlây el-Arabî ed- 
Derkâvî’ye(ö. 1239/1823) büyük bir saygı 
duyan İbn Acîbe eserlerinde genellikle 
onun fikirlerini nakletmiştir. Tarikata in¬ 
tisap etmeden önce dinî ilimler sahasın¬ 
daki bilgisini derinleştirmesi yanında ta¬ 
savvuf! hayata girdikten sonra da dinin 
zâhirî hükümlerine bağlı kalmaya önem 
vermiş, eserlerinde bâtın ilmi olan fasav- 
vufun hakikatine zâhir ilimleriyle ulaşıla¬ 
cağını vurgulamıştır. Ona göre ilmin mey¬ 
vesi ameldir. Amelin neticesi hal. halinki 
zevk, zevkinki şürbdür; şürbü sekr, sekri 
de sahv takip eder. Sahvdan sonra kemal 
ve vuslata ulaşılır. Hadiste geçen İslâm, 
iman ve ihsan kavramları (Buhârî,“îmân", 
37, “Tefsir”, 31/2; Müslim,“îmân”, 1) sıra¬ 
sıyla şeriat, tarikat ve hakikate tekabül 
etmektedir. İbn Acîbe eserlerinde Kuşey- 
rî, Gazzâlî ve Şehâbeddin es-Sühreverdî 
gibi mutasavvıfların kitaplarından alıntı¬ 
lar yapmakla beraber daha çok vahdet-i 
vücûd üzerinde durmuştur. 

Eserleri. el-Fehrese adlı eserinde otuz 
sekiz kitabının adını zikreden (s. 38-40) 
İbn Acîbe’nin bu listede yer almayan baş¬ 
ka eserleri de vardır. Basılan eserleri şun- 
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lardır: 1 . el-Fehrese. Müellif bu eserde 
ailesi, soyu, yetişme tarzı, öğrenimi ve 
irşad faaliyetleri hakkında bilgi vermiştir. 
Eser ayrıca müellifin yaşadığı dönemde¬ 
ki İlmî ve tasavvuf hayat hakkında da bil¬ 
gi ihtiva etmektedir. Jean Lovis Michon’un 
Fransızca’ya çevirdiği eser (bk. bibi.) Ab- 
dülhamîd Sâüh Hamdûn tarafından ya¬ 
yımlanmıştır (Kahire 1410/1990). 2. îkâ- 
zü'l-himem fîşerhi'l-Hikem. İbn Atâul- 
lah el-İskenderî’nin meşhur eserinin şer¬ 
hidir (Kahire 1331, 1381/1961, 1392/1972). 
İbn Acîbe, şeyhi Bûzîdî’nin isteği üzeri¬ 
ne kaleme aldığı bu eserde geniş ölçüde 
Ebü’l-Hasan eş-Şâzelî, Şeyh Zerrûk, Mev- 
lây el-Arabî, Bûzîdî gibi Şâzelî mutasav¬ 
vıfların görüşlerine yer vermiştir. 3. el- 
Fütûhâtü'l-ilâhiyye fîşerhi’l-Mebâhi- 
şi'l-aşliyye. Kuzey Afrikalı sûfî İbn Ben- 
nâ es-Sarakustî’ye ait tasavvufî bir man¬ 
zumenin şerhi olup bir mukaddime ve 
beş bölümden meydana gelir. Hayli ha¬ 
cimli olan eserde tasavvufun hemen bü¬ 
tün meseleleri güzel bir üslûpla anlatıl¬ 
mıştır. Müellifin, şeyhi Bûzîdî'nin isteği 
üzerine kaleme aldığı eser Abdurrahman 
Haşan Mahmûd tarafından yayımlanmış¬ 
tır (Kahire 1983). 4. Mi c râcü't-teşewüf 
ilâ haköiki't-taşavvuf. Tasavvuf terim¬ 
lerine dair olup 1937’de Şam’da basılmış¬ 
tır. J. L. Michon eseri İbn Acîbe üzerine 
hazırladığı doktora tezinde Fransızca’ya 
çevirmiştir (bk. bibi ). Muhammed b. Ah- 
med el-Hâşimî de Talik hlâ Mfrâci't- 
teşevvüf adlı bir çalışma yapmıştır (Dı- 
maşk 1937). S. el-Bahrü'l-medîd fî tef- 
sîri'l-Kur’âni'I-mecîd. Dört ciltten mey¬ 
dana gelen eserin iki cildi basılmıştır (Ka¬ 
hire 1375, 1376). 6. el-Fütûhâtü'l-kud- 
siyye fî şerhi'l-Mukaddimeti'l-Âcur- 
rûmiyye. İbn Âcurrûm’un gramer kita¬ 
bının şerhidir (İstanbul 1315). Kuşeyrî’nin 
Nahvü'l-kulûb' una benzeyen eserde 
gramer kurallarının dil yönünden açık¬ 
lanmasının yanında bunlara tasavvufî yo¬ 
rumlar da getirilmiştir. 

Bûsîrî’nin “Bürde” ve “Hamziyye” kasi¬ 
delerine, Zerrûk’un eî-Vazî/e’sine, Ebü’l- 
Hasan eş-Şâzelî’nin el-Hizbü'l-kebîrine, 
İbnü’n-Nahvî’nin el-Münferice’sme, Ce- 
zerî’nin, Hışnü'l-haşîn'me, Halîl b. İshak 
el-Cündî’nin el-Muhtaşar'ma, İbn Fâ- 
riz’in Hamriyye'sine şerhler yazan İbn 
Acîbe’nin diğer bazı eserleri şunlardır: 
Ezhârü'l-bustan fî tabakâti'l-a'yân, 
Dîvân, Kitâb fi'l-kaia‘ ve'l-kader, Şer- 
hu ebyâtı İbni'l-Arabî, Kitâb fî zem- 
mi'l-ğıybe vei-medhi'l-iızie ve's-şamt, 
Tebşıratü'd-Derkâviyye, Kitâbü'l- Me- 
vedde. 
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İBN ÂCURRÛM 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Muhammed b. Dâvûd es-Sanhâcî 
(ö. 723/1323) 

el-Acurrûmit/i/e adh eseriyle tanınan 
Kuzey Afrikalı dil ve kıraat âlimi. 


672’de (1273-74) Fas’ta doğdu. Aslen 
Safrû şehri civarında yerleşmiş bulunan 
Sanhâce kabilesine mensuptur. Berberi 
dilinde “sûfî” anlamına gelen Âgurrûm 
(Âcurrûm) lakabını ilk defa dedesi Dâvûd’un 
bir şeref unvanı olarak kullandığı söylen¬ 
mektedir. İbn Âcurrûm’un tahsili ve ho¬ 
caları hakkında yeterli bilgi yoktur. Ancak 
Fas’ta dil, edebiyat, kıraat, fıkıh ve ma¬ 
tematik tahsili gördüğü kaydedilmekte; 
hac yolculuğu sırasında Kahire’ye uğradı¬ 
ğı, burada meşhur dilci ve müfessir Ebû 
Hayyân el-Endelüsî’nin derslerine devam 
edip icâzet aldığı bilinmektedir. Hac fari¬ 
zasını yerine getirdikten sonra Fas’a dö¬ 
nen İbn Âcurrûm Karaviyyîn Camii’nde dil 
ve kıraat dersleri vermeye başladı. Öğren¬ 
cileri arasında oğulları Ebû Muhammed 
Abdullah ve Mindîl lakabıyla tanınan Ebü’l- 
Mekârim Muhammed başta olmak üzere 
Ebü’l-Abbas Ahmed b. Muhammed el-Ce- 
zennâî, dilci ve fakih Ebû Muhammed Ab¬ 
dullah b. Ömer el-Vângilî ed-Darîr, Ebû 
Abdullah Muhammed b. Abdülmüheymin 
el-Hadramî, fıkıh ve kıraat âlimi Ebü’l-Ab¬ 
bas Ahmed b. Muhammed el-Hazrecî ve 
Muhammed b. Ali el-Gassânî gibi birçok 
âlim bulunmaktadır. İbn Âcurrûm 20 Sa- 


fer 723’te (28 Şubat 1323) Fas’ta öldü. Bu¬ 
gün Bâbülhamrâ diye bilinen Bâbülcizyîn 
yakınındaki Endülüslüler mahallesinde 
defnedildi. 

Küfe dil mektebinin terimleri olan 
“hafd”ı “cer” yerine kullanması, emir fiili¬ 
nin meczûm olduğunu söylemesi ve “key- 
femâ” edatını cevâzım arasında sayması 
gibi sebeplerden dolayı İbn Âcurrûm’un 
Küfe dil mektebine mensup olduğunu 
söyleyenler olmuştur (Süyûtî, 1,238; Ömer 
Ferruh, VI, 394). Ancak kendisi, Basra dil 
mektebi mensupları gibi bedeli terceme, 
ma’tûfün aleyhiyi mensûkun aleyhi za¬ 
miri de kinâye yerinde kullanmaktadır. 
İbn Âcurrûm’u herhangi bir dil mektebi¬ 
ne bağlı olmadan doğruluğuna inandığı 
görüşleri benimseyen bağımsız bir dil âli¬ 
mi olarak kabul etmek daha uygundur. 

Eserleri. İbn Âcurrûm’un en meşhur 
eseri el-Mukaddimetü’l-Acurrûmiyye'- 
dir ([el-Ecrûmiyye, el-Ücrûmiyye, el-Ce- 
rûmiyye] fı mebâdi’i [kauâHdi] Hlmi’l-Afa- 
biyye). Müellifin hac münasebetiyle Mek¬ 
ke’de bulunduğu sırada yazdığı rivayet 
edilen eser bir nahiv kitabı olup isim ve 
fiillerin tasrifleri ve i’rabı ile harflerin i’ra- 
bı üzerine özlü bilgiler ihtiva etmektedir. 
Eser, yöntemi ve ana kuralları çok sade 
bir dille ifade etmesi gibi sebeplerden do¬ 
layı İslâm dünyasında ve XVI. yüzyıldan 
itibaren Avrupa’da tanınarak çok rağbet 
görmüş, belli başlı Batı dillerine tercü¬ 
me edilmiş ve birçok defa basılmıştır, el- 
Âcurrûmiyye'nin, Ebü’l-Kâsım ez-Zec- 
câcî’nin (ö. 337/949) el-CümelüT-küb- 
ra sının bir muhtasarı olduğu söyleniyor¬ 
sa da (İA, V/2, s. 696) tarif ve tertiplerinin 
karşılaştırılmasından bu iddianın doğru 
olmadığı anlaşılmaktadır. el-Âcurrûmiy- 
ye ilk defa Roma’da basılmış ( 1592), da¬ 
ha sonra Latince tercümesiyle birlikte 
Pierre Kirşten tarafından Breslau’da 
(1610), R. P. Thomas Obicini tarafından 
Latince tercümesi ve şerhiyle birlikte yi¬ 
ne Roma’da (1631) yayımlanmıştır. Eser 
ayrıca birçok defa basılmıştır (Leiden 
1617; Bulak 1239, 1252; Beyrut 1841, 1859, 
1896, 1415/1995; Cezayir |nşr. Bresnierj 
1846; Viyana [nşr. G. Kanyurszky, Macar¬ 
ca şerhiyle birlikte) 1887; İstanbul 1315; 
Kahire 1298, 1333, 1344; Necef jnşr. Ah¬ 
med Habîb el-Kasîr el-Âmilî] 1962; Hin¬ 
distan 1853; Münih 1876; Kudüs 1876; Dı- 
maşk 1301, 1376/1957; Mekke 1314; Fas 
1345; Erzurum |nşr. M. Sadi Çöğenli - Ke¬ 
nan Demirayak] 1997). 

el-Âcurrûmiyye'ye altmış civarında 
şerh yazılmış olup eseri şerheden belli 
başlı âlimler şunlardır: Ebû Zeyd Abdur¬ 
rahman b. Ali el-Mekkûdî (Tunus 1292; 
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Kahire 1304,1309, 1345); Hâlid b. Abdul¬ 
lah el-Ezherî (Amsterdam 1756; Bulak 
1251-1290 arasında altı baskı; Kahire 1262- 
1319 arasında altı baskı; Fas 1315); Ha¬ 
şan b. Ali el-Kefrâvî (Bulak 1242; Kahire 
1280 vd. ondan fazla baskısı yapılmıştır); 
Ahmed b. Zeynî Dahiân (Kahire 1297- 1 344 
arasında on baskı; Mekke 1305,1314;Me- 
dine 1304); Abdullah b. Fâzıl el-Aşmâvî 
( Şerhu’l- c Aşmâuî , Bulak 1287; Kahire 
1291 ) ; Hâşim b. Şehhât eş-Şerkâvî ( Şer- 
hu’ş-Şerkâvî, Kahire 1326); Ebü’l-Abbas 
Ahmed b. Ahmed es-Sûdânî ( Şerhu’s-Sû- 
dânî, Fas, ts.). Bunlardan Ezherî şerhinin 
beş, Kefrâvî şerhinin basılmış dört hâşiye- 
si vardır (İbn Âcurrûm, neşredenlerin gi¬ 
rişi, s. III, VIII; Brockelmann, GAL, 11, 308- 
310; Suppl., II, 332-335; Abdullah Kennûn, 
MevsCfatü meşâhîri ricâli'l-Mağrib, 11,21- 
22; Ömer Ferruh, VI, 397-399). Eser çağdaş 
âlimlerden Mustafa es-Sekkâ ( Şerhu’l- 
Âcurrûmiyye, Kahire 1979), Muhammed 
Abdülmün’im Hafâcî (Tehzîbü’l-Âcurrû- 
miyyefîHlmi kavâfdi’l-Arabiyye, Kahire 
1371/1951) ve Muhammed Muhyiddin 
Abdülhamîd ( et-Tuhfetü’s-seniyye bi-şer- 
hi’l-Mııkaddimeti'1-Âcu.rrCımiyye, Kahire 
1353) tarafından da şerhedilmiştir. 

el-Âcurrûmiyye’y\ nazmeden başlıca 
âlimler ve eserleri de şu şekilde sıralana¬ 
bilir: Şerefeddin Yahyâ el-İmrîtî, ed-Dür- 
ıetü'1-behiyye fî nazmi'l-Âcurrûmiyye 
(Hindistan 1263/1846; Kahire 1290, 1302, 
1369; Beyrut 1416/1996); Rifâa Ftâfi‘ et- 
Tahtâvî, Cemâlü'l-Âcurrûmiyye (Bulak 
1280); Abdüsselâm en-Neberâvî, el-Ke- 
vâkibü'l-celiyye fî-nazmi'l-Âcurrûmiy- 
ye (Bulak 1298; Muhammed b. Ömer en- 
Nevevî el-Câvî'nin Fethu Gâfıri’l-hatıyye 
'a/e ’l-Kevakibi ’l-celiyye fî - nazmi ’l-Âcur- 
rûmiyye adlı şerhinin kenarında); Ali es- 
Senî el-Meserrâtî, el-Manzûmetü's-se- 
niyye limâ-yüsemmâ metne'l-Âcurrû- 
miyye ( Ka h i re 1307); Alâeddin Ali b. Nu‘- 
mân el-Âlûsî, Nazmü’l-Âcurrûmiyye 
(Beyrut 1318); Abdullah b. Hac eş-Şinkîtî, 
“Nazmü metni’l-Âcurrûmiyye” (nşr. Halî¬ 
fe Büdeyrî, Mecelletü Külliyyeti’d-da , 've- 
ti’l-İslâmiyye, Trablus 1398/1989, VI, 269- 
279). 

el-Âcurrûmiyye'yı Thomas Erpenius 
(Grammatica Arabica dicta Gjarumia, Le- 
idae 1617; Palermo 1796; Paris 1844), R. 
P. Thomas Obicini (Grammatica Arabica, 
Roma 1631), P. Kirşten ( Grammatices Ara- 
bicae, Breslau 1610) ve Chr, Schnabel 
(Particula prima Agrumiae, Amstelaeda- 
mi 1755) Latince'ye: L. Vaucelle ( UAdjrou- 
mieh, Paris 1833), E. Combarel (la Djaro- 
umiya, Paris 1844), L. J. Bresnier (Djaro- 
umiya: Grammair arabe elementaire, Ce¬ 


zan 1846,1866) ve M. Brein (Al-Adjrou- 
miieh, Cezayir 1866) Fransızca’ya; J. J. S. 
Perovme(Al-Adjrumiieh, Cambridge 1832, 
1852) İngilizce’ye; E. Trummpp (Ajrumi- 
yah des Muhammed b. Daud, Münih 
1876) ve R. E. Brünnovv ( Kitabu’l-aguru- 
mijja, Chrestomathie aus arabischen Pro- 
soschriftstellern içinde, Berlin 1895, s. 138- 
151) Almanca’ya; Adolf Grohmann (Kitâb 
al-Adschurrumıyyah, Roma 1911) İtal¬ 
yanca’ya tercüme etmişlerdir (el-Acûr- 
rûmiyye’nin şerh, hâşiye, ta'iik, nazım ve 
tercümeleri için bk. İbn Âcurrûm, neşre¬ 
denlerin girişi, s. III-VIII; Sarton, II1/1, s. 
1010; Brockelmann, GAL, II, 308-310; 
Suppi, il, 332-335; Ömer Ferruh, VI, 396- 
399; Abdülhâdî el-Fazlî, s. 19-20, 115-116; 
Demir, s. 49-61 , DMİ, 1, 85-87). 

İbn Âcurrûm’un ayrıca. Kâsım b. Fîrruh 
eş-Şâtıbî’nin (ö. 590/1194) eş-Şâtıbiyye 
adıyla bilinen Kur’an kıraatine dair didak¬ 
tik manzumesine Ferâ 3 idü'l-me c ânî fî 
şerhi Hırzi'l-emânî adıyla yazdığı bir 
şerhi (Rabat Millî Ktp., Evkaf, nr. 146) ve 
İmam Nâfı’ kıraatiyle ilgili “el-Bâri"’ adlı 
bir manzumesi (urcûze) vardır. 
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İBN ADÎ 

(üS'V: ^1) 


Ebû Ahmed Abdullah 

b. Adî b. Abdillâh el-Cürcânî 
(ö. 365/976) 

el-Kâmil adlı 

eseriyle tanınan hadis hâfızı 
ve münekkit. 

L J 

277 yılı Zilkadesinde (Şubat 891) Cür- 
cân’da doğdu. Kendi bölgesinde İbnü’l- 
Kattân, hadis âlimleri arasında İbn Adî 
diye tanındı. Arapça’yı iyi bilmediğine dair 
rivayetlerden onun Arap asıllı olmayıp 
Türk soyundan geldiği tahmin edilmek¬ 
tedir. İlim geleneğine sahip bir ailede ye¬ 
tişti. Babası, Ebû Zür’a er-Râzfnin talebe¬ 
leri arasında yer aldığı gibi anne tarafın¬ 
dan dedesi Halîl b. Ahmed el-Hemedânî 
ve kardeşi Ebû Abdullah Muhammed b. 
Adî meşhur birer âlimdi. İbn Adînin oğul¬ 
ları Adî, Mansûr ve Ebû Zür’a da başka¬ 
larından hadis okumuşlardı. On üç yaşın¬ 
da kendi memleketinde başladığı hadis 
öğrenimini tamamladıktan sonra ilim 
tahsili için ilk seyahatini 297 (910) yılın¬ 
da Mısır’a yapan İbn Adî, 305’te (917) İs¬ 
kenderiye’den Semerkant'a kadar pek çok 
yeri, özellikle Suriye, İrak, Horasan, Cibâl, 
Mekke ve Medine’yi dolaştı. Bu amaçla 
gittiği şehirler arasında Adana, Antakya, 
Harran ve Nusaybin de bulunmaktadır. 
Tâceddin es-Sübkî ondan tahsil için diyar 
diyar dolaşan seçkin bir âlim diye söz eder. 
Seyahat ettiği yerlerde Mâlik, Evzâî, Süf- 
yân es-Sevrî, Şu’be b. Haccâc, İsmâil b. 
Ebû Hâlid ve daha birçok kişinin hadisle¬ 
rini topladı. Ebû Ya’lâ el-Mevsılî, Nesâî, 
Haşan b. Süfyân en-Nesevî, Abdân el-Ah- 
vâzî, Ca’fer b. Muhammed el-Firyâbî, İbn 
Huzeyme. Zekeriyyâ b. Yahyâ es-Sâcî ve 
Ebül-Kâsım el-Begavî İbn Sa’îd el-Hâşi- 
mî Muhammed b. Osman b. Ebû Şeybe. 
Ebû Arûbe Hüseyin b. Muhammed el- 
Cezerî gibi birçok ünlü kişi onun hoca¬ 
ları arasında yer alır. Yine hocalarından 
İbn Ukde başta olmak üzere Hâkim en- 
Nîsâbûrî, Ebû Sa’d el-Mâlînî, Hamza es- 
Sehmî, Ebû Abdullah eş-Şîrâzî, Ebû Hâ- 
mid el-İsferâyînî Ebü’l-Hüseyin Ahmed 
b. Muhammed el-Horasânî, kendisinden 
faydalanmış meşhur isimlerden bazıları¬ 
dır. İbn Adî’nin, el-Kâmil'de bazı kimse¬ 
lerin bid’at ehli fırkalara mensubiyeti se- 
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bebiyle zayıf sayıldıklarını söylemesinden 
(Züheyr Osman Ali Nûr, 1,87-90) Ehl-i sün- 
net'e bağlı olduğu anlaşılmaktadır. Amel¬ 
de ise Şâfiî mezhebindendir. 

Güçlü bir hâfızaya sahip olan İbn Adî ri¬ 
vayetlerdeki gizli kusurlar (illetler) ve ha¬ 
dis ricâli konularında otorite idi. Birçok 
hadisi tek başına rivayet etmiş ( bk. FERD), 
oğulları Adî, Ebû Zür‘a ve Mansûr da bu 
hadisleri ondan nakletmişlerdir. Cerh ve 
ta'dîl sahasındaki maharetiyle dikkat çek¬ 
miş, bu konuda 224 civarında farklı terim 
kullanmıştır ( a.g.e II, 158). Çok defa cum¬ 
hurla aynı cerh ve ta’dîl lafızlarına yer 
vermekle birlikte ilk defa kendisinin kul¬ 
landığı bazı terimler yanında aynı terim¬ 
leri farklı anlamda kullandığı da olmuş¬ 
tur. Hemen bütün cerh ve ta’dîl âlimleri 
onun hadis râvileri hakkındaki görüşleri¬ 
ni delil kabul etmiş, Zehebî kendisini Ah- 
med b. Hanbel, Buhârî ve Dârekutnî gibi 
mutedil ve insaflı hadis münekkitleri ara¬ 
sında saymıştır. Talebesi Hamza es-Seh- 
mî ile Ebû Ya’lâ el-Halîlî, İbn Adî’nin son 
derece sağlam ve güçlü bir hâfızaya sa¬ 
hip olduğunu söylemiş, hadis hâfızı Ah- 
med b. Ebû Müslim el-Fârisî de onun gi¬ 
bi hâfızası güçlü birini görmediğini belirt¬ 
miştir. 

İbn Nâsırüddin, İbn Adîyi büyük bir hâ- 
fız, güvenilir bir imam olarak kabul et¬ 
mişse de Ebü’l-Velîd el-Bâcî onu, "Hadi¬ 
sinde bir sakınca yok" diye nitelendirerek 
ikinci derecede güvenilir bir âlim saymış, 
bu arada kendisini tenkit edenler de ol¬ 
muştur. Ancak bu tenkitler daha çok onun 
râvi kusurlarını tesbitteki aşırılığına yö¬ 
neliktir. Sadece zayıf râvileri ele aldığı ei- 
Kâmil 'de bazı sahâbîlere ve tanınmış 
mezhep imamlarına da yer vermesi ona 
yöneltilen tenkitlerin asıl sebebini oluş¬ 
turmaktadır (Leknevî, s. 340-341,351 ). İbn 
Adî’ye yöneltilen diğer tenkitler arasında, 
yine bu eserinde bir râvinin biyografisini 
kaydederken o râvi vasıtasıyla nakledilen 
zayıf bir hadisi zikretmesi ve bu zayıflığın 
başka bir râviden kaynaklansa bile biyog¬ 
rafisini yazdığı kimseden kaynaklandığı 
intibaını vermesi zikredilebilir. Ayrıca mez¬ 
hep taassubuyla hareket edip meselâ gü¬ 
venilir birçok Hanefî âlimini itham eder¬ 
ken zayıflığı sabit olan bazı Şâfiî âlimleri¬ 
ni temize çıkarmaya gayret göstermiştir 
(Zeylaî, Naşbü’r-râye, M. Zâhid Kevserî’- 
nin girişi, s. 57). 

İbn Adî 365 Cemâziyelâhirinde (Şubat 
976) Cürcân’da vefat etti ve Kürz b. Veb- 
re Mescidi yakınına gömüldü. Abdülkerîm 


es-Sem‘ânî (ö. 562/1167) onun kabrini zi¬ 
yaret ettiğini söylemektedir. 

Eserleri. 1. el-Kâmil fî du'afâ'i'r-ricâl 
(el-Kâmil fi’l-cerh ve’t-ta c dü, el-Kâmil fî 
maarif eti’d-dıfafâ’ ve’l-metrCıkîn mine’r- 
ruvât, el-Kâmil fi marifeti du'afâ’i’l-mu- 
haddişîrı). 2200'den fazla zayıf râvinin 
biyografisini ihtiva etmektedir. Bazı kay¬ 
naklarda (Ziriklî, IV, 103) ona ait eserler 
arasında sayılan c İlelü'l-hadîş in de el- 
Kâmil olduğu belirtilmiştir (Züheyr Os¬ 
man Ali Nûr, I, 105). İbn Adî eserin başın¬ 
da, yalancılık ve hadis uydurma aleyhin¬ 
deki hadis ve haberleri geniş bir şekilde 
naklettikten sonra haklarında az da olsa 
tenkit ifadeleri bulunan hemen bütün râ¬ 
vileri adlarına göre yarı alfabetik biçimde 
sıralamış, her râvi hakkında hadis imam¬ 
larının görüşlerini ve kendilerinin cerhe- 
dilme sebebini zikrederek o râvi vasıta¬ 
sıyla nakledilen hadislerden bazı örnekler 
vermiştir. Sadece sahih hadisleri topla¬ 
yan müelliflerin râvileri bile olsa herhan¬ 
gi bir şekilde tenkit edilen muhaddisleri 
eserine aldığı için kitabında sika râviler 
de yer almıştır. İbn Adî’nin cerh ve ta’dîl- 
le ilgili olarak görüşlerine sıkça başvurdu¬ 
ğu âlimler arasında İbn Maîn, Buhârî, Ah- 
med b. Hanbel, Nesâî. İbrâhim b. Ya’küb 
el-Cûzekânî, Yahyâ b. Saîd el-Kattân ve 
Amr b. Ali el-Feilâs; zaman zaman baş¬ 
vurduğu kimseler arasında ise Şu’be b. 
Haccâc, İbn Uyeyne, İbnü’l-Medînî, İbnü’l- 
Mübârek, Ebû Arûbe, Abdurrahman b. 
Mehdî gibi meşhur münekkitler; Şâfiî, 
Vekî* b. Cerrâh, Osman b. Saîd ed-Dârimî 
ve Ebû Dâvûd es-Sicistânî gibi muhaddis- 
ler bulunmaktadır. İbn Adî’den önce de 
zayıf râvileri ele alan eserler yazılmakla 
beraber bunlar el-Kâmil kadar geniş 
muhtevalı olmadıkları için Tâceddin es- 
Sübkî, el-Kâmil gibi bir eserin daha ön¬ 
ce yazılmadığını söylerken adına uygun 
mükemmellikte bir kitap olduğunu da be¬ 
lirtmiştir. İbn Adî’den sonraki cerh ve ta’¬ 
dîl imamları bu eserden nakillerde bulun¬ 
muşlardır. Hamza es-Sehmî, Dârekutnî’- 
den zayıf muhaddislere dair bir kitap yaz¬ 
masını istediği zaman Dârekutnî bu ko¬ 
nuda İbn Adî’nin el-Kâmil ’inin yeterli ol¬ 
duğunu, ondan daha mükemmelinin ya¬ 
zılamayacağını söylemiştir. Âlimlerin öv¬ 
güsüne mazhar olan el-Kâmil ’in ismine 
uygun bir şekilde mükemmel olduğu ifa¬ 
de edilmekle birlikte Sehâvî gibi bazı kim¬ 
seler, zayıf râvileri ele alan bir eserin el- 
Kâmil şeklinde adlandırılmasının doğru 
olmadığını ileri sürmüşlerdir. İbn Adî el- 


Kâmil’e Hz. Peygamber’e yalan isnadı, 
ilk üç neslin hadis rivayetine verdiği önem, 
kitâbetü’l-hadîs, kendi dönemine kadar 
yaşayan cerh ve ta’dîl imamları, hadisi 
red veya kabul edilecek râvilerin nitelik¬ 
leri gibi pek çok konuya temas eden ay¬ 
rıntılı bir mukaddime yazmıştır. Subhî 
Bedri es-Sâmerrâî tarafından önce ese¬ 
rin mukaddimesi yayımlanmış (Bağdat 
1397/1977), daha sonra tamamı bir ko¬ 
misyon tarafından yedi cilt halinde neşre¬ 
dilmiştir (Beyrut 1404/1984, 1405/1985). 
Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi (III. 
Ahmed, nr. 2943), Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriy- 
ye (Hadis, nr. 364) ve Millet Kütüphane- 
si’nde (Feyzullah Efendi, nr. 1505) bulunan 
nüshalar esas alınarak yapılan bu neşir¬ 
de yazmalarda yer alan dokuz râvi zikre- 
dilmediği gibi çok sayıda okuma hatası 
da yapılmıştır (Züheyr Osman Ali Nûr, II, 
207-223). Ayrıca eserde geçen 8231 ha¬ 
disin ilk harflerine göre yarı alfabetik, râ¬ 
vi adlarının da tam alfabetik fihristi yapı¬ 
larak ek cilt şeklinde yayımlanmıştır. İh¬ 
tiva ettiği çok sayıdaki hadis sebebiyle 
eser mevzûat kitapları ve meşhur sözle¬ 
re dair kitaplar için de önemli bir kaynak 
teşkil etmiştir. el-Kâmil ’in Şebîb b. Se- 
lîm’e kadar olan kısmı, Câmiatü’l-İmâm 
Muhammed b. Suûd el-İslâmiyye’de tah¬ 
kik edilmek üzere on öğrenciye yüksek 
lisans tezi olarak verilmiş, 1406-1408 
( 1 986- 1 988) yılları arasında Hüseyin b. Ali 
el-Esved’e kadar olan ilk altı kısım tamam¬ 
lanmıştır. Zayıf râvileri incelediği Mîzâ- 
nü'l-ftidâl adlı eserinde el-Kâmil ’i esas 
alan ve bir kısım güvenilir râvileri basit bir 
cerh yüzünden zayıf gösterdiği için İbn 
Adî’yi yer yer tenkit eden Zehebî, el-Kâ- 
mil’de bulunup da hâfızalarının zayıf ol¬ 
duğu ileri sürülen bazı sahâbî ve mezhep 
imamlarına eserinde yer vermemiştir. İb- 
nü’l-Kayserânî, el-Kâmil’de yer alan zayıf 
ve uydurma hadisleri ed-Dehîıa fi'l-ehâ- 
dîsi'I-mevzu c a (Köprülü Ktp., Fâzıl Ah¬ 
med Paşa, nr. 290) adlı eserinde toplayıp 
alfabetik sıraya koyduğu gibi ( el-Kâmil, 
neşredenin girişi, s. t) bu esere Tek- 
miletü'l-Kâmil adıyla bir de zeyil yaz¬ 
mıştır. Eserde mevcut zayıf ve uydurma 
hadisleri çağdaş müelliflerden Yûsuf el- 
Bikâî de derleyerek alfabetik bir eser ha¬ 
zırlamıştır. İbnü’r-Rûmiyye el-Kâmil ’i 
hem ihtisar etmiş hem de esere el-Hâ- 
fil fî tekmileti'l-Kâmil adıyla büyük bir 
zeyil yazmıştır. Ziyâeddin el-Makdisî el- 
Cemmâîlî de râvilere ait bazı hadisleri ter- 
kederek el-Müntehab min kitâbi'l-Kâ- 
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mil adını verdiği bir çalışmada eseri özet¬ 
lemiştir. Bu eserin bazı kısımları Dârü’l- 
kütübi’z-Zâhiriyye'de (nr. 364) bulunmak¬ 
tadır. el-Kâmil' i Ahmed b. Aybek ed-Dim- 
yâtî c Umdetü’l-fâzıl fi'htişâri'l-Kâmil 
adıyla ihtisar etmiş olup müellif hattı 
nüshası Berlin Königlichen Bibliothek’te 
(nr. 9944) mevcuttur. Makrîzî tarafından 
yapılan muhtasar ise Eymen b. Arif ed- 
Dımaşki tarafından Millet Kütüphanesin¬ 
deki (Murad Molla, nr. 575) müellif hattıy- 
la yazılmış yegâne nüshasına dayanılarak 
yayımlanmıştır (Kahire 1415/1994). Ebû 
Gudde, M. Zâhid Kevserî'nin el-Kâmil’i 
tenkit için İbdâ’ü vücûhi’t-te'addî fî 
Kâmili İbn ‘Adî adıyla bir eser yazdığını 
belirtmektedir (Leknevî, s. 341 ). Züheyr 
Osman Ali Nûr, İbn Adî ve bu eseri üzeri¬ 
ne Mekke Ümmülkurâ Üniversitesinde 
bir doktora tezi hazırlamış ve bu çalış¬ 
ma neşredilmiştir ( İbn'Adî ue menhecü- 
hû fî kitâbi’l-Kamil fî dıAafâ'i'r-hcâl adlı 
iki cilt hacminde, I-II, Riyad 1418/1997). 
2. Esâmî men revâ c anhüm Muham- 
med b. İsmâ c îl el-Buhûrî min meşâyi- 
hihî ellezîne zekerahüm fî Câmi'ihi'ş- 
şahîh. Bazı kaynaklarda Esmâ’ü (Tesmi- 
yetü) şüyûhi’l-Buhârî diye zikredilmek¬ 
tedir. Müellifin, Buhârî’nin el-Câmi c u'ş- 
şahîh’te kendilerinden rivayette bulun¬ 
duğu 296 hocasının adlarını alfabetik ola¬ 
rak sıralayıp bazıları hakkında kısaca bilgi 
verdiği, bazılarının ise adını zikretmekle 
yetindiği bu küçük hacimli eseri Âmir Ha¬ 
şan Sabrı tarafından yayımlanmıştır ( Bey¬ 
rut 1414/1994). Âmir Haşan, eserin Buhâ- 
rînin el-Câmi'u'ş-şahîh 'teki hocaların¬ 
dan otuz beşini kapsamadığını tesbit et¬ 
miştir (bk. s. 22-26). 3. M üsnedü Ebî 
Hanîfe. Ebü'i-Müeyyed Muhammed b. 
Mahmûd el-Hârizmî, Ebû Hanîfe’ye ait 
on beş müsnedden altıncısını İbn Adî’nin 
derlediğini söylemektedir ( Câmi'u’l-me- 
sânîd, 1 , 5, 72-73). 4. Esmâ’ü'ş-şahâbe. 
Bir nüshası günümüze ulaşan eser İbn 
Hacer tarafından el-İşâbe ’nin muhte¬ 
lif yerlerinde nakledilmiştir (Sezgin, 1, 
399). 

İbn Adî’nin ayrıca el-İntişâr c alâ muh- 
taşari'l-Müzenî fî furû c i'I-fıkhi'ş-Şâfi c î 
(Izâtıu’l-meknûn, II, 274), kendilerinden 
faydalandığı çok sayıdaki âlim hakkın¬ 
da bilgi verdiği Mu'cem (fî esmâ’i şü- 
yûhihî), Cem‘u ehâdîşi’l-Ev zâ'î ve 
Süfyâni'ş-Sevrîve Şu‘be ve İsmâ‘îl 
b. Ebî Hâlid ve cemana t mine'l-mukıl- 
lîn ve Müsnedü hadîsi Mâlik b. Enes 
adlı eserleri bulunduğu belirtilmekte¬ 
dir. 
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Iffîl Selman Başaran 

r İBN AHMER 

(ez»*) 

Ebü’l-Hattâb Amr b. Ahmer 
b. Amerred b. Ferrâs el-Bâhilî 
(ö. 75/694 civan) 

Muhadramûn şairlerinden. 

Necid bölgesinde Yezbül dağı ve Kaâkı’ 
yöresinde yerleşmiş olan Bâhile kabilesi¬ 
nin Ferrâs koluna mensuptur. İbn Ahmer 
ve kabilesinin ne zaman müslüman oldu¬ 
ğu konusunda kesin bilgi yoktur. 634 yılın¬ 
da Hz. Ebû Bekir tarafından Hâlid b. Ve- 
lîd kumandasında Bizans’a karşı gönde¬ 
rilen ve Suriye’nin fethini gerçekleştiren 
orduda bulunduğu bilinmektedir (Ebü’l- 
Ferec el-İsfahânî. VIII, 233). Bir düşman 
askerinin attığı okla bir gözünü kaybetti¬ 
ği için “AVer" lakabıyla da anılır (İbn Ku- 
teybe, 1, 356). İbn Ahmer bir şiirinde bu 
olayı anlatmış ve düşmanına lânetîer yağ¬ 
dırırken kumandanı Hâlid b. Velîd’den 
övgüyle söz etmiştir. İbn Ahmer, kabile¬ 
sinden bazı grupların Suriye, Horasan ve 
Basra taraflarına göç ettiği sırada veya 
Suriye’nin fethinden sonra Cezîre’ye yer¬ 
leşmişti. 


Bir kasidesinde doksan yaşına bastığı¬ 
nı, yakalandığı hastalığa doktorların çare 
bulamadığını, şifayı yalnız Allah’tan bek¬ 
lediğini anlatan İbn Ahmer’in ( a.g.e ., 1, 

356- 357) bu ifadelerinden İslâm’ın zuhu¬ 
rundan on beş yıl önce doğduğu ve Eme- 
vî Halifesi Abdülmelik b. Mervân ile (685- 
705) onun Medine valisi Yahyâ b. Hakem’e 
methiyeleri bulunduğuna göre (Ebü’l-Fe- 
rec el-İsfahânî, VIII, 233) onların zamanın¬ 
da ve 75 (694) yılı civarında vefat ettiği 
anlaşılmaktadır. Merzübânî’nin, Hz. Os¬ 
man döneminde öldüğüne dair rivayeti (e/- 
Mu'cemü’ş-şu'arâ 5 , s. 214) doğru değildir. 

Ebû Amr b. Alâ, Arap dilini düzgün ko¬ 
nuşan Bâhile kabilesinde doğup yetişen 
İbn Ahmer’in üslûp bakımından başarılı 
bir şair olduğunu söyler (İbn Kuteybe, s. 

357- 358), Muhammed b. Habîb onu za¬ 
manının en önde gelen şairlerinden kabul 
eder (Âmidî, s. 37). İbn Sellâm el-Cumahî 
ise İbn Ahmer’e İslâm şairlerinin üçüncü 
tabakasında yer verir (Fuhûlü ’ş-şu‘arâ\ s. 
580-581 ). Hz. Ömer, Osman, Ali, Abdül¬ 
melik b. Mervân, Nu’mân b. Beşîr, Yahyâ 
b. Hakem, Hâlid b. Velîd gibi halife, vali 
ve kumandanlarla Emevîler’in ileri ge¬ 
lenlerine kasideler yazan şair, Yezîd için 
nazmettiği yergi şiirinden dolayı onun ta¬ 
kibine uğramış, ancak kaçarak hayatını 
kurtarabilmiştir. Hz. Ali'nin halife olma¬ 
sından sonra ona hitaben yazdığı, kendi¬ 
sinden özür dileyen kasidesi onun Emevî 
taraftarı olduğunu göstermektedir. 

Bazı beyit ve mısraları vecize, hikmet 
ve özlü söz niteliğinde olan İbn Ahmer’in 
şiirleri son derece fasih bulunduğu için 
başta Câhiz’in el-Be yân’ı ile el-Haye- 
vân’ı, Sîbeveyhi’nin el-Kitâb’ ı, İbn Kutey- 
be’nin c Uyûnü'l-ahbâr’ı il e Edebü'l-kâ- 
tib' i, Müberred’in el-Muktedab ’ı ile el- 
Kâmil 'i olmak üzere lügat, gramer ve 
edebiyat kitaplarında 500'den fazla bey¬ 
ti örnek (şâhid) olarak zikredilmiştir. İbn 
Manzûr Lisânü'l-‘Arab 'da onun 200 ka¬ 
dar beytiyle istişhâd etmiştir. el-Hamâ- 
se’sinde en güzel şiir parçalarına yer ve¬ 
ren Ebû Temmâm, İbn Ahmer’in şiirlerin¬ 
den de seçmeler yapmıştır (A lem eş-Şen- 
temerî, 11,998-999). İbn Ahmer şiirlerinde 
Arap dilinde hiç rastlanmayan, Ârâmîce 
veya Farsça kökenli olması muhtemel ba¬ 
zı garîb ve nâdir kelimeler kullandığı için 
edebiyat eleştirmenlerince tenkit edil¬ 
miştir. Bu sebeple İbn Cinnî el-Haşâ’iş'm- 
de (II, 21-23), “Sadece bir tek fasih Arap’¬ 
tan rivayet edilen garîb ifadeler” başlığı al¬ 
tında onun bu nevi kelimelerini açıklamış¬ 
tır. İbnü’ş-Şecerî ise el-Emâlî’sinde (I, 
207-227), iki bölümü (XXI. ve XXII. mec¬ 
lisler) İbn Ahmer’in bir kasidesinin şerhi¬ 
ne ayırmıştır. 
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İBN Âİ$E, Ubeydullah b. Muhammed 


İbn Ahmer'in şiirleri Asmaî tarafından 
derlenerek divan haline getirilmiştir. Bu 
divanın Ebû Hâtim es-Sicistânî, İbn Dü- 
reyd ve Ebû Ali el-Kâlî rivayetleriyle inti¬ 
kal eden nüshalarının Endülüs'e kadar ya¬ 
yıldığı rivayet edilir. Abdülkâdir el-Bağdâ- 
dî, İbnü's-Sikkît rivayetiyle de gelen bu 
divanın birçok nüshasına başvurduğunu 
ifade etmektedir ( Hizânetü’l-edeb , IX, 
205). Hüseyin Atvân şairin biyografi, dil 
ve edebiyat kitaplarında dağınık halde 
bulunan şiirlerini derleyerek ŞTru c Amr 
b. Ahmer el-Bûhilî adıyla neşretmiştir 
(Dımaşk 1971). 

Çeşitli eserlerde yer alan İbn Ahmer’e 
ait beyit ve şiir parçalarının farklı vezin ve 
kafiyelerde olması, çok sayıda uzun ka¬ 
sidesinin zamanımıza intikal etmediğini 
göstermektedir. Onun günümüze ulaşan 
uzun kasideleri arasında, döneminin Me¬ 
dine valisi Yahyâ b. Hakem’e hitaben ka¬ 
leme aldığı, onu öven ve zekât memurla¬ 
rının halka reva gördüğü zulümden şikâ¬ 
yette bulunan elli bir beyitlik kasidesi 
Ebû Zeyd el-Kureşî'nin Cemheıe' siyle (li. 
841-851) Hüseyin Atvân'm neşrettiği eser¬ 
de (ŞCru c Amr b. Ahmer el-Bâhilİ, s. 95 vd.) 
yer almaktadır. Suriye'ye göç ettiğinde 
çektiği sıkıntıları dile getiren, beğenme¬ 
diği hayat tarzını hicveden uzunca bir ka¬ 
sidesi de bu eserde mevcuttur (s. 79-86). 
Yezîd b. Muâviye için nazmettiği altmış 
sekiz beyitlik hicviye ile otuz otuz beş be¬ 
yitlik birkaç kasidesi (s. 78, 166) dışında¬ 
kiler küçük parçalar ve beyitler halinde¬ 
dir. el-Eğönî de (VIII, 233-234) sadece üç 
beyti yer alan, Hz. Ömer'e methiye olarak 
nazmedilmiş çok güzel ve uzun bir ka¬ 
sidesinin muganniye Cemile tarafından 
bestelenip okunduğu ve dinleyenlerin göz 
yaşlarını tutamadığı kaydedilir. 
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İİ*J İsmail Durmuş 


İBN ÂİŞE, Muhammed 

( ÜÎU j) JuU2«>) 

Ebû Ca'fer Muhammed b. Âişe 
(ö. 125/743 [?]) 

Emevîler devrinde yaşamış 
Medineli musikişinas. 

Küçük yaştan beri sürekli annesiyle bir¬ 
likte bulunduğundan tbn Âişe diye tanın¬ 
dı. Kinde oğullarından Kesir b. Sait’in, di¬ 
ğer bir rivayete göre ise Benî Sehm’in 
âzatlısı olan annesi kadın berberiydi. İbn 
Âişe, devrin büyük mûsikişinasiarı Mâ¬ 
lik b. Ebü’s-Semh et-Tâî, Ma'bed b. Vehb 
ve Cemile es-Sülemiyye'nin yanında ye¬ 
tişti. 

Devrinin devlet büyüklerinden yakın il¬ 
gi ve iltifat gören İbn Âişe, özellikle mûsi- 
kili toplantıların vazgeçilmez kişileri ara¬ 
sında yer aldı. Şöhretinin en parlak oldu¬ 
ğu devir II. Yezîd (720-724), Hişâm b. Ab- 
dülmelik (724-743) ve II. Velîd'in (743-744) 
hilâfetleri dönemidir. Bilhassa 11. Velîd 
ona hocaları Ma'bed ve Mâlik'ten daha 
fazla iltifat etmiştir. 

İbn Âişe’nin vefatıyla ilgili çeşitli riva¬ 
yetler bulunmaktadır. Bazı kaynaklarda 
Hişâm b. Abdülmelik, bazılarında ise II. 
Velîd’in hilâfeti döneminde öldüğü kay¬ 
dedilmektedir. Bir rivayete göre, II. Velîd 
döneminde hilâfet merkezi Dımaşk'tan 
Medine'ye döndükten hemen sonra Vali 
İbrâhim b. Hişâm b. İsmâil el-Mahzûmf- 
nin verdiği davette korkulukları bulunma¬ 
yan bir balkondan aşağıya itilmek sure¬ 
tiyle öldürülmüştür. Bazı kaynaklar aynı 
davette ayağı kaydığı için balkondan dü¬ 
şüp öldüğünü kaydeder. II. Yezîd’in oğlu 
Gamr’ın da bulunduğu bir toplantıda 
Gamr'ın şarkı isteğini kabul etmemesi 
üzerine balkondan aşağıya atıldığı veya 
ayağı kaymak suretiyle düşüp öldüğü de 
rivayet edilmektedir. 

Hocası Ma'bed’den sonra zamanın en 
iyi mugannîsi olduğu kaydedilen İbn Âişe 
aynı zamanda iyi bir ûdî idi. Ancak onun 
mugannîliğinin daha ön planda olduğu 
kabul edilir. İbn Âişe kendi eserlerinin ya¬ 
nı sıra İbn Abbâd, Ubeydullah b. Süreye, 
Mâlik b. Ebü’s-Semh, Ma'bed b. Vehb gi¬ 
bi sanatkârların bestelerini de seslendir¬ 
miştir. Şiirlerini bestelediği şairler arasın¬ 
da Hutay’e, Cerîr b. Atıyye, Ömer b. Ebû 
Rebîa, II. Velîd b. Yezîd, Ümeyye b. Ebû 
Âiz el-Amrî el-Hüzelî, Hâris b. Hâlid el- 
Mahzûmî en meşhurlarıdır. 


İbn Âişe’nin şarkı söylemeye başlama 
tarzı çok tutulmuş, Kur’ân-ı Kerîm, şiir 
veya şarkı okumaya güzel bir şekilde baş¬ 
layanlar için kullanılan, “İbn Âişe gibi baş¬ 
ladı" ifadesi darbımesel haline gelmiştir. 
Okuduğu şarkıların dinleyiciler üzerinde 
büyüleyici bir tesir bıraktığı ve insanların 
onun sesini işitmek için âdeta peşinden 
koştuğu kaydedilmektedir. Bütün vakti¬ 
ni mescidde geçiren bir zâhidin onun se¬ 
sini duyduktan sonra zamanının büyük 
kısmını onun şarkılarını dinlemeye ayır¬ 
dığı için İbn Âişe'ye “zâhide zühdünü ter- 
kettirecek kadar güzel sese sahip sa¬ 
natkâr” denilmiştir. İshak el-Mevsılî 
onun hakkında Kitâbü Ahbûri Mu¬ 
hammed b. ‘Â’işe adıyla bir eser kale¬ 
me almıştır. 
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m Fuat Günel 

İBN ÂİŞE, 

Ubeydullah b. Muhammed 

(oasto ^ <4)1 I JJİ) 

Ebû Abdirrahmân Ubeydullah 
b. Muhammed b. Hafs 
el-Kureşî el-Basrî 
(ö. 228/843) 

Hadis ve nesep âlimi. 

L J 

140 (757-58) yılından sonra Basra’da 
doğduğu tahmin edilmektedir. Âişe bint 
Talha b. Ubeydullah’ın soyundan geldiği 
için İbn Âişe künyesi, ayrıca Ayşî veya Âişî 
nisbeleriyle anılır. Teym kabilesinden olup 
Basra’nın soylu ailelerinden birine men¬ 
suptur. Hadis ve nesep âlimi olan ve gü¬ 
zel hitabetiyle tanınan babası ile oğlu Ab- 
durrahman da dönemin tanınmış iki edip 
ve şairiydi. Abdurrahman 217 (832) yılın- 

299 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 



İBN ÂİSE, Ubeydullah b. Muhammed 


da çıktığı bir yolculuktan sonra kayboldu 
ve bir daha kendisinden haber alınama¬ 
dı. İbn Âişe’nin tahsil için Bağdat’a gitti¬ 
ği, 219 (834) yılında orada hadis dersleri 
verdiği kaydedilmektedir. 

İbn Âişe babasından, Hammâd b. Sele¬ 
me, Cüveyriye b. Esmâ, Ebû Avâne el-Vâ- 
sıtî, Süfyân b. Uyeyne, İbnü’l-Mübârek, 
Vüheyb b. Hâlid gibi âlimlerden hadis din¬ 
lemiş; kendisinden de Ebû Bekir el-Es- 
rem, İbn Menî’, Ebû Dâvûd es-Sicistânî, 
Ebû Hâtim er-Râzî, Ebû Zür’a er-Râzî, Ya‘- 
küb b. Şeybe, İbrahim el-Harbî, İbn Ebü’d- 
Dünyâ ve Ahmed b. Hanbel gibi tanınmış 
kişiler hadis rivayet etmişlerdir. 

Aynı zamanda dil âlimi olan İbn Âişe ey- 
yâmü’l-Arab'ı iyi bilirdi ve nesep ilminde 
otorite sayılırdı. İbrâhim el-Harbî'ye göre 
hadis alanında Yahyâ b. Maîn, Ahmed b. 
Hanbel ve İshakb. Râhûye'den üstündü. 
Ahmed b. Hanbel, Ebû Dâvûd, Ebû Hâtim 
er-Râzî ve İbn Hibbân’ın hadis rivayetin¬ 
de “sadûk” ve “sika" terimleriyle değer¬ 
lendirdikleri İbn Âişe’nin rivayetleri Ah¬ 
med b. Hanbel’in el-Müsned'i ile Ebû 
Dâvûd, Tirmizî ve Nesâî’nin es-Sünen te¬ 
rinde yer almıştır. 

İbn Âişe, soylu bir aileye mensup olma¬ 
sına rağmen bundan söz etmeyecek ka¬ 
dar mütevazi idi. Basra’nın en cömert in¬ 
sanı kabul edilirdi. Hatta cömertliği yü¬ 
zünden muhtaç duruma düştüğü söyle¬ 
nir. Güzel ve fasih konuşan, hikmetli söz¬ 
ler söyleyen İbn Âişe, üstün ahlâkı ve me¬ 
ziyetleri sebebiyle halktan ve idareciler¬ 
den itibar görmüş, Hârûnürreşîd onu hu¬ 
zuruna kabul ederek takdir hislerini bil¬ 
dirmiştir (Hatîb, X, 315). 

Bazı âlimler gibi İbn Âişe de Kaderiyye 
mezhebine mensup olmakla itham edil¬ 
miş, ancak muhaddisler bunun doğru ol¬ 
madığını belirtmişlerdir. Kur’an’ın mah¬ 
lûk olduğu görüşünü kabul etmediği için 
Ahmed b. Hanbel’e düşmanlık besleyen 
ve onun öldürülmesini isteyen Ahmed b. 
Ebû Duâd’a yakınlığı göz önünde bulun¬ 
durularak böyle bir ithama mâruz kal¬ 
dığı düşünülebilir. Nitekim Basra Kadısı 
îsâ b. Ebân’ın görevine son vermesi için 
Bağdat'a, İbn Ebû Duâd’ın yanma gitti¬ 
ği, bunun üzerine İbn Ebû Duâd’ın îsâ 
b. Ebân’ın azledilmesini emrettiği, fakat 
İbn Ebû Duâd’ın oğlu Ebü’l-Velîd’in ricası 
üzerine daha sonra bu kararından vaz¬ 
geçtiği bilinmektedir. İbn Âişe 17 Rama¬ 
zan 228’de (19 Haziran 843) Basra’da ve¬ 
fat etti. 
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İM Haşan Elik 

r ... ~ı 

ibn aiz 

(A3İC 0*0 

Ebû Abdillâh (Ebû Ahmed) 
Muhammed b. Âiz b. Ahmed 
el-Kâtib el-Kureşî ed-Dımaşki 
(o. 233/847) 

Siyer ve megâzî âlimi. 

ISO (767) yılında muhtemelen Dımaşk’- 
ta doğdu. Dedesinin adı Abdurrahman, 
Ubeydullah ve Saîd olarak da kaydedil¬ 
mektedir. Abbâsî Halifesi Me'mûn zama¬ 
nında (813-817) Guta (Dımaşk) Dîvânü’l- 
harâc kâtipliği yapan İbn Âiz güvenilir bir 
âlim, hadis hafızı, Mu'tezile mezhebine 
mensup (Kaderî) müttaki bir zat olarak 
bilinmektedir. İsmâil b. Ayyâş, Velîd b. 
Müslim, Yahyâ b. Hamza el-Hadramî, At- 
tâf b. Hâlid, Heysem b. Humeyd, Velîd b. 
Muhammed el-Muvakkarî, Süveyd b. Ab- 
dülazîz, Abdurrahman b. Mağrâ ve Vâkıdî 
gibi âlimlerden hadis rivayet etmiş; ken¬ 
disinden de Ahmed b. İbrâhim el-Büsrî, 
Ahmed b. Ebü’l-Havârî, Ca'fer b. Muham¬ 
med el-Firyâbî, Abdurrahman b. Abdüs- 
samed es-Sülemî, Ebü’l-Ahves el-Ukberî, 
Ya’küb el-Fesevî, Yezîd b. Abdüssamed 
ve Ebû Zür'a Abdurrahman b. Amr ed-Dı- 
maşkî rivayette bulunmuşlardır. İbn Âiz 
25 Rebîülâhir 233 (8 Aralık 847) tarihinde 
Dımaşk’ta vefat etti. Süyûtî ise onun Bey- 
hak’ta öldüğünü kaydeder [Tabakâtü 7- 
huffâz, s. 206). Ayrıca 232 (846) veya 234 
yılında öldüğü de rivayet edilmektedir. 

Eserleri. 1. el-Meğâzî. İbn Seyyidün- 
nâs c Uyûnü'l-eşer'\ yazarken günümüze 
ulaşmayan bu eseri başlıca kaynak olarak 
kullanmış ve kitabın bir kısmını Ebü'l-Kâ- 
sım Hızır b. Ebü’l-Hüseyin el-Ezdî ed-Dı- 
maşkı’ye okuyup tamamını rivayet konu¬ 
sunda kendisinden icâzet almıştır (‘6/y û- 
nü’l-eşer, II, 344). Z. el-Fütûh. Müellifin 
dönemine kadar yapılmış olan fetihler 
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hakkındadır. 3. eş-Şavâ’if. Yaz aylarında 
yapılan seferlerle ilgili olduğu anlaşılmak¬ 
tadır. Son iki eseri Zehebî el-Fütûh ve'ş- 
şavâ’iî adıyla bir kitap olarak kaydeder 
(A'/âmü’n-nübe/â 3 , XI, 106). 4. Siyer. Hz. 
Peygamber’in hayatının tamamından 
bahsetmesi sebebiyle e/-Meğözî’den ay¬ 
rı bir eser olmalıdır. İbn Âiz’in bunlardan 
başka bazı eserlerinin bulunduğu kaynak¬ 
larda zikredilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA: 
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m Adil Bebek 

f İBN AKİL, Bahâeddin 

(*1# ) 

Ebû Muhammed Bahâüddîn Abdullah 
b. Abdirrahmân b. Abdillâh 
b. Akil el-Hemedânî 
(ö. 769/1367) 

İbn Mâlik et-Tâî’nin 

el-EJfiyye’sine yazdığı şerhle tanınan 
dil ve fıkıh âlimi. 

L J 

698’de (1299) Halep yakınındaki Bâlis 
kasabasında dünyaya geldi. Kahire’de 
doğduğu da rivayet edilir. 694 (1294) ve¬ 
ya 700 (1301) yıllarında doğduğunu kay¬ 
deden kaynaklar da vardır. Soyu Hz. Pey¬ 
gamber’in amcazadesi Akil b. Ebû Tâlib’e 
dayandığından İbn Akil künyesiyle tanınır. 
Mısrî, Bâlisî ve Halebî nisbelerinin yanı sı¬ 
ra ataları arasında Hemedan ve Âmid’de 
(Diyarbekir) oturanlar bulunduğundan 
Hemedânî ve Âmidî nisbeleriyle de anılır. 

İlk tahsilini tamamladıktan sonra öğ¬ 
renimini ilerletmek amacıyla Kahire’ye gi¬ 
den İbn Akil burada on iki yıl süreyle Ebû 
Hayyân el-Endelüsî'nin derslerine devam 
etti. Ondan İbn Mâlik’in et-TeshîV i ile Sî- 
beveyhi’nin el-Kitâbim okudu. Daha son¬ 
ra Alâeddin Konevî’den Arap dili ve ede¬ 
biyatı, tefsir, kelâm, mantık, fıkıh, hilâf 
ve usul, Hatîb el-Kazvînî’den belâgat, Ta- 
kıyyüddin İbnü’s-Sâiğ’den kıraat dersleri 
aldı. Vezîre lakabıyla tanınan Sittülvüze- 
râ, Bedreddin İbn Cemâa, Şerefeddin İb- 
nü’s-Sâbûnî, Zeyneddin el-Kettânî, Ha¬ 
şan b. Ömer el-Kürdî gibi âlimler de ho¬ 
caları arasında yer almaktadır. 


İbn Haldûn 
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İbn Akil, 727’de(1327) Mısır kadısı olan 
hocası Hatîb el-Kazvînîve İzzeddin İbn Ce- 
mâa’ya kadı nâibliği yaptı. 7S9 (1358) yı¬ 
lında İbn Cemâa'nın Emîr Sargatmış ta¬ 
rafından azliyle boşalan Mısır kadılığına 
getirildi. Ancak bu görevde emîrin tutuk¬ 
lanması sebebiyle seksen gün kalabildi. 
İdarî görevlerinin yanında Kahire’de Kut- 
biyyetü’l-kübrâ (el-Atîka) Medresesi, İmam 
Şâfiî Zâviyesi, Haşşâbiyye Zâviyesi ve Nâ- 
sırî Camii’inde başta tefsir ve fıkıh olmak 
üzere İslâmî ilimlerin hemen her dalında 
dersler veren İbn Akil, hocası Ebû Hay- 
yân'dan sonra Kahire İbn Tolun Camii mü¬ 
derrisliğine getirildi. Burada verdiği ders¬ 
ler çok rağbet gördü. Tedris faaliyetini ve¬ 
fatına kadar devam ettiren İbn Akil’in öğ¬ 
rencileri arasında damadı Şeyhülislâm 
Sirâceddin Ömer b. Raslân el-Bulkinî, to¬ 
runları Kâdılkudât Celâleddin Abdurrah- 
man b. Ömer el-Bulkinî ve Bedreddin Mu- 
hammed b. Ömer el-Bulkinî ile Veliyyüd- 
din el-lrâki ve Cemâleddin b. Zahîre gibi 
birçok âlim bulunmaktadır. 

768 (1367) yılı hac mevsiminde Mekke 
ve Medine’de İbn Akil ile görüşen İbnü’l- 
Cezerî, onun hac dönüşü 23 Rebîülevvel 
769 (17 Kasım 1367) tarihinde Kahire’de 
vefat ettiğini ve İmam Şâfıî’nin kabri ya¬ 
nma defnedildiğini söyler (Gâyetü'n-ni- 
hâye, I, 428). 

Dilinde hafif pelteklik bulunmasına rağ¬ 
men zekâsı, çalışkanlığı, ciddiyet ve vaka¬ 
rı ile temayüz eden İbn Akil giyim kuşa¬ 
mına ve meskenine büyük özen gösterir, 
israf derecesinde harcamalar yapardı. Çok 
kısa süren Mısır kadılığı sırasında fakirle¬ 
re ve öğrencilere 150.000 dirhemlik bü¬ 
yük bir yardım dağıtmıştı. Yakın çevresin¬ 
de her zaman oldukça kalabalık bir grup 
insan bulunurdu. İbn Akil, bu hesapsız ve 
tutumsuz harcamaları yüzünden külli¬ 
yetli miktarda borç bırakarak vefat et¬ 
miştir. 

Eserleri. 1. Şerhu Elfiyyeti İbn Mâlik 
(Şerhu İbn 'Akil ‘a/â ElFıyyeti İbn Mâlik). 
İbn Mâlik et-Tâî’nin el-Hulâşa veya el- 
Eifiyyeadlarıyla tanınan nahve dair man¬ 
zum eserinin şerhi olup birçok baskısı ya¬ 
pılmıştır (Bulak 1251/1835; nşr. Fr. Dietrich, 
Leipzig 1851; İstanbul 1293; nşr. Muham- 
med Muhyiddin Abdülhamîd, I-IV, Kahire 
1370/1951; nşr. Tâhâ Muhammed ez-Zey- 
nî, I-IV, Kahire 1966-1967; nşr. Muhammed 
el-Kınâvî-Muhammed Muhammed Halî¬ 
fe, I-II, Kahire 1393/1973; nşr. Muhammed 
Abdülmün'im Hafâcî, Kahire 1979; nşr. 
Hannâ el-Fâhûrî, Beyrut, ts.). Fr. Dietrich 
eseri Almanca’ya çevirip asıl metniyle bir¬ 
likte yayımlamıştır (Leipzig 1852). M. Muh¬ 
yiddin Abdülhamîd tarafından yapılan İl¬ 


mî neşrine, hâşiye ve talikleri müstakil bir 
eser olacak derecede hacimli olduğundan 
Minhatü'l-Celîl bi-tahkîki Şerhi İbn 
1 Akil adı verilmiştir. Nâşir şerhin sonuna 
da “Tekmile fî taşrîfiT-efâl” başlıklı bir 
zeyil eklemiştir. Eser üzerine Ahmed es- 
Sücâî (Fethu’l-celîl ‘ a/â Şerhi İbn ‘Akil, 
Kahire 1302, 1303, 1306, 1307), Muham¬ 
med el-Hudarî ed-Dimyâtî (Kahire 1282, 
1287, 1291; İstanbul 1885), Âsim Behçet 
el-Beytâr (Aduâ 1 ‘aZâ Şerhi İbn ‘Akil, Ri- 
yad 1399/1979, 4. bs.), Muhammed Ab- 
dülazîz en-Neccâr ( et-Tavzîh ue’t-tekmü li- 
Şerhi İbn ‘Akil, I-II, Kahire 1386/1967) ta¬ 
rafından hâşiyeler yazılmıştır. Mahmûd 
Ahmed el-Mekkâvî - Abdülhamîd Şübâne 
İvaz şerhin tehzibini (Kahire 1964, 1974), 
Âdil Nüveyhiz de ihtisarını ( Muhtaşaru 
Şerhi İbn ‘Akil, Beyrut 1985) yapmıştır. 
Eserin şiir örnekleri (şevâhid) Abdülmün- 
‘im İvaz el-Cürcâvî (Kahire 1308, 1309, 
1311; İstanbul 1319) ve Muhammed Kıtta 
el-Adevî {Fethu’l-celîl bi-şerhi şeuâhidl İbn 
‘Akil, Kahire 1293, 1306, 1308; İstanbul 
1319) tarafından şerhedilmiştir. 2. el-Mü- 
sâ‘id ‘alâ Teshîli'l-fevâ’id. 758 (1357) 
yılında tamamlanan eser İbn Mâlik’in Arap 
gramerine dair Teshllü'l-fevâhd ve tek- 
mîlü'l-makâşıd adlı eserinin şerhidir. 
Kısa olmakla beraber ihtiva ettiği bol ör¬ 
nekler ve ihtilâflı konularda ortaya koydu¬ 
ğu çeşitli fikir ve görüşler bakımından 
benzerleri arasında özel bir yeri olan eser 
Muhammed Kâmil Berekât tarafından 
yayımlanmıştır (I-II, Dımaşk 1400-1402/ 
1980-1982). 3. el-Câmihı'n-nefîs ‘alâ (fî) 
mezhebi'1-İmâm Muhammed b. İdrîs. 
Şâfiî fıkhına dair çok geniş bir çalışma olup 
altı ciltte sadece istincâ (istitâbe) bahsine 
kadar gelinmiş, fakat tamamlanamamış¬ 
tır. Safedî bunun bir nüshasının kendinde 
olduğunu söyler (el-Vâfî, XVII, 254-255). 4. 
Teysîrü'l-isti‘dâd li-rütbeti'l-ictihâd (et- 
Te’sîs li-mezhebi İbn İdrîs). Bir önceki ese¬ 
rin dört ciltlik bir özeti olup müellif nüsha¬ 
sı Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’de bulunmak¬ 
tadır ( DMBİ, IV, 321). 

İbn Akil’in kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer eserleri şunlardır: ez-Zeyl ‘ale'l-Câ- 
mi‘i'n-nefîs ( el-Vâfi, XVII, 255); el-Evhâ- 
mü'l-vâkı‘atü li'n-Nevevî ve İbni'r- 
Rii‘a ve ğayrihimâ (Keşfü’z-zunûn, I, 
203); Fetâvâ İbn ‘Akıl (a.g.e., 11, 1219; 
İzâhu'l-meknûn, II, 155); Muhtaşarü'ş- 
Şerhi'l-kebîr li'r-Râfi‘î (Gazzâlî'nin Şâ¬ 
fiî fıkhına daireZ-Vecızadlı eserineAbdül- 
kerîm b. Muhammed er-Râfiî tarafından 
yapılan şerhin [Fethu’l-‘Azîz ‘alâ Kitabi’1- 
Vecîz\ özetidir; bk. Keşfü’z-zunûn, II, 2003); 
ez-Zahîre fî tefsîri'l-Kur’ân (müellifin 
tefsir sahasındaki İlmî gücünü gösteren 
bu iki ciltlik eser, Âl-i İmrân sûresinin so¬ 


nuna veya Nisâ sûresinin ortalarına kadar 
gelmiştir; bk. a.g.e., I, 439); el-İmlâ’ü'l- 
vecîz ‘ale'l-Kitâbi'l-‘Azî z (önceki eserin 
özetidir; bk. İbn Râfi', II, 328). 
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İM; Abdülvehhâb es-Sâbûnî, ‘Uyûnü’l-mü’el- 
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Teshîl li'bn'Akîl", ed-Dâre, Vll/2, Riyad 1981, s. 
150-169; Muhammed Emîre Ali, “el-Müsâ‘id 
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İBN AKİL, Ebü’l-Vefâ 

(?)) 

Ebü’l-Vefâ Alî b. Akil 
b. Muhammed b. Akıl el-Bağdâdî 
(ö. 513/1119) 

Usul ilimlerine dair 
çalışmalarıyla tanınan 
ve Selefiyye içinde akılcılığın 
kapısını aralayan 
Hanbelî âlimi. 

431 (1040) yılında Bağdat'ta doğdu. 
Ailesinin hem baba hem de anne tara¬ 
fından Hanefî mezhebine mensup oldu¬ 
ğu tahmin edilmektedir. On yaşında iken 
Kur’an’ı ezberledi. Kendisinin anlattığına 
göre pek azı Hanbelî olan yirmi üç hoca¬ 
dan başta Arap dili ve edebiyatı, tefsir, 
hadis, fıkıh, kelâm ve tasavvuf olmak üze¬ 
re hemen hemen bütün İslâmî ilimlere 
dair dersler aldı. Arap dili ve edebiyatını 
Ebü'l-Kâsım İbn Berhân’dan, kıraat ilmini 
İbn Şeytâ, fıkhı Kâdî Ebû Ya’lâ el-Ferrâ, 
kelâm ilmini İbnü’l-Velîd ve İbnü’t-Teb- 
bân, tasavvufu Ebû Mansûr ei-Attâr'dan 
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tahsil etti. Kelâm ilmini Mutezile mezhe¬ 
bine bağlı âlimlerden öğrendiği için Han- 
belîler’in şiddetli hücumlarına mâruz ka¬ 
lan İbn Akil bu hocalarının derslerine giz¬ 
lice devam etti. İslâmî konulara derin vu¬ 
kufu, kuvvetli hâfızası, üstün zekâsı, güç¬ 
lü muhakeme ve istidlâl kabiliyeti saye¬ 
sinde çağdaşları arasında temayüz edip 
devrinde Hanbelî mezhebinin önde gelen 
bir şahsiyeti oldu. Hanbelî mezhebine 
bağlanmasında hocası Ebû Ya’lâ el-Fer- 
râ’nın yanı sıra zengin bir tüccar olan ve 
Hanbelîliğe destek veren Ebû Mansûr b. 
Yûsuf un büyük etkisinin bulunduğu nak¬ 
ledilir. İlme olan aşırı sevgisi sebebiyle 
mezhep farkı gözetmeden imkân nisbe- 
tinde her âlimden istifade etti. Buna bağlı 
olarak Hanbeliyye'nin geleneksel çizgisini 
aşıp aklî istidlâllere önem verdi. Hocası 
Ebû Yalâ'nm vefatından sonra Ebû Man- 
sûr’un aracılığıyla Mansûr Camii'nde gö¬ 
revlendirildi. Hayatı boyunca kitap oku¬ 
mak. eser telif etmek ve öğrenci yetiş¬ 
tirmekle meşgul oldu. Ebü'l-Muammer 
el-Ensârî, Ebû Bekir Muhammed b. Man¬ 
sûr es-Sem‘ânî, Ebû Tâhir es-Silefî, İbn 
Nâsır es-Selâmî ve Ebû Bekir es-Sincî 
onun yetiştirdiği öğrencilerden bazıla¬ 
rıdır. Devrinde Hanbeliyye’nin en büyük 
müctehidi olmasına rağmen Şerif Ebû 
Ca’fer'in öncülüğünü yaptığı bir grup Han- 
belî’nin muhalefetine mâruz kalmaktan 
kurtulamadı. Kendisini himaye eden Ebû 
Mansûr’un 460 (1068) yılında vefat edip 
desteğinden yoksun kalması üzerine Hal- 
lâc-ı Mansûr hakkında müsbet kanaat be¬ 
yan ettiği gerekçesiyle bu muhalif grup 
tarafından öldürülmek istenmiş, ancak 
sultanın evine sığınmak suretiyle canını 
kurtarmıştır. Beş yıl süreyle devletin ko¬ 
ruması altında yaşadıktan sonra 8 Mu¬ 
harrem 465 (24 Eylül 1072) tarihinde Bağ¬ 
dat’ın doğu yakasında bulunan Nehrül- 
muallâ bölgesindeki Ebû Ca’fer Camii’n- 
de kalabalık cemaatin huzurunda Hallâc-ı 
Mansûr hakkmdaki fikirlerinin yanı sıra 
i’tizâlî görüşlerinden de tövbe ettiğini ifa¬ 
de eden bir metni okudu ve şahitlere de 
imza ettirdi. 11 Muharrem’de (27 Eylül) 
halifenin huzuruna çıkarılarak orada da 
sorgulandı ve aynı taahhüdü tekrarladı. 
İbn Akil bu dönüşünden sonra halk ara¬ 
sında rahatça dolaşabildi, sayısız başvu¬ 
ru münasebetiyle pek çok fetva verdi. Ha¬ 
yatı ve İlmî şahsiyeti üzerinde araştırma 
yapanlar onun Hallâc hakkmdaki olumlu 
düşüncesini değiştirmediği kanaatinde¬ 
dir. 475 (1082) yılında minberde yaptığı 
bir konuşma sırasında Hanbelîler’le Eş- 
’arîler arasında çıkan olaylar sebebiyle bir 
süre vaaz etmeyi terketti ve sadece ders 
okutup eser telifiyle uğraştı. Ebü’l-Hasan 


Akil ve Ebû Mansûr Hibetullah adlı iki ço¬ 
cuğu olan İbn Akil, 12 Cemâziyelevvel 
513’te (21 Ağustos 1119) Bağdat’ta vefat 
etti ve Ahmed b. Hanbel’in kabri yanına 
defnedildi. Cenazesinde olayiarın çıktığı 
ve bazı Hanbetîler’in tabutuna saldırıp ke¬ 
fenini yırttıkları, bazı kimseleri de yara¬ 
ladıkları nakledilir. 

İbn Akil İlmî şahsiyetinde usulcülük, ke- 
lâmcılık ve tefsirciliği öne çıkan bir âlim¬ 
dir. Usûl-i fıkha dair el-Vâzıh fî uşûli'l- 
fıkh ve el-Cedel adlı eserleri onun bu il¬ 
me ilişkin görüşlerinin öğrenilebileceği iki 
önemli kaynaktır. Ona göre Kur’an’dan 
ve Sünnet’ten hüküm çıkarırken sırasıy¬ 
la “nas”, “zâhir” ve “umum” kaideleri uy¬ 
gulanır. Teâruz eden başka bir nas bulun¬ 
madıkça nas terkedilmez. Zâhirin ise en 
muhtemel mânası tercih edilir. Kitaptan 
farklı olarak sünnette Hz. Peygamber’in 
fiilleri ve takrirleri de hükme kaynak teş¬ 
kil eder (el-Cedel, s. 3-5). Şer’î delillerin 
üçüncüsü olan icmâın geçerli olabilmesi 
için vuku bulan hadiseyle ilgili olarak ay¬ 
nı hükmü veren bütün müctehidlerin bu 
kanaat üzere ölmeleri gerekir. Eğer âlim¬ 
lerden biri ölmeden önce içtihadından dö¬ 
nerse icmâ teşekkül etmez. Müctehid ol¬ 
mayan kimselerin bir konuda icmâ etme¬ 
leri hukukî bakımdan bir anlam taşımaz. 
Kıyas, asla verilen hükmün illetini taşıyan 
fer’e de verilmesinden ibarettir. Tek bir 
sahâbîye ait olsa bile hiçbir ictihad sahâ- 
be sözünün önüne geçirilemez. Bu delil¬ 
ler bulunmadığı takdirde fakih istishâba 
başvurur (a.g.e., s. 6-12). 

Deliller arasında tercihe gitmenin key¬ 
fiyeti, Kitap ve Sünnet’le istidlâlin nasıl 
gerçekleştirileceği, sahâbe sözüne ve kı¬ 
yasa yapılan itirazlarla bunların cevapları 
gibi usûl-i fıkhın temel konuları üzerinde 
duran İbn Akıl Hanbelî mezhebi çerçeve¬ 
sinde bunları çözümlemeye çalışmıştır. 
İbn Akil, muhalif mezhep mensuplarıyla 
yürütülecek tartışmalara ilişkin kural¬ 
lara da açıklık getirmiş, ayrıca Hanbelî 
mezhebine aykırı düşen fetvalar da ver¬ 
miştir. Bunlardan bazılarını şöylece zik¬ 
retmek mümkündür: Elbise dışında ipe¬ 
ği ev eşyasıyla ilgili bir malzeme olarak 
kullanmak kadınlara da haramdır. Faiz 
sadece hadiste zikredilen altı kalem için 
söz konusudur. Vakıf malı telef olmaya 
mâruz kalsa bile satılamaz. İhtiyacı bu¬ 
lunmadığı takdirde baba çocuğunun ma¬ 
lından dilediğini alamaz (İbn Receb, 1,158- 
159). 

İbn Akıl’in dinî hükümlere bakışı da 
kendisinden önceki Selefi-Hanbelî âlim¬ 
lerin birçoğundan oldukça farklıdır. Ona 
göre insanlar tarafından bilinmeleri itiba¬ 


riyle dinî hükümler üç kısma ayrılır: 1. Sa¬ 
dece akıl yürütmekle bilinenler. Allah’ın 
varlığına, birliğine ve sıfatlarının ispat 
edilmesine, kâinatın yaratılmışlığını ve 
nübüvvetin doğruluğunu kanıtlamaya 
ilişkin hükümler bu kısma dahildir. 2. Sa¬ 
dece nakille bilinenler. Yapılması emredi¬ 
len fiillerin iyi, yasaklanan fiillerin ise kö¬ 
tü olduğuna ilişkin hükümlerle helâl, ha¬ 
ram, itaat, isyan, farz, vâcip, mendup gi¬ 
bi hususlara dair hükümler bu kısmın ör¬ 
neklerini teşkil eder. 3. Bir yönü akıl yü¬ 
rütmekle, bir yönü de nakille bilinenler. 
Allah’ın gözle görüleceğine, kâfirlerin dı¬ 
şındaki günahkârların bağışlanabileceği- 
ne ve haber-i vâhide dayanarak ibadet et¬ 
menin doğruluğunu bilmeye dair hüküm¬ 
ler bu türdendir (el-Vazıh fi uşûli’l-fıkh, I, 
32-33). 

Yapılan yeni araştırmalarda İbn Akil, 
âyetleri aklın ışığı altında te’vil eden ve 
Mu’tezile’nin tefsir yönteminden etkile¬ 
nen müfessirler arasında gösterilir. Tef¬ 
sire dair görüşlerini de ihtiva eden el-Fü- 
nûn adlı hacimli eserinin bir cildi dışın¬ 
daki bölümleri günümüze ulaşmadığın¬ 
dan bu konuda fazla bir şey bilinmemek¬ 
tedir. Ancak onun, âyetleri aklın ışığı al¬ 
tında te’vil etme anlayışının müteahhir 
dönem Selefiyye âlimleri üzerinde etkili 
olduğu kabul edilir (Bilgin, s. 248-250). 

İbn Akıl’in kelâmcılığına gelince, o Se¬ 
lefiyye içinde te’vile başvurmakla meşhur 
olan önemli âlimlerden biridir. Nefyü't- 
teşbîh, el-İrıtişâr li's-sünne (el-lntişârli- 
ehli’l-hadîş), Risale fi'l-harf ve'ş-şavt, 
Zemmü't-teşbih ve işbâtü't-terızîh adıy¬ 
la eserler yazarak itikadî konularda yer 
yer Selefî, yer yer kelâmî yöntemi be¬ 
nimsemiştir. Gençlik yıllarında Ebü’l-Hü- 
seyin el-Basrî’nin görüşlerine uyan Mu‘- 
tezilî âlimlerden İbnü’l-Velîd ve İbnü’t- 
Tebbân’dan kelâm ilmini öğrenmesi, Cü- 
veynî ve Gazzâlî gibi kelâm âlimleriyle gö¬ 
rüşmesi, ayrıca eserlerinde kelâmî konu¬ 
lara da yer veren âlimlerden Ebû Ya’lâ el- 
Ferrâ'ya öğrencilik yapması, onun Selefiy¬ 
ye içinde kelâmî yöntemi benimsemesin¬ 
de etkili olmuştur. İbn Akil, dünya işle¬ 
rinden başka dinî konularda da tefekkür 
ve istidlâlde bulunmanın farz olduğunu 
savunup geçmiş âlimlerin görüşlerini tak¬ 
lit etmeyi eleştirmiş, teşbih ve tecsîm ifa¬ 
de eden âhâd haberleri aklî delillerin ışı¬ 
ğında te’vil etmeyi gerekli görmüş, âle¬ 
min yaratılmış olduğunu hudûs ve imkân 
delillerine dayanarak kanıtlamaya çalış¬ 
mış, aklî bir engel bulunmadıkça nasların 
zâhirine bağlı kalınması, ancak dinî bir 
delil bulunmadan ortaya konan bâtmî mâ¬ 
naların da reddedilmesi gerektiğini söy- 
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lemiştir (İbn Kudâme, s. 18, 25, 38; İbn 
Teymiyye, VII, 73; VIII, 36, 81-82, 118, 275, 
296,348; Sübkî, s. 130). Her ne kadar onun 
bu görüşlerinden tövbe edip bütünüyle 
Selef mezhebine döndüğü nakledilirse de 
böyle bir yola girmesinde Şerif Ebû Ca'fer 
tarafından hakkında çıkarılan ölüm fetva¬ 
sının (İbn Kudâme, s. 4) etkili olması kuv¬ 
vetle muhtemeldir. Bu sebeple İbn Akil’in 
kelâmî yöntemi esas alan görüşlerinden 
tamamen uzaklaştığını söylemek oldukça 
zordur. Daha sonra geien Selefiyye âlim¬ 
lerinden Muvaffakuddin İbn Kudâme’nin 
ona reddiye yazması da bunu teyit et¬ 
mektedir. Bununla birlikte İbn Akil’in, 
ashabın tutumunu dikkate alarak kelâm 
kültürünün herkes için gerekli bir alan 
olmadığını söylediği de nakledilir (İbn Re- 
ceb, I, 151-152).AncakİbnAkirinkelâm- 
cılara ve kelâm yöntemine yönelttiği eleş¬ 
tiriler bid’atçı sûfîlere yönelttiği eleştiri¬ 
lerden daha azdır. Ona göre kelâmcıiar 
bid’atçı sûfîlerden daha hayırlıdır. Zira ke- 
lâmcılar insanları içine düştükleri şüphe¬ 
lerden kurtarmaya çalışırlar, bid’atçı sû- 
fîler ise “kalbim rabbimden haber verdi 
ki...” diyerek pek çok hurafeye dalar ve 
çoğunlukla şatahâta dayanırlar; dinde 
olmayan ilkeler icat ederek hakikati şeri¬ 
atın ötesinde ararlar; ölülerin kabirlerini 
kutsallaştırarak onlardan medet umarlar: 
ayrıca keşif ve ilhamı bilgi kaynağı kabul 
etmek suretiyle kâhinler zümresine ben¬ 
zerlik arzederler (İbnü'l-Cevzî, Telbîsü İb¬ 
lis, s. 325, 370, 375; İbn Teymiyye, VIII, 61- 
70; İbn Receb, 1, 145; Mahmûd Şükrî el- 
Âlûsî, II, 31). İbn Akil, Şiîler’i de eleştirerek 
onları dinin esasını yıkmayı ve nübüvveti 
yaralamayı hedef alan bir grup olarak de¬ 
ğerlendirir. Çünkü Şia dini nakleden as¬ 
haba güvenilemeyeceğini iddia etmiştir. 
Halbuki ashaba güvenilmezse dine de gü- 
venilemez (İbnü'l-Cevzî, Telbîsü İblis,s. 98- 
99). İbn Atöl’in itikadî konulara dair görüş¬ 
lerini şöylece özetlemek mümkündür: 

Akıl insanlar için sınırlı bir bilgi kaynağı 
olup İlâhî hikmetleri kuşatmaktan âciz¬ 
dir. Bundan dolayı insanın vahyin getir¬ 
diği bilgilere teslim olması gerekir. Hal¬ 
buki Mu’tezile kelâmcıları genel bir ilke 
olarak İlâhî hikmeti ispat etmekle birlik¬ 
te cüz'î konularda bunu göz ardı ederek 
hataya düşmüşlerdir (a.g.e., s. 85; İbn 
Teymiyye, VIII, 49-56). 

Allah’ın varlığını inkâr edenler bu kana¬ 
atlerini genellikle O’nu duyularla algılaya- 
mamış olmalarına dayandırırlar. Ne var 
ki bu akılcı bir tavır değildir, zira bir varlı¬ 
ğın duyularla algılanamamış olması yok¬ 
luğunu gerektirmez (İbn Receb, I, 148- 
149). Allah’a nisbet edilen ilim, sem’, ba¬ 


sar, irade gibi sıfatlar kendi başlarına var¬ 
lık ve yoklukla niteienemeyen hallerdir. 
Fiilî sıfatlar ezelîdir, fakat bu sıfatların 
neticesi olan yaratıklar hâdistir (İbn Akil, 
ReseTil fı’l-Kur’ân, s. 26-27; İbn Teymiyye, 
IX, 394-395). Allah Teâlâ’nm kelâm sıfatı¬ 
nı zatında mevcut bir mâna olarak te’vil 
etmek yanlıştır, aksine O harf ve sesle 
konuşur. Zira Kur’an'da kelâm bu anlam¬ 
da kullanılmıştır (Âl-i İmrân 3/41; Meryem 
19/26). Eğer kelâm zatta mevcut bir mâ¬ 
na olsaydı Hz. Meryem'in “Bugün insan¬ 
larla konuşmayacağım” demesi anlamsız 
olurdu. Ayrıca Hz. Mûsâ'nın “kelîmullah” 
diye adlandırılması da mantıklı olmazdı. 
Her peygambere Allah’ın kelâmı bir mâ¬ 
na olarak vahyedilmiştir (İbn Akil, a.g.e., 
s. 4,9,18,24). İbn Teymiyye İbn Akil’in ke¬ 
lâm sıfatı konusunda Eş’ariyye’nin görü¬ 
şünü benimsediğini naklederse de (Deriil 
temaruz, II, 244-245) bu onun bazı kelâmî 
görüşlerini terketmesinden önceki döne¬ 
me ait düşüncesi olmalıdır. İbn Akil ha¬ 
beri sıfatları bazan te’vil etmiş, bazan da 
te'vile gitmeden “bilâkeyf” kabul etmiş¬ 
tir. O, avamın nasların zâhirî mânalarına 
sarılmasının gerektiği kanaatindedir, 
çünkü onların zihnî yapısı tenzihe değil 
teşbihe elverişlidir. Nitekim Hz. Peygam¬ 
ber Allah hakkında avama bilgi verirken 
bu yolu takip etmiştir. Âlimler ise tenzi¬ 
he yatkın olduklarından haberi sıfatlara 
ilişkin nasları te’vil etmelidir (Zehebî, XIX, 
448). Buna göre İbn Akil “yed”i zat, “ayri’ı 
üstünlük, “dıhk"ı da rızâ diye te’vil etmiş¬ 
tir (İbnü'l-Cevzî, Def'u şübheti't-teşbîh, s. 
199,206,263-264). Ona göre haberi sıfat¬ 
ları Selef de te’vil etmiştir (İbn Kudâme, 
s. 9-10). Kulların fiilleri ise Allah’ın kalple¬ 
rinde yarattığı düşüncelere bağlı olarak 
gerçekleşir (İbn Teymiyye, IV, 283). 

Resûl-i Ekrem’in gayba dair verdiği ha¬ 
berlerin aynen gerçekleşmesi onun hak 
peygamber olduğunu gösterir, çünkü va¬ 
hiy almayan bir kişinin gaybı bilmesi im¬ 
kânsızdır. Bunun yanında Hz. Peygam¬ 
berim geçmiş iki dini neshedip yerine İs¬ 
lâmiyet’i ikame etmeye muvaffak olma¬ 
sı da nübüvvetinin delilleri arasında zik¬ 
redilmelidir; zira Allah’ın kendisi hakkın¬ 
da yalan konuşan bir kişiyi muvaffak kıl¬ 
ması İlâhî sünnete aykırıdır. Ayrıca Kur- 
’an’ın taşıdığı ifade ve üslûpla Resûl-i 
Ekrem’in kendi sözleri arasında görülen 
açık farklılık da onun Allah’tan vahiy alan 
bir peygamber olduğunu kanıtlar mahi¬ 
yettedir (İbnü'l-Cevzî, el-Vefâ, 1, 268, 270, 
351-352, 743). 

Nasların yorumuna ve İlâhî sıfatlara iliş¬ 
kin görüşleriyle dikkat çeken İbn Akil, 
Selefiyye içinde teşbih hareketini temsil 


eden İbn Hâmid’e karşı kelâm yöntemin¬ 
den faydalanmış bir âlim olarak görün¬ 
mektedir. Görüşleri Selefiyye içinde yan¬ 
kı uyandırmış, İbnü’i-Cevzî büyük ölçüde 
onun tesirinde kalmıştır. İbn Kudâme ve 
İbn Teymiyye gibi âlimler buna işaret et¬ 
mişlerdir (Tahrîmü’n-nazar, s. 8; Derili 
temaruz, VIII, 25). İbn Receb’in de dediği 
gibi (ez-Zeyl‘ala Tabakâti’l-Hanâbile, I, 
144) İbn Akil, muhtemelen öldürülme 
korkusuyla kelâm yönteminden vazgeç¬ 
tiğini açıkladıktan sonra ölümüne kadar 
bazı kelâmî görüşlerini muhafaza etmiş, 
Selefiyye içinde naklin yanı sıra aklî istid- 
lâllere de başvurulmasını sağlayan bir 
âlim olmuştur. Onun bu yönü müteahhir 
dönem Selefiyye âlimlerinden İbn Kudâ¬ 
me tarafından eleştirilmiştir. 

Eserleri. Kaynaklarda İbn Akil'in tefsir, 
hadis, fıkıh, kelâm, tasavvuf gibi temel 
İslâmî ilimlere dair çeşitli eserler telif et¬ 
tiği belirtilirse de zamanımıza ulaşan ki¬ 
tapları pek fazla değildir. Belli başlı eser¬ 
leri şunlardır; 1. Resffil fi'l-Kur’ân ve 
isbâtüT-harf ve'ş-şavt redden c ale'l- 
Eşhriyye. Eş’ariyye'ye (ve Mâtürîdiyye'ye) 
ait kelâm-ı nefsî görüşünü reddedip Al¬ 
lah'ın harf ve sesle konuştuğunu kanıtla¬ 
mak amacıyla yazılmış bir risâledir. Eser 
George Makdisî tarafından Bulletin 
d’Etudes Orientales içinde yayımlanmış¬ 
tır (bk. bibi ), z. el-İrşâd fî uşûli’d-dîn. 
İtikadî konulara dair olan eserin sadece 
giriş kısmına ait bazı satırlar zamanımıza 
intikal etmiştir (İbn Akil, el-Vazıh fî uşû- 
li’l-fıkh, neşredenin girişi, 1, 1). 3. el-Fü- 
nûn. Müellifin en hacimli ve meşhur ese¬ 
ri olup kaynaklarda farklı rakamlar veril¬ 
mekle birlikte yetmiş cilt veya 200 cüz¬ 
den oluştuğu nakledilir. Tefsir, hadis, fı¬ 
kıh, Arap dili ve edebiyatı, tarih, müna¬ 
zara meclisleri, vaaz ve irşad, tasavvuf 
gibi değişik konulan ihtiva eden bir külli¬ 
yat niteliğindeki eserin günümüze inti¬ 
kal eden yaklaşık bir cilt hacmindeki cüz¬ 
lerini George Makdisî tahkik ederek iki 
cilt halinde yayımlamıştır (Beyrut 1970- 
1971). Bu eserin İbnü'l-Cevzî tarafından 
yapılan on ciltlik ihtisarı günümüze ulaş¬ 
mamıştır. 4. el-Cedel. Usûl-i fıkha dair 
olan eser şeriî delillerle mezhepler arası 
tartışma kurallarını ihtiva eder. George 
Makdisî tarafından tahkik edilerek neş¬ 
redilmiştir (Dımaşk 1967). 5. el-Vözıh fî 
uşûli'l-fıkh. Her biri müstakil bir kitap 
olarak da kabul edilen üç ciltlik eserin 1. 
cildinde usûl-i fıkıhta mezhep, İkincisin¬ 
de usulcülerin cedeli ile fakihlerin cedeli 
ve 111. cildinde hilâf konusu incelenir. Ese¬ 
rin ilk iki cildinin yazma nüshaları Dımaşk 
Dârü'l-kütübi’z-Zâhiriyye’de (nr. 77, 79). 
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İBN AKİL, Ebü'l-Vefâ 


III. cildin yazma nüshası Amerika Birleşik 
Devletleri Princeton Üniversitesi Firestone 
Kütüphanesi’nde (nr. 1842) mevcuttur. 
İbn Akii’in eserleri üzerinde çalışmalar ya¬ 
pan George Makdisî el-Vûzıh'ı yayına ha¬ 
zırlarken dört cilde ayırıp I. cildini neşret- 
miştir (Beyrut 1996). Bu ciltte bilgi ve kı¬ 
sımları, hükümlerin dayandığı deliller ve 
usul, tarifler, vücûb, hakikat, mecaz, de¬ 
lâlet, işaret, ittifak, ihtilâf, nâsih-men- 
suh, kıyas, fetva ve müftî gibi usûl-i fıkha 
dair belli başlı konulara yer verilir. Ayrıca 
Mûsâ b. Muhammed b. Yahyâ el-Karnî, 
Câmiatü ÜmmiT-kurâ’dael-Vazıh üze¬ 
rinde bir doktora tezi hazırlamış (Mekke 
1404/1984) ve eserin baş tarafından “Fu- 
sûlü’l-lugât” bahsine kadar olan kısmı 
tahkik etmiştir. 

Kaynaklarda İbn Akîl’e nisbet edilen 
bazı eserler de şunlardır: el-İntişâı li-eh- 
li'l-hadîş, er-Rivâyeteyn ve'l-vecheyn, 
Tafzîlü'l-Hbâdât c alâ ncfimi'l-cennât, 
Tehzîbü'n-nefs, el-Fuşûl fi'l-fıkh, el- 
İşâre fi'l-uşûl, c Umdetü'l-edille, el- 
Müiıedât, et-Tezkire, Nefyü't-teşbîh, 
Zemmü't-teşbîh ve işbâtü’t-tenzîh. 
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İBN AKİLE 

(4JL5c jjt) 

Cemâlüddîn Ebû Abdillâh 
Muhammed b. Ahmed b. Saîd 
b. Akile el-Mekkî 
(ö. 1150/1737) 

Hadis, tefsir, kelâm 
ve tasavvuf âlimi, tarihçi 
ve Kadiri şeyhi. 

L J 

Mekke’de doğdu. Tahsil hayatından söz 
ettiği el-Mevûhibü'l-cezîle adlı eserin¬ 
den (vr. 74 a vd.) 1070 (1660) yılından son¬ 
ra dünyaya geldiği anlaşılmaktadır. Baba¬ 
sı gibi o da Akile veya İbn Akile lakabıyla 
anılmış, bazı kaynaklarda adı Muhammed 
Akile veya Muhammed b. Akile şeklinde 
zikredilmiştir. Gerek kendisi gerekse bi¬ 
yografisini yazan âlimler, yetişme döne¬ 
minin çok verimli geçtiğini ve birçok 
önemli şahsiyetten ders aldığını belirt¬ 
mektedir. İbn Akile, Hicazlı âlimler yanın¬ 
da hac vesilesiyle Mekke’ye gelen ilim 
adamlarından da istifade etme imkânı 
buldu. Kendilerinden uzun süre okuduğu 
hocaları arasında Sâlim b. Abdullah el- 
Basrî, Ahmed b. Muhammed el-Kattân. 
Uceymî, Ahmed b. Muhammed el-Bennâ, 
Abdülcelîl b. Ebü'l-Mevâhib el-Hanbelî, 
Ahmed b. Muhammed en-Nahlî, Abdul¬ 
lah b. Sâlim el-Basrî ve İlyâs b. İbrâhim 
el-Kûrânî gibi kimseler yer almaktadır. 
Hüseyin b. Tu’me el-Kâdirî, Ali b. Ahmed 
el-Küzberî ve Abdülhâlik b. Ebû Bekir el- 
Mizcâcî gibi âlimler de kendisinden fay¬ 
dalanmıştır (diğer hocaları ve talebeleri 
için bk. Birışık, s. 26-37). 

İbn Akile ömrünün sonuna doğru git¬ 
tiği Bağdat, Şam ve Halep’te ders okut¬ 
tu ve icâzet verdi. Bağdat’ta Hintli sûfî 
Seyyid Ali b. Abdullah el-Ayderûs’un icâ- 
zetiyle Şeyh Kâsım b. Muhammed el-Bağ- 
dâdî’nin elinden Kadiri şeyhliği hırkası 
giydi (1 143/1731). Şam’da bulunduğu 
uzun süre içerisinde Çakmakıye Medre¬ 
sesinde hadis ve tasavvuf dersleri verdi. 
Buradan ayrılırken yerine talebesi Küzbe- 
rî’yi halife bıraktı. Bazı kaynaklarda yer 
alan ifadelerden onun Anadolu’ya veya 
İstanbul’a da gittiği anlaşılmakta, ancak 
bu konuda açık bilgi bulunmamaktadır. 
Mekke’de vefat eden İbn Akile Dârü’l- 
Akiliyye diye anılan zâviyesine defnedildi. 
Burası daha sonra Mekke Emîri Abdul¬ 
lah’ın mülkiyetine geçmiştir. Onun 930 
(1524) veya 1149’da (1736) öldüğüne dair 
bilgiler doğru değildir. 


Çok yönlü bir âlim olan İbn Akile tefsir 
konusunda hacimli eserler vermekle bir¬ 
likte daha çok hadisçiliğiyle tanınmıştır. 
Bu alandaki yerini ifade etmek için on¬ 
dan Hicaz'ın muhaddisi ve hâfız diye söz 
edilmiş, kaynakların ortaklaşa belirttiği¬ 
ne göre müselsel hadis rivayetinde döne¬ 
minin önde gelen muhaddislerinden bi¬ 
ri olmuş ve İslâm dünyasından pek çok 
kimse ondan müselsel hadis dinleyip ri¬ 
vayetine dair yazılı icâzet almıştır. Müsel¬ 
sel hadisle ilgili el-Fevâ'idü’l-celîle'rim 
çok sayıda istinsah edilmesi ve Murtazâ 
ez-Zebîdî gibi bir âlim tarafından üzerine 
ta'likat yazılmış olması İbn Akile’nin ha¬ 
dis ilmindeki yerini göstermektedir. Zâ¬ 
hid Kevserî Fıkhu ehli'1-’’lrûk ve hadî- 
şühüm adlı eserinde İbn Akile’den övgüy¬ 
le söz etmiş, onu Hanefî mezhebine men¬ 
sup büyük muhaddisler ve hafızlar ara¬ 
sında saymıştır. 

Eserleri. Çeşitli ilimlere dair yaklaşık 
doksan kitap ve risâle kaleme alan (Ab¬ 
dullah Mirdâd Ebü'l-Hayr, s. 463) İbn Aki¬ 
le’nin bu eserlerinden otuz kadarının gü¬ 
nümüze ulaştığı bilinmektedir. A) Tef¬ 
sir. 1. ez-Ziyâde ve'l-ihsân fî c ulûmi’l- 


İbn Akile'nin ez-Ziyâde ue'l-ihsân fî C ulûmn-Kur 3 ân 
adlı eserinin ilk sayfası (Süleymaniye Ktp., Hekimoglu Ali 
Paşa, nr. 105) 
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Kur’ân. SüyûtTnin el-İtkân fî c ulûmi'l- 
Kur’ân’ını tamamlamak için yazılmıştır. 
Eserde el-İtkân esas alınmakla birlikte 
ona pek çok yeni bilgi eklenmiş, ulûmü'l- 
Kur'ân konulan yeniden düzenlenmiş, el- 
İtkân’ûa bulunan bazı yerler çıkarılmış ve 
hatalı görülen noktalar tenkit edilip doğ¬ 
rusu ortaya konulmuştur. Bu düzeltme¬ 
lerden sonra eser, Süyûtî'nin el-İtkân fî 
'ulûmi'l-Kur’ân’ı üzerine yetmiş dört 
yeni bölüm (nevi) ilâvesiyle 154 bölüme 
ulaşmıştır. Eserin bilinen üç yazmasından 
Süleymaniye Kütüphanesi'ndekinin (He- 
kimoğlu Ali Paşa, nr. 5, 6 |954, 955], 295 + 
261 varak) müellif nüshası olduğu anlaşıl¬ 
maktadır. Diğer iki nüsha Süleymaniye 
(Hekimoğlu Ali Paşa, nr. 105, 294 varak) 
ve Nevşehir Damad İbrâhim Paşa (nr. 48) 
kütüphanelerinde bulunmaktadır. Ab- 
dülhamit Birışık, M uhammed b. Akile 
ve ez-Ziyûde ve'l-İhsân fî Ulûmi’l- 
Kur'ân'ı adlı yüksek lisans tezinde İbn 
Akile’nin hayatı, İlmî kişiliği ve eserlerini 
incelemiş, ayrıca bu eserin ilkyirmi iki bö¬ 
lümünün edisyon kritiğini yapmıştır (bk. 
bibi.). Eser üzerinde Muhammed Safa 
Şeyh İbrâhim Hakkı (nev': 1-45), Fehd b. 
Ali el-Andes (nev' : 46-90), İbrâhim b. Mu¬ 
hammed el-Mahmûd(nev': 91-119) ve 
Muslih b. Abdülkerîm es-Sâmidî de ( nev': 
120-143) Câmiatü’l-İmâm Muhammed b. 
Suûd el-İslâmiyye'de birer yüksek lisans 
tezi hazırlayarak büyük bölümünü tahkik 
etmişlerdir {Delîlü’r-msâ’ili’l-câmiHyye, s. 
272). 2. el-Cevherü’l-manzûm fi't-tefsîr 
bi’l-meıiû ‘ min kelâmı Seyyidi'l-mür- 
selîn ve'l-mahkûm. İbn Akile, beş bü¬ 
yük ciltten oluşan bu tefsirini ez-Ziyâde 
ve’l-ihsân ’dan sonra 1140 (1728) yılın¬ 
da tamamlamıştır {ez-Ziyâde, vr. 239 b ). 
Eserde sadece merfû hadisler kullanılmış, 
kıraat farkları da ayrı bir başlık altında 
gösterilmiştir. el-Cevherü ’l-manzûmun 
İstanbul (Süleymaniye Ktp., Hekimoğlu 
Ali Paşa, nr. 58, 59, 60, 61,62; Hekimoğlu 
Ali Paşa ve Camii, nr. 19 (967|) ve Milano 
Biblioteca Ambrosiana'da (nr. 139) nüs¬ 
haları vardır. 3. es-Sırrü'l-esrâ fî mcfnâ 
sübhânellezî esrâ. İsrâ sûresinin ilk âye¬ 
tinin tefsiri olup bir nüshası Dârü'l-kütü- 
bi'l-Mısriyye'dedir(Fihristü7-/cüfü£>i7-'Ara- 
biyye.V II, 591). 4. Hizbü's-sırri’l-maşûn 
el-müstenbat mine’l-kitâbi’l-meknûn. 
Havâssü’l-Kur’ân’a dair olan risâlenin bir 
nüshası Süleymaniye Kütüphanesi'nde 
olup (Bağdatlı Vehbi Efendi, nr. 2067/8) 
Mecmûhtü’l-ahzâb içerisinde basılmış¬ 
tır (İstanbul 1298, 131 1, s. 315-320). 

B) Hadis. 1. el-Fevâ’idü’l-celîle fîmii- 
selselâti Muhammed b. Ahmed Akile. 


Hicaz, Yemen ve Suriye bölgelerinde yay¬ 
gın olan kırk beş müselsel hadisi ihtiva 
eden eseri Abdülhay el-Kettânî, 1905’- 
te Abdülcetîl b. Abdüsseiâm Berrâde'den 
Mekke’de tek mecliste semâ yoluyla riva¬ 
yet ettiğini söylemektedir (Fihrisü’l-fehâ- 
ris, II, 921-922). Eserin Süleymaniye Kü¬ 
tüphanesi (Hacı Mahmud Efendi, nr. 638, 
682; Âşir Efendi, nr. 68), İstanbul Beledi¬ 
yesi Atatürk Kitaplığı (Belediye, nr. 437), 
Beyazıt Devlet (Veliyyüddin Efendi, nr. 738) 
ve Tire İlçe Halk (Necip Paşa Vakfı, nr. 119) 
kütüphaneleriyle el-Hizânetü’t-Teymûriy- 
ye (Hadis, nr. 99), İskenderiye el-Mekte- 
betü'l-belediyye (Hadis, nr. 3 |39|), Mek- 
tebetü’l-Ezher (Mustalah, nr. 364), Dârü’l- 
kütübi’l-Mısriyye (Tal'at, nr. 155, 197; Ha¬ 
lim, nr. 5; Mecâmi', nr. 690), Mektebetü 
Mekketi’l-Mükerremejnr. 82), Berlin Kö- 
niglichen Bibliothek (nr. 1614, 1615), Ri- 
yad Üniversitesi (nr. 707/1 ) ve Princeton 
Üniversitesi (Garrett, nr. 774) kütüpha¬ 
nelerinde, ayrıca Ziriklî’nin özel kitaplığın¬ 
da (el-A c lâm,V\, 13) nüshaları bulunmak¬ 
tadır. Murtazâ ez-Zebîdî’nin el-Fevâ’id 
üzerine et-Ta c lîkâtü’l-celîle c alâ Müsel- 
selâti İbn Akile adlı bir müstahreci var¬ 
dır (Princeton University Library, Garrett, 
nr. 775). Muhammed Âbid es-Sindî’nin 
müselselâtla ilgili eseri Haşrü’ş-şârid 
min (fi) esânîdi Muhammed c Âbid ’de 
el-Fevâ’id ’in tesiri görülmektedir (Ab¬ 
dülhay el-Kettânî, i, 513; 11, 662). 2. el- 
Mevâhibü'l-cezîle fî merviyyâti Mu¬ 
hammed b. Ahmed Akile. Müellif bu 
eserinde hocalarından, onlardan okuduğu 
eserlerden ve tahsil hayatından bahset¬ 
mektedir. 1135 (1723) yılında tamamla¬ 
nan eserin Süleymaniye Kütüphanesi (Âşir 
Efendi, nr. 65/2), Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye 
ile (Hidîviyye, Mecâmi' Mustalah, nr. 6, 7; 
Mecâmi', nr. 104, Mecâmi' Tâi'at, nr. 933), 
Rabat’ta (M. Habîbel-Hîle, et-Târîh ue’l- 
mCferrihûn bi-Mekke, s. 395) ve Prince¬ 
ton Üniversitesi Kütüphanesi’nde (Gar¬ 
rett, nr. 77) nüshaları vardır (tanıtımı için 
bk. Abdülhay el-Kettânî, 11, 607-608). 3. 
Şebetün şağir. İbn Akile’nin hangi ho¬ 
calardan hangi senedlerle hadis aldığını 
gösteren bu kitabın Princeton Üniversi¬ 
tesi Kütüphanesi’nde bir nüshası mevcut¬ 
tur (Garrett, nr. 78). Eserin Ali b. Ahmed 
es-Saîdî tarafından Muhtaşaru Sebeti 
İbn Akile adıyla yapılan ihtisarının ise 
Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’de (nr. 9027) ve 
Abdülhay el-Kettânî’nin özel kütüphane¬ 
sinde ( Fihrisü’l-fehâris, 11, 584) birer nüs¬ 
hası bulunmaktadır. 4. Sened. Dârü’l-kü- 
tübi’l-Mısriyye’de bir nüshası vardır (Fih- 


ristü’l-kütübi’l-Arabiyye.VU, 590). 5. /cü¬ 
ze. İbn Akile’nin Şeyh İsmâil el-Aclûnî ve 
Ömer b. Muhammed el-Antâbî’ye verdi¬ 
ği icâzetlerin Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye ile 
(Mecâmi', nr. 104; Teymûr, nr. 97) Dârü’l- 
kütübi’z-Zâhiriyye’de (nr. 3672) nüshala¬ 
rı mevcuttur (M. Habîb el-Hîle, s. 394). 6. 
Muhtasar fi'l-hadîş. Yedi varaklık bir ri- 
sâle olup Tire İlçe Halk Kütüphanesi’nde 
bir nüshası bulunmaktadır (Necip Paşa 
Vakfı, nr. 119). 

C) Tarih ve Siyer. 1. Nüshatü’l-vücûd 
fi’l-ahbâri fon hâli’l-mevcûd. Peygam¬ 
berler, halifeler, krallar ve padişahlarla 
meşhur âlimlerden ve kıyamet alâmetle¬ 
rinden bahseden eserin Mektebetü Mek- 
keti’l-Mükerreme (Tarih, nr. 82) ve Dârü’l- 
kütübi’l-Mısriyye’de (Hidîviyye, nr. 167/5) 
birer nüshası kayıtlıdır. Bazı kaynaklarda 
Lisânü’z-zamân fî ahbâri Seyyidi’l- 
c urbân ve ahbâri ümmetihîmine'l-ins 
ve'l-cân adıyla İbn Akıle’ye nisbet edilen 
eserin Nüshatü’l-vücûd ile aynı kitap ol¬ 
duğu anlaşılmaktadır. 2. ‘ Unvânü’s-safâ - 
de iîmâ hâssa (huşsa) bihi'n-nebiyyü 
mine’l-kerâmât ve'l-fezâ’il kable’l-vi- 
iâde. Eserde Hz. Peygamber’in nübüv¬ 
vet öncesi hayatı anlatılmaktadır (Süley¬ 
maniye Ktp., Âşir Efendi, nr. 66; Şehid Ali 
Paşa, nr. 512) 3. Risale fîmevlidi'n-ne- 
bî (Mevlid). Süleymaniye (Sâliha Hatun, 
nr. 1 11 ) ve Princeton Üniversitesi (Garrett, 
nr. 4559) kütüphanelerinde birer nüsha¬ 
sı vardır. 

D) Tasavvuf vc Ahlâk. 1. C îkdü’l-cevâ- 
hir fî selâsili’l-ekâbir. On sekiz tarikat¬ 
la bunların kollarının tanıtıldığı, silsilele¬ 
rinin ortaya konulduğu eserin İstanbul 
Belediyesi Atatürk Kitaplığı’nda (Osman 
Ergin, nr. 1129), Tire İlçe Halk(Necip Paşa 
Vakfı, nr. 119), Brill (GAL Suppi, II, 522) 
ve Princeton Üniversitesi (Garrett, nr. 76) 
kütüphanelerinde, Dârü’l-kütübi’l-Mısriy- 
ye’de (Teymûr, nr. 53), Biblioteca Vaticana’- 
da(nr. 1454/4), ayrıca Abdülhay el-Kettâ¬ 
nî’nin özel kütüphanesinde ( Fihrisü’l-fe- 
haris, 11, 865) nüshaları bulunmaktadır. 
c İkdü'l-cevâhir sonraki müellifler tara¬ 
fından tarikat silsilelerinde kaynak olarak 
kullanılmıştır (Ahlwardt, III, 221; VI, 152). 
2. Hediyyetü’l-hallâk ile'ş-şûfiyyeti fî 
sâ’iri'l-âfâk. Altı bölüm halinde tasavvu¬ 
fun ana ilkelerinin ele alındığı risâlenin bir 
nüshası Princeton Üniversitesi Kütüpha- 
nesi’ndedir (Garrett, nr. 2867). 3. el-Esrâ- 
rü’l-matviyye fi’l-esmâ’i's-Sührever- 
diyye (Mektebetü'l-Ezher, nr. 335/6; ayrıca 
bk. DMBİ, IV, 323). 4. Keşîbü'l-envâr fî 
zikrillâhi'lAazîzi’l-cebbâr. 1136 (1724) 
yılında telif edilen bir dua kitabı olup Nu- 
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ruosmaniye (nr. 1864) ve Topkapı Sarayı 
Müzesi (ili. Ahmed, nr. 200) kütüphanele¬ 
rinde birer nüshası mevcuttur, s. Fıkhü'l- 
kulûb ve mfrâcü'l-ğuyûb. Cambridge 
Üniversitesi Kütüphanesi’nde bir nüshası 
vardır (Brockelmann, GAL SuppL, 11,522; 
DMBİ, IV, 323). 6. Kurretü'l- C ayn fî be yâ¬ 
ni virdi’l-hamîsi ve’l-işneyn (Princeton 
University Library, Garrett, nr. 2867). 7. 
Risale fî edHyeti'l-hac (Dârü'l-kütübi'l- 
Mısriyye, Mecâmi', nr. 10; Fihristü’l-kütü- 
bi’l- c Arabiyye,VU, 591). 8. Nefehâtü'z- 
zekiyye fi'ş-şalâti c alâ hayn'l-beriyye 
(Kayseri Râşid Efendi Ktp., nr. 1323). 

E) Kelâm ve Akaid. 1. el-Mantlku'l- 
fehvânî ve'l-meşhedü'r-rûhânî fi'l- 
me c âdi'l-insânî. Hayat, ölüm, ruh, âle¬ 
min son bulması, cennet, cehennem ve 
nefhanın keyfiyeti gibi konuların ele alın¬ 
dığı eser Cemâleddin el-Kâsımî tarafın¬ 
dan yirmi iki risâle ile birlikte yayımlan¬ 
mıştır (Kahire 1328). 2. Hakîkatü'l-be- 
y ân fî cevâbi's-sâ’il ‘ ani'd-deîîli ve'd- 
dâl. Bir nüshası Bağdat’taki Dârü’l-evkâ- 
fi’l-âmme’dedir (nr. 3371/4; bk. Muham- 
med Es'adTales, s. 289). 3. Keşfü'l-işkâl 
fî mes’eleti'l-efâl. Eserde Mu’tezile’nin 
insan fiillerinin yaratılması konusundaki 
görüşlerine cevap verilmiştir (Abdullah 
Mirdâd Ebü'l-Hayr, s. 463). 4. Feyiü'l- 
mennân fî ma'nâ leyse fi'l-imkân eb- 
de c u mimmâ kân. Allah’ın yarattıkların¬ 
dan daha güzelini yaratmasının mümkün 
olmadığına dair bir risaledir. Muhammed 
Habîb el-Hîle, İbn Akîle’nin Mektebetü 
Mekketi’l-Mükerreme’de (Tevhîd, nr. 53) 
kader hakkında bir risalesi olduğunu söy¬ 
lüyorsa da ( et-Târîh ue’l-miFerrihûn bi- 
Mekke, s. 394) bununla son iki eserden 
birini mi yoksa başka bir eseri mi kastet¬ 
tiği anlaşılmamaktadır. 

İbn Akile’nin kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer eserleri de şunlardır; ’Arûsü'l-efrûh 
fî şerhi mdf'nâ hadîşi'l-ervâh, RePü'z- 
zikr fî fazli'z-zikr; Keşfü'l-hûbe fî me- 
‘ âni'n-nevbe ; el-Kavlü'n-nefîs fi'l-ce- 
vâb 'an eskile ti İblîs; Risâle tete'allaku 
bi-bey c i'l- < idde ve'l-emûne ve'l-ikâle 
(bk. Abdülhay el-Kettânî, 11, 607; Abdullah 
Mirdâd Ebü'l-Hayr, s. 463). Ayrıca müelli¬ 
fin Şam, Anadolu ve Irak’a yaptığı yolcu¬ 
lukları anlatan bir seyahatnâmesi bulun¬ 
duğu kaydedilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Akile. el-Fevâhdü'l-celile fî müselselâti 
Muhammed b. Ahmed Akile, Süleymaniye 
Ktp., Âşir Efendi, nr. 68, vr. 50 b ; a.mlf., el-Me- 
oâhibü’l-cezîle fi meroiyyâti Muhammed b. 
Ahmed c Akile, Süleymaniye Ktp., Âşir Efendi, 
nr. 65/2, vr. 8*-9*, 74* vd.; a.mlf., ez-Ziyâde 
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ue’l-ihsân fi ‘ ulûmi'l-Kur’ân, Süleymaniye Ktp., 
Hekimoğlu Alî Paşa, nr. 6, vr. 239 b ; Tâcü’l- 
c arûs, ‘“akl” md.; Murâdî. Silkü'd-dürer, II, 26- 
30, 52-55, 219, 304; III, 85, 88, 205, 206, 219, 
233; IV, 30-31,50;Cebertî, Acâîbü’l-âşâr( Bu¬ 
lak), i, 261-288; II, 35, 94; IV, 260; Ahlvvardt, 
Verzeichnis, II, 271; İli, 221; VI, 152; Fihristü’l- 
kütübi'l-Arabiyyetiî-mahfûzabi’l-Kütübhâne- 
ti’l-Hidiviyye, Kahire 1308/1891, VD, 590-591; 
Hediyyetü’Mârifîn, II, 323; Izâhu'l-meknûn, 
I, 32; II, 9, 106, 726; G. Levi Della Vida, Elenco 
dei manoscritti arabi islamici della biblioteca 
Vaticana, Rome 1935, nr. 1454/4; Brockelmann, 
GAL, II, 506; Suppl., II, 522; Fihrisü'l-Hizâne- 
ti’t-Teymûriyye, Kahire 1367-69/1948-50, 11, 
307; 111, 210; Fihrisü [Kütübij’l-mevcûde bi’l- 
Mektebeti’l-Ezheriyye: el-muştalah ve c ulû- 
mü’l-hadîş, Kahire 1952, Hadis, nr. 335/6, Mus- 
talah, nr. 364; Muhammed Es'ad Tales. el-Keş- 
şâfan mahtûtâti hazâ’ini kütübi'l-evkâf, Bağ- 
dad 1372/1953, nr. 3371/4; Muhammed Haşan 
Bikâî, Kitâbnâme-i Büzürg: Kudân-ı Kerîm, 
Tahran 1374 hş./1995, I, 160; Fuâd Seyyid, 
Dârü’l-kütübi’l-Mışriyye, Fihrisü’l-mahtûtât I: 
Muştalahu'l-hadiş, Kahire 1375/1956, s. 94, 
259, 272, 292, 310-311; Kehhâie, Mu‘cemû’t- 
mCdellifin, VIII, 264; Abdülhay el-Kettânî, Fihri- 
sü’l-fehâris, I, 98, 485, 513; II, 572, 584, 607- 
608, 662, 737, 738, 863, 865, 921-922, 976, 
998, 1009-1010; Ziriklî, el-Ahâm (Fethullah), VI, 
13; M. Zâhid el-Kevseri, Fıkhu ehli'FIrâk ve ha- 
dîşühüm (nşr. Abdülfettâh Ebû Gudde), Beyrut 
1390/1970, s. 75; Eibânî, Mahtûtât.m. 3672, 
9027; 0. Löfgren - R. Traini, Catalogue of the 
Arabic Manuschpts in the Biblioteca Ambro- 
siana, Vicenza 1975-81, nr. 135; R. Mach, Cat¬ 
alogue of Arabic Manuscripts in the Garrett 
Collection Princeton Clniversity Library, Prin¬ 
ceton-New Jersey 1977, nr. 76, 77, 78, 774, 
775, 1956, 2867, 4559; Abdurrahman b. Süley¬ 
man el-Ehdel, en-fiefesü’l-Yemâni ue’r-rCthu'r- 
reyfıânî fi icâzeti’l-kudâti beni’ş-Şeukânîinşr. 
Merkezü’d-Dirâsâtvel-ebhâsi'l-Yemeniyye), San'a 
1979, s. 20-21, 273, ayrıca bk. tür.yer.; Fihrisü 
mahtûtâti Câmi‘ati’r-Riyâd: el-hadîş ve hılû- 
müh, Riyad 1980, nr. 707/1; Nüveyhiz, Mu‘ce- 
mü’l-müfessirîn, II, 487; Ali Şevvâh İshak, Mu‘- 
cemû muşannefâti'l-KuA âniT-Kerîm, Riyad 
1403-1404/1983-84, III, 176; Abdullah Mirdâd 
Ebü’l-Hayr, el-Muhtaşarm'ın Kitabi Meşri’n-nevr 
(nşr. M. Saîd el-Âmûdî-Ahmed Ali), Cidde 1406/ 
1986, s. 35, 292, 462-464; Abdülhamit Birışık. 
Muhammed b. Akile ve ez-Ziyâde ve’l-lhsân fi 
Ulûmi’l-Kur'ân’ı (yüksek lisans tezi. 1990, MÜ 
Sosyal Bilimler Enstitüsü), s. 2-61; Kettânî, er- 
Risâletü’l-müstetrafe (Özbek), s. 124; M. Habîb 
el-Hîle, et-Târîh ve’l-mü’errihün bi-Mekke, Lon- 
don 1994, s. 393-396; a.mlf., Fihrisü mah.tûtâti 
Mektebeti Mekkete’l-Mükerreme: Târih, Lon- 
don 1414/1994, s. 69-70; Zeyd b. Abdülmuh- 
sin Âl-i Hüseyin, Delîlü’r-resâ’iliî-câmFiyye fl’l- 
memleketiT-Arabiyyeti’s-Su c ûdiyye, Riyad 
1415/1994, s. 272; Muhammed Hâdî Müezzin-i 
Câmî, "İbn ‘Akile”, DMBİ, IV, 323. 
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İBN ALKAME 

(Âaal c I) 

Temmâm b. Âmir b. Ahmed b. Gâlib 
b. Temmâm b. Alkame es-Sekafî 
(ö. 283/896) 

Endülüslü vezir, edip ve şair. 

187 (804) veya 194 (810) yılında doğdu. 
Büyük dedesi Endülüs Emevî Emirliği’nin 
kuruluşunda önemli hizmetleri geçen ve 

I. Abdurrahman’ın ilk hâcibi olan Ebû Gâ¬ 
lib Temmâm b. Alkame es-Sekafî’dir. 

İbn Alkame, Endülüs Emevîleri’nin emir¬ 
lerinden 1. Muhammed ile (852-886) oğul¬ 
ları Münzir (886-888) ve Abdullah’a (888- 
912) vezirlik yaptı. Vezirliğinin ilk yılların¬ 
da Emîr Muhammed’in tepkisini çekti ve 
azledildi. Fakat daha sonra yazdığı güzel 
şiirlerle hükümdarın gönlünü alıp tekrar 
görevine döndüğü gibi onunla iyi bir dost¬ 
luk kurdu ve en yakın adamları arasına 
girmeyi başardı. 

283 yılı Cemâziyelâhirinde (Temmuz- 
Ağustos 896) vefat eden İbn Alkame, ve¬ 
zirliğinden çok edebî kişiliği ve özellikle 
recez vezninde nazmettiği şiirleriyle (ur- 
cûze) tanınmıştır. İbnü’l-Ebbâr’a göre 
onun henüz vezir olmadan 219 (834) yılın¬ 
da yazdığı, hacimli bir tarih kitabı niteli¬ 
ğindeki urcûzede müslümanların İspan- 
ya’yı fethi, İspanyol yöneticileri, Endülüs 
emirleri ve Târik b. Ziyâd’m fetihlerinden 

II. Abdurrahman’a (822-852) kadar gelen 
önemli olaylar anlatılmaktadır. Manzu¬ 
menin tamamı günümüze ulaşmamış ol¬ 
makla birlikte çeşitli kaynaklarda ondan 
bazı parçalar nakledilmiştir. Bunlar ara¬ 
sında, özellikle İbn Dihye'nin naklettiği 
Endülüs’ün büyük şairlerinden olan, ya¬ 
kışıklılığı sebebiyle “Gazâl” (ceylan) denilen 
ve mutemet kişiliğinden dolayı Bizans im¬ 
paratoruna elçi gönderilen Yahyâ b. Ha¬ 
kem el-Gazâl’in hikâyesi dikkat çekicidir 
(el-Mutrib, s. 133-151). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’l-Kütiyye. Târîhu iftitâhi’l-Endelüs (nşr. 
İbrahim el-Ebyârî), Kahire-Beyrut 1410/1989, 
s. 32, 47, 113; İbn Hayyân, el-Muktebis, s. 152, 
179-184, 482; a.e. (nşr. İsmail el-Arabî), Rabat 
1411/1990, s. 21; Dabbî, Buğyetü'l-mültemis 
(Ebyârî), il, 673-674; İbn Dihye. el-Mutrib (nşr 
İbrâhim el-Ebyârî v.dğr ), Kahire 1954, s. 133- 
151; İbnü'l-Ebbâr, el-Hulletü’s-siyerâ : ‘ (nşr Hüse¬ 
yin Mûnis), Kahire 1985,1, 143-144; İbn Saîd el- 
Mağribî. el-Muğrib, 1, 44; Makkarî, Nefhu’t-tîb, 

III. 31,45,49, 50; Ziriklî. el-AHâm, 11, 86; Doğuş¬ 
tan Günümüze Büyük Islâm Tarihi, İstanbul 
1987, IV, 134, 278; A. Huici Miranda, “al-Gha- 
zâl”. El 2 (İng ), II, 1038; D. M. Dunlop. “ibn ‘Al¬ 
kame”, a.e., ili, 701-702. m 
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İBN ALLÂN 

( 0 ^ 0*0 

Muhammed Alî b. Muhammed Allan 
b. İbrâhîm el-Bekrî es-Sıddîkı 
(ö. 1057/1648) 

Hadis ve tefsir âlimi, tarihçi. ^ 

20 Safer 996’da (20 Ocak 1588) Mek¬ 
ke'de dünyaya geldi. 980 (1572) yılı civa¬ 
rında doğduğu da söylenmiştir. Bekri ve 
Sıddîkı nisbeleriyle anılması Hz. Ebû Be¬ 
kir’in soyundan gelmesiyle ilgili olup Mek¬ 
ke'nin birçok âlim yetiştiren köklü bir aile¬ 
sine mensubiyetinden dolayı Mekkî nis- 
besiyle de zikredilmiştir. Muhibbi, onun 
dördüncü dedesi Abdülmelik b. Ali’yi VIII. 
(XIV.) yüzyılın müceddidi kabul eder ( Hu- 
lâşatü’l-eşer, IV, 184). Anne tarafından so¬ 
yu Haşan b. Ali b. Ebû Tâlib'e dayanır. Öm¬ 
rünü Mekke’de geçiren İbn Allân, Kur'ân-ı 
Kerîm’i ezberledikten sonra Abdürrahîm 
b. Hassân el-Hanefî’den nahiv, Abdülme¬ 
lik el-İsâmî’den belâgat, amcası Ahmed 
b. İbrahim'den hadis, fıkıh ve tasavvuf 
öğrendi. Haşan b. Muhammed ed-Dımaş- 
kî, Mısır muhaddisi diye tanınan Muham¬ 
med Hicâzî eş-Şa’râvî gibi âlimlerden baş¬ 
ta Şahîh-i Buhârî olmak üzere hadis ki¬ 
taplarını icâzet yoluyla aldı. Hadis rivayet 
ve dirayet ilmi yanında kıraat, nahiv, be¬ 
lâgat, tasavvuf, tarih, fıkıh ve edebiyata 
nüfuzu ile de tanındı. On sekiz yaşında 
ders okutmaya, yirmi dört yaşında fetva 
vermeye başladı. Kâbe revaklarında ver¬ 
diği derslerle şöhreti yayıldı. Cava ve Ye- 
men’den gelen talebelerine Şahîh-i Bu¬ 
hârî okuttu. Muhammed Haşan b. Ali el- 
Uceymî, Fazl b. Abdullah et-Taberî, Ah¬ 
med el-Esedî gibi âlimler onun talebele¬ 
rinden bazılarıdır. Geçimini kitap istinsa¬ 
hı ve kitap ticaretiyle sağlayan ve döne¬ 
minin Süyûtî’si olarak anılan İbn Allân 11 
Zilhicce 1057’de (7 Ocak 1648) Mekke’de 
vefat etti ve İbn Hacer el-Mekkî’nin kab¬ 
ri yakınına defnedildi. Ölüm tarihi 1058 
olarak da zikredilmiştir. 

Eserleri. Kaynaklarda İbn Allân’ın eser¬ 
lerinin sayısı hakkında farklı bilgiler bu¬ 
lunmaktaysa da Hâlid el-Hâlidî onun dok¬ 
san bir eserini tesbit etmiştir. A) Tefsir. 
1. Ziytfü's-sebîl ilâ me c âni’t-Tenzîl (Sü- 
leymaniye Ktp., Yazma Bağışlar, nr. 1875/ 
1-2). 2. Ref c u'l-iltibâs bi-beyâni iştirâki 
me c ûni'l-Fâtihati ve sûreti'n-Nâs (Nu- 
ruosmaniye Ktp., nr. 2430, vr. 226-232). 3. 
RefSı'l-iştibâh. Nemi sûresinin 65. âye¬ 
tinin i’rabıyla ilgili olan eserin bir nüshası 
Medine’de Mektebetü'l-Mahmûdiyye’de 
kayıtlıdır (Mecmua, nr. 100). 


B) Hadis. 1. Delilü'l-fâlihîn li-turukı 
Riyâzi'ş-şâlihîn. Nevevî’nin Riyâzü'ş- 
şâlihîn adlı eserinin şerhi olup Mahmûd 
Haşan Rebî - tarafından neşredilmiştir (I- 
IV, Kahire 1347, 1385/1966, 1971, 1977, 
1987; ayrıca bk. RİYÂZÜ’s-SÂLİHÎN). 2. el- 
Fütûhâtü'r-rabbâniyye ‘ ale'l-Ezkûri'n- 
Neveviyye. Nevevî’nin el-Ezkâr’mm ye¬ 
di cilt hacmindeki şerhidir (Kahire 1323, 
1348, 1351/1933; Malta 1331; İstanbul 
1375/1955). 3. Ref^u'l-haşâ’iş c an tullâ- 
bi'l-haşâ’iş. Müellifin Fethu'l-karîbi’l- 
mücîb iî nazmi haşâ’işi'l-habîb adlı 
manzumesinin şerhi olup Süleymaniye 
(Lâleli, nr. 583; Reîsülküttâb Mustafa Efen¬ 
di, nr. 209), İstanbul Üniversitesi (nr. 892), 
Çorum İl Halk(nr. 2087), Princeton Üniver¬ 
sitesi (Garrett, nr. 649) ve Ezher (nr. 716) 
kütüphanelerinde nüshaları vardır. 4. el- 
Vechü'ş-şabîh fî hatmi'l-Câmfi'ş-şahîh. 
Buhârî'nin el-Câmfu'ş-şahîh 'inin son ha¬ 
disinin şerhinden ibarettir (Nuruosmani- 
ye Ktp., nr. 2431, vr. 243-248). 5. Tercüme- 
tü'l-Buhârî. Bir nüshası Dârü’l-kütübi’z- 
Zâhiriyye’de (nr. 8995) bulunmakta olup 
Ahlâku ’l-Buhârî adıyla Dârü'l-kütübi’l- 
Mısriyye’de kayıtlı olan kitabın da aynı eser 
olabileceği belirtilmiştir (M. Habîbel-Hîle, 
s. 329). 6. el-Kavlü'l-hak ve'n-naklü'ş- 
şarîh bi-cevâzi en yüderrise fî cevfi'l- 
Ka c be el-hadîşe'ş-şahîh. Kâbe’nin ya¬ 
nında Buhârî’nin el-CâmFu'ş-şahîh ’ini 
okutması sebebiyle müellife yöneltilen 
tenkitlere verilen cevaptan ibaret olup bir 
nüshası Medine’de el-Mektebetü’l-Mah- 
mûdiyye’dedir (Mecmu’, nr. 1645). 

C) Akaid. 1. Bed?u(Beda'i’u)'l-me t ânî 
fî şerhi hkideti (kaşideti)'ş-Şeybânî. İs¬ 
tanbul Üniversitesi Kütüphanesi ile { nr. 
2619) Bağdat Hazâinü’l-evkâf’ta (nr. 4811/ 
2) nüshaları mevcuttur. 2. el-'İkdü'l-fe- 
rîd fî tahkiki't-tevhîd. Eserin bir nüsha¬ 
sı Cakarta Millî Kütüphanesi’ndedir (nr. 
DCL1). 3. Fethu'l-vâhid vahde fîhük- 
mi'l-kü’il li'l-vücûdi bi'l-vihde. Bu ese¬ 
rin de bir nüshası Cakarta Millî Kütüpha- 
nesi’nde kayıtlıdır (nr. CXIX). 4. Gavşü'l- 
bihâri'z-zâhire. Gazzâlfnin ed-Dürretü'l- 
fâhire adlı eserinin şerhidir (DİA, X, 32). 

D) Ahlâk-Tasavvuf. 1. el-Mevâhibü'l- 
fethiyye ' ale't-Tankati'l-Muhamme- 
diyye. Birgivî’nin eserinin şerhi olup Sü¬ 
leymaniye (Harput, nr. 15; Kılıç Ali Paşa, 
nr. 602, 603; İsmihan Sultan, nr. 287 [ek¬ 
sik]; Lâleli, nr. 1410; Süleymaniye, nr. 713; 
Bağdatlı Vehbi Efendi, nr. 688; Yozgat, nr. 
459, 827; Fâtih, nr. 2691,2692, 2693; Hacı 
Mahmud Efendi, nr. 1673), Millet (Feyzul- 
iah Efendi, nr. 125 i , 1252), Beyazıt Devlet 
(Bayezid.nr. 1474, 1475, 1476; Veliyyüddin 
Efendi, nr. 1945, 1946). Âtıf Efendi (nr. 


1425) ve Kayseri Râşid Efendi (nr. 168) kü¬ 
tüphanelerinde nüshaları bulunmaktadır. 
2. et-Telattuf fi’l-vüşûl ile't-Ta'arruf. 
İbn Hacer el-Heytemî’nin et-Ta c arruf fi'l- 
aşleyn ve't-taşawuf adlı eserinin şerhi 
olup ilk doksan altı sayfası Mekke’de 
(1330/1912), geri kalan kısmı (s. 97-144) 
Kahire’de ( 1354/1936) yayımlanmıştır. 

E) Arap Dili. 1 . Hadâ’iku'l-elbâb fîil¬ 
mi kavâ c idi’l-i c râb. Bir nüshası Medine’¬ 
de el-Mektebetü’l-Mahmûdiyye’de kayıt¬ 
lıdır (nr. 100). 2. Fethu'l-kerîmi'l-veh- 
hâb fî şerhi nazmi kavâ c idi'l-frâb (Dâ- 
rü’l-kütübi’z-Zâhiriyye, nr. 8924). 3. el-Mu- 
karreb fî marifeti mâ fi'l-Kur’ûn mi- 
ne'l-mu c arreb. Bir nüshası Medine’de el- 
Mektebetü’l-Mahmûdiyye’de (nr. 100) bu¬ 
lunmaktadır. 4. Dâ c i'l-felâh li-muhbe- 
yâti'l-İktirâh. Süyûtî’nin el-İktirâh fî 
uşûli Hlmi'n-nahv adlı eserinin şerhidir 
(Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 3264, Esad 
Efendi, nr. 3064; Hacı Selim Ağa Ktp., nr. 
1117). 5. Hüsnü'l-Hbâre fî nazmi risâ- 
leti'l-isti c âre. Câmiatü İmâm Muham¬ 
med b. Suûd Kütüphanesinde bir nüsha¬ 
sı mevcuttur (Mecmua, nr. 1296, vr. 54-57). 
6. Latîfü'r-remz (rumuz) ve’l-işâre ilâ 
habâyâ zevâyâ Hüsni'l-Hbâre. Bir ön¬ 
ceki manzum eserin şerhi olup Süleyma¬ 
niye (Lâleli, nr. 2998) ve Princeton Üniver¬ 
sitesi (Garrett, nr. 59) kütüphanelerinde 
nüshaları bulunmaktadır. 7. ez-Zehru 
ve'l-‘udde fî şerhi'1-Bürde. Bûsîrî’nin 
meşhur kasidesinin şerhidir (Süleymani¬ 
ye Ktp., Servili, nr. 144). 8. el-Minehu'l- 
ahadiyye bi-takrîbi me c âni'l-Hemziy- 
ye. Yine Bûsîrî’ye ait el-Kaşîdetü'l-hem- 
ziyye’nin şerhi olan eserin bir nüshası 
Beyazıt Devlet Kütüphanesi’ndedir (Ba- 
yezid, nr. 3545). 9. en-Nefehâtü'l-*anbe- 
riyye fî medhi (mevlidi) hayri’l-beriy- 
ye (Kayseri Râşid Efendi Ktp., nr. 1087). 
10. Fethu rabbi'l-beriyye bi-tahmîsi'l- 
kaşîdeti'l-hemziyye. Bir nüshası Mek¬ 
ke'de Câmiatü Melik Abdilazîz’de kayıtlı¬ 
dır (nr. 239/8). 11. İthafü (ifâdetü)'l-fâzıl 
bi'l-ff’li'l-mebniyyi li-gayri'l-fâHl. Meç¬ 
hul sigasıyla kullanılan fiilleri ihtiva eden 
ve alfabetik olarak düzenlenen eserin çe¬ 
şitli baskıları yapılmıştır (Dımaşk 1348/ 
1929; nşr. YüsrîAbdülganî Abdullah, Bey¬ 
rut 1987). IZ.TahmîsükaşîdetiEbîMed- 
yen (Kahire 1305). 

F) Diğer Eserleri. 1. Mevridü'ş-şafâ 
fîmevlidi'l-Muştafâ. Hz. Peygamber’in 
doğumuyla ilgili rivayetleri ele alan ese¬ 
rin Süleymaniye (BağdatlıVehbi Efendi, 
nr. 1143, vr. 46-74) ve Kayseri Râşid Efen¬ 
di (nr. 364) kütüphanelerinde nüshaları 
bulunmaktadır. 2. İthâfü ehli'l-İslâm 
vei-îmân bi-beyâni enne'l-Muştafâ lâ 
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y ahlû ‘anhü zaman {DİA, XVI, 280). 3. 
et-Tayfü't-ta’if bi-faili't-Tffü (bi-târihi 
Vec ue’t-Tz’if)- Tâifin özellikleri, İbn Ab- 
bas ve Muhammed b. Hanefiyye’nin men¬ 
kıbeleri gibi konulan ihtiva etmektedir. 
Eserin Câmiatü Melik Suûd Kütüphane- 
si'ndeki nüshasına (nr. 4850) dayanılarak 
Ebû Abdurrahman b. Akil ez-Zâhirî ve 
Yahyâ Mahmûd Saadî tarafından başlatı¬ 
lan neşir çalışmaları halen devam etmek¬ 
tedir (Sâlih Süleyman, İV/4, s. 551-553). 4. 
Buğyetü'z-zurefâ’ fî ma c rifeti'r-rude- 
fd > . Hz. Peygamber’in terkisine aldığı kırk¬ 
tan fazla sahâbîye dair bir eserdir (Tire İl¬ 
çe HalkKtp., Necip Paşa Vakfı, nr. 283). S. 
el-Minne fî beyâni ba c zı muvâfaköti'l- 
Kitâb ve's-Sünne. Müellifin, daha sonra 
nâzil olan âyetlerin veya Resûl-i Ekrem’in 
beyanlarının görüşlerini teyit ettiği sa- 
hâbîlere dair M uvûfakâtü cem c min aş- 
hâbihî li-âyât Kur’âniyye ve âşâri'n- 
nebevi yy e (ithâfü’ş-şikât fı’l-muvâfakât) 
adlı manzum eserine kendisinin yazdığı 
şerhtir (Süleymaniye Ktp., Hâlet Efendi, 
nr. 86). 6. Kurretü’l-hyn min hadîsi is- 
temti c û min hâze'l-beyt fekad hüdime 
merreteyn (Kayseri Râşid Efendi Ktp., 
nr. 364). 7. İnbâ’ü mü’eyyedi'l-celîl mu- 
râd bi-binâ’i beyti'l-vehhâbi'l-cevâd 
(Fezâ’ilü Mekke). 1039 (1630) yılında sel 
yüzünden Kâbe'nin harap oluşunu ve ye¬ 
niden inşasını anlatan eser üzerinde Hâ- 
lid Hamd el-Hâlidî yüksek lisans çalışma¬ 
sı yapmıştır (1407/1987 [ Riyad], Câmiatü 
Melik Suûd). 8. Fethu’l-kadîr fi’l-a'mâ- 
li'l-letî yahtâcü ileyhâ men haşale le- 
hû bi'l-mülk ^ale'l-beyti velâyete't-ta c - 
mîr (Kayseri Râşid Efendi Ktp., nr. 364). 
9. Tenbîhü z evi'n-nühâ ve'l-hicr ‘alâ 
feza 1 ili a’mâlii-hicr (Âtıf Efendi Ktp., nr. 
2813). 10. el-'Alemü’l-müfred fîfazli'l- 
Haceri'l-esved. Âtıf Efendi (nr. 2813), 
Kayseri Râşid Efendi (nr. 364) kütüphane¬ 
lerinin yanı sıra Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye 
(nr. 3184) ve Medine'de el-Mektebetü’l- 
Mahmûdiyye’de (nr. 1645) nüshaları mev¬ 
cuttur. 11. Vişâlü'l-murakkam fî Dâri'l- 
Erkam (Âtıf Efendi Ktp., nr. 2813). 12. en- 
Nebe’ü'l-hzîm (Mektebetü MekketiT-Mü- 
kerreme, nr. 1205). 13. Kaltfidü'l-cümân 
fî nazmi bvâmili ‘âlimi Cürcân. Bu eser¬ 
le şerhinin bir nüshası Medine'de el-Mek- 
tebetü'l-Mahmûdiyye'de (nr. 100) bulun¬ 
maktadır. 14. Risale fî sekerâti'l-mevt 
(Bağdat Dârü'l-evkâfi'l-âmme, nr. 7071/16). 
IS. er-Risâletü'n-nâffa (Bağdat Dârü'l- 
evkâfi'l-âmme, nr. 2415/3). 16. el-Beyân 
ve'l-Tlâm fî tevcihi farîiati Hmâreti's- 
sâkıt mine'l-beyti li-sultâni’l-İslâm 
(Medine el-Mektebetü'l-Mahmûdiyye, nr. 
1645/3). 17. Hüsnü’n-nebe 3 fî fazli mes¬ 
cidi Kubâ. Kubâ Mescidi hakkında daha 


önce Zehrii ’r-rubâ adıyla bir eser kaleme r 
alan İbn Allân, bu çalışmasında İbrâhim 
b. Abdullah el-Vessâbî el-Yemenî’nin Ce- 
vâhirü'l-enbû 3 fî faili mescidi Kubâ 
adlı eserini ihtisar etmiştir. Hüsnü'n-ne- 
be’in bir nüshası Hindistan’da Râmpûr 
Rızâ Kütüphanesi'nde kayıtlıdır (nr. 3630). [_ 

18. Şerhu menseki'n-Nevevî (Fethu’l- 
fettâh fî şerhi’l-îzâh). Nevevî’nin el-îzâh 
fi'l-menâsik adlı eserinin şerhidir (Câ¬ 
miatü Melik Suûd Ktp., nr. 1302). 19. îkâ- 
dü'l-meşâbîh li-meşrû c iyyeti ittihâzii- 
meşâbîh (Princeton Üniversitesi Ktp., 
Garrett, nr. 2010). 20. Tuhfetü zevi’l-id- 
râk fi’l-men c mine't-tünbâk. Müellif bu 
eserine Tenbîhü zevi’l-idrâk bi-hürme- 
ti tenâvüli’t-tünbâk adıyla bir muhtasar 
yazmıştır (Keşfü’z-zunûn, l, 486). 

Kaynaklarda İbn Allân'a nisbet edilen 
diğer bazı eserler de şunlardır: el-Beyân 
ve nihûyetü’t-tibyân fî târihi Âli 'Os¬ 
man, el-Menhelü'l-hzbü’l-müfred fi’l- 
fethi'l- c Oşmânî li-Mışr ve men vellâ 
niyabete zâlike’l-beled, İ‘lâmü’l-ihvân 
bi-tahrîmi’d-duhân, el-Fethu'l-müste- 
câd li-Bağdâd, en-Nefehâtü’l-erîce fî 
müte'allikâti beyti ümnü’l-mü’minin 
H adîce, Dürerü'l-kalâhd fîmâ yete’al- 
laku bi-zemzem ve sikâyeti’l-’Abbâs 
mine'l-fevâ’id (eserleri için ayrıca bk. M. 
Habîb el-Hîle, s. 316-330). 
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İBN ÂMİR 

(y>1c ^1) 

Ebû İmrân Abdullah b. Âmir 
b. Yezîd el-Yahsubî 
(ö. 118/736) 

Yedi kıraat imamından biri, tabiî, j 

Bugünkü Ürdün toprakları içinde yer 
alan Belkâ'da Ruhâb köyünde dünyaya 
geldi. Doğum tarihiyle ilgili olarak kaynak¬ 
larda değişik bilgilere yer verilmiştir. Ta¬ 
lebelerinden Bikâ' Kadısı Hâlid b. Yezîd’in 
bizzat kendisinden naklettiğine göre İbn 
Âmir 8 (630)yılında doğduğunu söylemiş, 
Mizzî de aynı tarihi zikrederek 110 yıl ya¬ 
şadığını ileri sürmüştür. Diğer bir talebe¬ 
si olan Yahyâ ez-Zimârî’den Ebü’l-Alâ el- 
Hemedânînin rivayet ettiğine göre bu ta¬ 
rih 21 (641) yılının başları olup Zehebî de 
bunu doğru kabul eder ve Mekke’nin fet- 
hedildiği yıl (8/630) doğmuş olmasını uzak 
bir ihtimal sayar {A‘lâmü’n-nübelâ :> , V, 
292). İbnüT-Cezerî ise her iki görüşe yer 
verdikten sonra kendisinden nakledilen 
8 (630) yılını tercih eder. İbn Âmir’in so¬ 
yu, Yemen’de Himyer’in koiu oian Yahsub 
(Yahsıb) kabilesine dayandığı için Yahsubî 
nisbesiyle de anılmış, künyesi hakkında 
dokuz farklı görüş kaydedilmekle birlikte 
doğrusunun Ebû İmrân olduğu belirtil¬ 
miştir. 

İbn Âmir dokuz yaşında iken Dımaşk’a 
gitti ve muhtemelen hayatının sonuna 
kadar burada yaşadı. Soyunun belli olma¬ 
dığı ileri sürülerek aşağılayıcı bazı söz ve 
davranışlara mâruz kalmış ve mevâlîden 
olduğu iddia edilmişse de kurrâ-i seb’a 
içinde Ebû Amr b. Alâ gibi onun da Arap 
soyundan geldiği ve nesebinin bilindiği 
kaydedilmiştir (Dânî, et-Teysîr, s. 6; Zehe¬ 
bî, A l lâmü’n-nübelâ\ V, 293). 

Kur’an ve kıraat ilminde İbn Âmir’in asıl 
hocası, Kur’an’ı Hz. Osman'dan öğrenen 
ve Zehebî’nin tahminine göre (A/aVi/e- 
tü’l-kurrâ , , 1,136) Muâviye'nin hilâfeti yıl¬ 
larında Dımaşk’ta Kur'an dersleri veren 
Mugire b. Ebû Şihâb el-Mahzûmî’dir. Ta¬ 
lebesi Hâlid b. Yezîd’in belirttiğine göre 
Muâz b. Cebel ve Ebü’d-Derdâ’dan da 
Kur’an dersleri aldığı, ayrıca Fedâle b. 
Ubeyd’den okuduğu rivayet edilmiştir. 
Zehebî, Hâlid’den gelen bir rivayeti de¬ 
ğerlendirirken bir yerde bu sahâbîlerden 
Kur’an’ın tamamını değil muhtemelen 
bazı sûrelerini okumuş olabileceğini söy¬ 
lemiş bir başka yerde ( a.g.e ., 1, 124, 187) 
meselâ Ebü’d-Derdâ için bunun da uzak 
bir ihtimal olduğunu belirtmiştir. İb¬ 
nüT-Cezerî ise Ebü’d-Derdâ’dan okumuş 
olabileceğini söylerken Muâz b. Cebel’- 
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İBN ÂMİR 


den okumasıyla ilgili rivayeti zayıf bul¬ 
makta, Muâviye’den okuduğuna dair ri¬ 
vayeti de asılsız saymaktadır. İbn Âmir’in 
bizzat Hz. Osman'ı Kur’an okurken dinle¬ 
diği de rivayet edilmiş, İbnü’l-Cezerî bu¬ 
nu mümkün görürken Zehebî de babası¬ 
nın onu hacca götürerek kendisine bu fır¬ 
satı sağlamış olabileceğine dikkat çekmiş¬ 
tir ( A‘lâmü’n-nübelâ\ V, 292). 

İbn Âmir Kur'an kıraati konusundaki 
uzmanlığı yanında hadisle de meşgul ol¬ 
muş; Hz. Osman. Muâviye b. Ebû Süfyân, 
Ebü’d-Derdâ, Zeyd b. Sâbit, Vâsile b. Es- 
ka', Fedâle b. Ubeyd, Ebû Ümâme el-Bâ- 
hilî, Ebû İdrîs el-Havlânî, Nu'mân b. Be- 
şîr gibi şahsiyetlerden rivayette bulun¬ 
muştur. Kendisinden de Yahyâ b. Haris 
ez-Zimârî (Zemârî), kardeşi Abdurrahman 
b. Âmir el-Yahsubî, Rebîa b. Yezîd el-Ka- 
sîr, Ca'fer b. Rebîa, İsmâii b. Ubeydullah 
b. Ebü'l-Muhâcir ve Saîd b. Abdülazîz gi¬ 
bi kişiler kıraat öğrenirken bu ilimde en 
önde talebesi Yahyâ b. Hâris ez-Zimârî, 
Rebîa b. Yezîd el-Kasîr, Ca'fer b. Yezîd, 
Abdurrahman b. Âmir el-Yahsubî ve di¬ 
ğerleri hadis rivayet etmişlerdir. 

Velîd b. Abdülmelik tarafından Dımaşk 
kadılığına tayin edilen İbn Âmir’in bu gö¬ 
reve Bilâl b. Ebü’d-Derdâ veya Ebû İdrîs 
el-Havlânî'den sonra getirildiğine dair kay¬ 
naklarda farklı rivayetler bulunmaktaysa 
da kendisinden kıraat ve Kur'an âyetleri¬ 
nin sayısı gibi konularda istifade ettiğini 
söyleyen Saîd b. Abdülazîz’e göre hocası 
bu göreve Zür'a b. Eyyûb'dan(Süveb) son¬ 
ra getirilmiş olup Dımaşk kadılarıyla ilgili 
olarak yapılan kronolojik sıralama da (Ve- 
kî', III, 199-203; ayrıca bk. İbn Nâsırüddin, 
VIII, 247) bu tesbitin doğru olduğunu gös¬ 
termektedir. Onun ayrıca bütün Dımaşk 
bölgesini ve sahillerini içine alacak şekil¬ 
de ordu kadılığı yaptığı da kaydedilmiş 
(Zehebî, A c lâmü’n-nübelâ > , V, 293), kadı¬ 
lık görevinin mânevî sorumluluğunu dik¬ 
kate alarak günahlarına kefâret olsun di¬ 
ye otuz köle âzat ettiği belirtilmiştir (İbn 
Ebû Meryem, 1,113). Velîd kendisini, inşa¬ 
sına 87 (706) yılında başlanan (Süyûtî, s. 
244) Dımaşk Emeviyye Camii’nin yapım 
çalışmalarına nezaret etmekle de görev¬ 
lendirmiş, bu görevi işin bitimine kadar 
sürdüğü gibi caminin yönetiminin birinci 
derecede sorumluluğu da onun uhdesine 
verilmiş, bu yöneticiliği sırasında kural¬ 
lara ve cami âdâbına uymayanları ceza¬ 
landırdığı görülmüştür (Fesevî, II, 402). 
İbn Âmir’in, Süleyman b. Abdülmelik dö¬ 
neminde (715-717) Emeviyye Camii reis¬ 
liği dışında hangi görevleri yürüttüğü bi¬ 
linmemekte, Ömer b. Abdülazîz’in hilâfe¬ 


ti yıllarında ise etkili konumunu koruya¬ 
madığı tahmin edilmektedir. Zira namaz¬ 
da ellerini kaldırdığı için Atıyye b. Kays’ı 
cezalandırmasını Ömer b. Abdülazîz tep¬ 
kiyle karşılamış, İbn Âmir’in kendisiyle 
görüşmek üzere yaptığı başvuruyu da ka¬ 
bul etmemiştir. 

İclî ve Nesâî’nin hadis rivayeti konusun¬ 
da sika olarak nitelendirdiği, Zehebî’nin 
kendisi için “sadûk" terimini kullandığı 
İbn Âmir 10 Muharrem 118’de (29 Ocak 
736) Dımaşk’ta vefat etti. 

İbn Âmir’in kıraatinin her bir vechinin 
isnad açısından bir sahâbîye uiaşıp ulaş¬ 
madığı, dil açısından içinde şâz unsurla¬ 
rın bulunup bulunmadığı hususu tartışıl¬ 
mıştır. Hz. Osman’ın kıraatine dayandığı 
kabul edilerek bunun için “Osmânî kıra¬ 
at” ifadesi kullanıldığı gibi (İbn Asâkir, 
XXIX, 278) herhangi bir sahâbîye dayan¬ 
madığı, Şamlılar’a ait bir kıraat olduğu 
da ileri sürülmüştür. İbn Âmir’in bizzat 
Hz. Osman'a talebe olduğuna veya onu 
Kur’an okurken dinlediğine ya da kıraati 
Hz. Osman’dan alan Mugire b. Ebû Şi- 
hâb’dan bu ilmi öğrendiğine dair riva¬ 
yetler Emevî hâkimiyetindeki Şam'da bir 
övünç vesilesi olarak değerlendirilmiş, kı¬ 
raat imamları içinde bu ilmi doğrudan bir 
sahâbîden veya talebesinden alan başka 
bir kimse bulunmadığı belirtilmiştir (Mak- 
disî, s. 142-143). Bu kıraatin bir beğeni ko¬ 
nusu olarak ileri sürülen önemli bir yanı 
da diğer imamların üç ile otuz arasında 
değişen sayıda râvileri ve bu râviler ara¬ 
sında pek çok ihtilâf bulunduğu halde 
onun kıraatinin sadece Yahyâ b. Hâris ez- 
Zimârî tarafından rivayet edilmiş olma¬ 
sıdır. Kaynaklarda yer alan ihtilâflar da 
bu kıraati Yahyâ'nın talebeleri Irâk b. 
Hâlid ve Eyyûb b. Temîm’den alan ve İbn 
Âmir’in okuyuşu için kıraat kitaplarında 
ortaklaşa tercih edilen iki râvi Hişâm b. 
Ammâr ile İbn Zekvân arasındadır. 

Ebû Ali el-Ahvâzî, İbn Âmir’in kıraatinin 
herhangi bir unsurunda rivayet ve habe¬ 
re aykırı bir şey bulunmadığını, diğer bir 
ifadeyle onun kıraatinin her bir vechinin 
sahih bir isnadı olduğunu söylemiş (İbnü’l- 
Cezerî, I, 425), Enderâbî de İbn Âmir’in 
Selef yolundan ayrılmadığını, kıraatinde 
nakle ve rivayete aykırı hiçbir unsur yer 
almadığını ileri sürmüştür. İbn Cerîr et- 
Taberî ise İbn Âmir’in kıraatini eleştirmiş, 
gerekçe olarak da Hz. Osman’dan okuyan 
veya okuduğunu ileri süren hiç kimse bu¬ 
lunmadığını, ayrıca İbn Âmir’in Mugire 
b. Ebû Şihâb’dan okuduğuna dair iddia¬ 
nın da tanınmayan bir kimse olan Irâk b. 
Hâlid’e ait olduğunu söylemiştir. Ali b. 


Muhammed es-Sehâvî Taberî’nin bu de¬ 
ğerlendirmesine itiraz etmiş, Ebû Abdur¬ 
rahman es-Süiemî, Ebü’l-Esved ed-Düelî 
ve Zir b. Hubeyş gibi şahsiyetlerin Hz. Os¬ 
man’dan okuduğunu hatırlatmış, hocası 
Şâtıbî’nin de Taberî’nin bu yanlış değer¬ 
lendirmesi konusunda kendisini uyardı¬ 
ğını söylemiştir (Cemâlü’l-ku.rri\ II, 432- 
434; Zehebî, Ma’rifetü’l-kurrâ\ i, 192-193). 
Sehâvî ayrıca Taberî’nin Irâk b. Hâiid için 
kullandığı “tanınmayan bir kimse” sözü 
üzerinde durmuş, sika bir râvi olan Hişâm 
b. Ammâr’ın ondan faydalanması karşı¬ 
sında Taberî’nin tanımamasının ona za¬ 
rar vermeyeceğini belirtmiştir ( Cemâ- 
lü’l-kurrâ\ II, 435). Zehebî de Irâk’ın meş¬ 
hur bir kişi olduğunu, Hişâm b. Ammâr, 
Rebî’ b. Sa’leb’in ondan kıraat okuduğu¬ 
nu, bazı hadis râvilerinin de hadis dinle¬ 
diğini, Dârekutnî’nin kendisini “lâ be’se 
bih” (zararı yok) diye nitelendirdiğini zik¬ 
retmiştir (Ma c n'/etü7-fcurrâ J , 1,194). Tabe¬ 
rî’nin görüşüne uyarak İbn Âmir’i değer¬ 
lendiren bir âlim de Ebû Tâhir Abdüivâ- 
hid b. Ebû Hâşim’dir. Ebû Tâhir, Tâberî’- 
nin ve İbn Mücâhid’in İbn Âmir’in kıraa¬ 
tini isnad açısından zayıf gördüklerini ileri 
sürmüş, bu kıraat İbn Mücâhid tarafın¬ 
dan yedili sistem içine alınmasaydı onun 
yerine A’meş'in kıraatinin daha uygun 
olacağını söylemiştir (Ali b. Muhammed 
es-Sehâvî, II, 435). 

İbn Âmir'in kıraati üzerinde isnad açı¬ 
sından yapılan bu tartışmalar yanında 
onun okuyuşundaki bazı vecihler dil açı¬ 
sından da tenkit edilmiştir. İbn Hâle- 
veyh, Muhtasar fî şevâzzi'l-Kur’ân 
adlı eserinde onun bazı okuyuşlarına 
da yer vermiş; meselâ Âl-i İmrân sû¬ 
resinin 168. âyetindeki ijiâU sözünü 
ijtâlo, A’râf sûresinin 3. âyetindeki oj/Aî 
kelimesini Oj/M, yine A’râf sûresinin 
111. âyetindeki <u>-jî kelimesini 
Müzzemmil sûresinin 20. âyetindeki 
kelimesini şeklinde okumasını şâz 
olarak nitelendirmiştir (İbn Hâleveyh, s. 
29-30, 47, 50, 164). İbn Âmir’in jij kiiUTj 
^v*T y * c4 1 (el-En- 

'âm 6/137) âyetini muzâf ile muzâfun 
ileyhin arasını ayırarak ^ utusj 

j» şeklinde oku¬ 

ması örneğinde görüldüğü gibi bazı oku¬ 
yuşları nahivcilerin şiddetli itirazlarına se¬ 
bep olmuştur. Ferrâ, zikredilen âyetteki 
okuyuşun benzerinin Arap dilinde yer al¬ 
madığını söylemiş, Zemahşerî de muzâf 
ile muzâfun ileyhin arasının fasledilme- 
sinin zaruret halinde şiirde bile kabul edi¬ 
lemez bir çirkinlik sayıldığını belirterek 
Kur’an’da böyle bir okuyuşun olamaya¬ 
cağına işaret etmiştir. 
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İBN ÂMİR 


Zehebî, bu tartışmaların özellikle isnad- 
la ilgili yanlarını zikrettikten sonra İbn 
Âmir’in kıraatinin kabulü hususunda ke¬ 
sin bir icmâ bulunduğunu (Ma'rifetü’l- 
kurrâ\ 1,195), bilgisiz bazı kimselerin söz¬ 
lerine rağmen bunun makbul bir kıraat 
olduğunu (Mîzânü’l-Ftidal, II, 449) söyle¬ 
miştir. İbnü’l-Cezerî ise İbn Mücâhid'in, 
Şam ve Yukarı Mezopotamya bölgeleri 
halkının onun kıraatinde birleştiğini söy¬ 
lemesinin bu kıraatin gücünün en büyük 
delili olduğunu, I. (VII.) yüzyıldan itibaren 
gerek halkın gerekse ilim adamlarının bir 
esasa dayanmayan bir kıraat üzerinde 
birleşmelerinin düşünülemeyeceğini ifa¬ 
de etmiştir. 

Gerçekten de İbn Âmir’in kıraati ilk asır¬ 
larda Şam ve Yukarı Mezopotamya bölge¬ 
lerinde yayılmış (İbn Mücâhid, s, 87; Dâ- 
nî, CâmFu’l-beyân, vr. 12 b ), İbnü’l-Cezerî’- 
ye göre Şam bölgesinde V. (XI.) yüzyılın 
sonuna kadar namazda ve tilâvette hep 
bu kıraat tercih edilmiştir. Ancak bu ta¬ 
rihlerde Irak'tan gelen bir âlimin Emeviy- 
ye Camii’nde Ebû Amr b. Alâ'nın kıraatini 
okutması üzerine halk buna yönelmiş ve 
bu kıraat bölgede yayılmıştır (Gâyetü’n- 
nihâye, I, 292, 424). Makdisî, Şam bölge¬ 
sinde Ebû Amr b. Alâ'nın kıraatinin daha 
çok okunduğunu, ancak Dımaşk’ta İbn 
Âmir’in kıraatinin tercih edildiğini, Eme- 
viyye Camii’nde imamın mutlaka onun 
kıraatiyle namaz kıldırdığını söylemiş (Ah- 
senü’t-tekâslm, s. 180), Mısır’da ise yedi 
kıraatin hepsinin kullanıldığını, en az oku¬ 
nanın da İbn Âmir'in kıraati olduğunu be¬ 
lirtmiştir (a.g.e., s. 202). 

İbn Âmir’in kıraatinin bazı özellikleri 
şunlardır: 1. İstisnaları olmakla birlikte 
İbn Zekvân’ın rivayetine göre aşağıdaki on 
fiilde imâle yapar : ob- < jjb- < *ı». »ıs olj < 

Oİj < £lj < Jjla * oll? < k_ıl> 2. < (jiuc ı |_J<i 

* ^ < c- 4 - < j *-1 jt» kelimelerini işmâm 
ile okur. 3. ı 3 j& kelimesini geçtiği her yer¬ 
de udiye hemze ile okur. 4. Bazı istis¬ 
nalar dışında kelimesini şek¬ 
linde kıraat eder. S. c~uı ve ^ kelimele¬ 
rinde “sâ”yı (o) “tâ”ya ( ö ) idgam yapa¬ 
rak okur. 6. OJcül I (dJAsoI < 0034 * 
kelimelerinde “zâl”i (i) “tâ”ya (o) idgam 
yapar. 

İbnü’n-Nedîm, İbn Âmir'in İhtilâfü me- 
şâhiii'ş-Şâm ve'1-Hicaz ve'l-Hrâk ve 
Kitâb fî maktûH'l-Kurbânı ve mevşû- 
lih adlı iki eserinden söz etmektedir. İbn 
Âmir’in kıraati yedi, sekiz, on ... kıraate 
dair hemen bütün eserlerde yer aldığı gi¬ 
bi müstakil çalışmalara da konu olmuştur 
(bu çalışmalardan bazılarının yazma nüs¬ 
haları için bk.el-Fihrisü’ş-şâmil, s. 21, 149, 
160 , 188 ). 
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lffll Tayyar Altikulaç 

İBN AMÎRE 

o*') 

Ebü’I-Mutarrif Ahmed 
b. Abdillâh b. Amîre el-Mahzûmî 
(ö. 658/1260) 

Endülüslü âlim ve şair. ^ 

582 Ramazanında (Kasım-Aralık 1186) 
Belensiye’nin (Valencia) güneyinde yer 
alan Cezîretü Şukr’da (Alcira) doğdu. Nis- 
besinden Endülüs’e göç eden Benî Mah- 
zûm kabilesine mensup olduğu anlaşıl¬ 
maktadır. Doğduğu yerde başladığı tah¬ 
silini Belensiye’de sürdürdü. Belensi- 
ye’de Süleyman b. Sâlim e!-Kelâî, Ebü’l- 


Hattâb Ahmed b. Vâcib ve Muhammed 
b. Eyyûb el-Gâfıki’den dil, edebiyat, fıkıh, 
hadis, tarih, kelâm, felsefe ve mantık 
dersleri aldı. Daha sonra Dâniye’ye (Denia) 
giderek Ebû Muhammed İbn Havtullah, 
İşbîliye’de (Sevilla) Ömer b. Muhammed 
eş-Şelevbîn ve Mürsiye’de (Murcia) Azîz b. 
Abdülmelik b. Hattâb gibi âlimlerden is¬ 
tifade etti. Edebiyat ve tarihte Süleyman 
b. Sâlim el-Kelâî’den; kelâm, usûl-i fıkıh, 
felsefe, mantık, tıp gibi dinî ve aklî ilim¬ 
lerde Azîz b. Abdülmelik b. Hattâb’dan 
etkilendi. Bu ilimlerde belli bir seviyeye 
geldikten sonra çeşitli resmî görevlerde 
bulundu. 607-637 (1210-1239) yılları ara¬ 
sında Belensiye, İşbîliye ve daha başka şe¬ 
hirlerde Muvahhidî valilerine kâtiplik yap¬ 
tı. Muvahhidîler’in zayıflaması üzerine 
Endülüs’te hükümran olan Benî Merde- 
nîş, Hûdîler ve Hattâbîler dönemlerinde 
de kâtiplik görevine devam etti. Bir süre 
Şâtıbe (Jevita) ve Uryûle’de (Orihuela) ka¬ 
dılık yaptı. Aragon Kralı I. James’in627 
(1230) yılında Mayurka’yı (Majorka) istilâ 
ettiği sırada da bu görevine devam etti. 
I. James Belensiye’yi istilâ edince (636/ 
1238) arkadaşı Haşan b. Halâs el-Belen- 
sî’nin vali bulunduğu Sebte’ye (Ceuta) git¬ 
ti. Burada bir süre kalıp Rabat’a geçti. 
Rabat’ta tanıştığı Muvahhidî Halifesi Ab- 
dülvâhid er-Reşîd’le birlikte başşehir Me- 
rakeş’e kadar yolculuk yaptı. Bir süre Re- 
şîd’e kâtiplik yaptıktan sonra Merakeş’in 
doğusunda bulunan Hîlâne’ye kadı olarak 
tayin edildi. İlmî bir çevre bulamadığı Hî- 
lâne’de fazla kalmak istemedi ve arka¬ 
daşlarının aracılığı ile Rabat’a kadı tayin 
edildi. 640’ta (1242) Reşîd'in ölümü üze¬ 
rine yerine geçen Ali b. İdrîs el-Mu‘tazıd 
zamanında (1242-1248) Vezir Yahyâ b. 
Atûş'un himayesine girdi ve bu sayede 
kadılık görevine devam etti. Vezir göre¬ 
vinden azledilince İbn Amîre de Miknâs’e 
kadı olarak gönderildi. Buradaki memu¬ 
riyeti döneminde hükümdarlığa daha lâ¬ 
yık gördüğü Hafsîler’e yardım ederek şeh¬ 
ri ele geçirmelerinde etkili oldu. Bir süre 
Hafsî emîri Ebû Zekeriyyâ Yahyâ b. Ab- 
dülvâhid’e kâtiplik yaptı. Miknâs’in Mu- 
vahhidîler tarafından geri alınması üze¬ 
rine 646’da (1248) Sebte’ye giderek arka¬ 
daşı Vali Haşan b. Halâs’a kâtiplik yaptı 
ve onun için methiyeler kaleme aldı. Aynı 
yıl Emîr Ebû Zekeriyyâ Yahyâ el-Hafsî’nin 
daveti üzerine Bicâye’ye (Bougie) geçti ve 
halifeye iki kaside takdim etti. Bicâye’de 
kaldığı iki yıl içinde öğrenci yetiştirdi, ede¬ 
bî mektuplar ve şiirler yazdı. Yahyâ b. Ab- 
dülvâhid’in ölümünden sonra Tunus’ta 
hâkimiyet kuran oğlu Muhammed el- 
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İBN AMMÂR, Fahrülmülk 


Müstansır’a tâziye ve tebrik mektubu 
göndererek kendisiyle iyi ilişkiler kurma¬ 
ya çalıştı. Daha sonra da halife ve devlet 
ricaliyle mektuplaşmayı sürdüren İbn 
Amîre Müstansır’ın daveti üzerine Tu¬ 
nus’a gitti. Kâbis, Ürbüs ve Kostantîne'de 
kadılık yaptı. Edebî ve İlmî kudretini tak¬ 
dir eden Müstansır onu kendisine nedim 
ve müsteşar olarak tayin etti. Bu dönem¬ 
de birçok öğrenci yetiştirdi. Muhammed 
b. Ebû Bekir el-Berrî, Muhammed b. İb- 
râhim el-Berâziî, Ahmed b. Şerif el-Belen- 
sî, Ebû Bekir İbn Habîş, Muhammed İb- 
nü’r-Remîmî, İbnü'z-Zübeyr es-Sekafî, Tâ- 
hir b. Ali eş-Şükrî ve oğlu Ebü’l-Kâsım İbn 
Amîre yetiştirdiği öğrencilerden bazıla¬ 
rıdır. 20 Zilhicce 658’de (26 Kasım 1260) 
Tunus’ta vefat etti. 

Nesir ve nazımda, özellikle sanatlı ne¬ 
sirde devrinin büyük ediplerinden olan 
İbn Amîre şiirlerinden çok sanatlı nesirle 
kaleme aldığı resmî ve oldukça uzun özel 
mektuplarıyla tanınır. Mektuplarında yo¬ 
ğun olarak kullandığı tarihî telmihler, 
edebî tazminler, İlmî terimler onun ge¬ 
niş kültüre sahip olduğunu göstermek¬ 
tedir. 

Eserleri. Kaynaklarda pek çok eser te¬ 
lif ettiği kaydedilen İbn Amîre'nin günü¬ 
müze sadece iki eseriyle bazı risâle ve 
manzumeleri ulaşmıştır. 1 . Dîvânü re- 
sâ’il. İbn Amîre’nin resmî ve özel mek¬ 
tuplarından meydana gelen eser öğren¬ 
cisi Ahmed b. Şerif el-Belensî tarafından 
derlenmiştir. İbn Abdülmelik el-Merrâ- 
küşî, ez-Zey 1 ve't-tekmile adlı eserinde 
İbn Amîre’nin mektup ve şiirlerinden ver¬ 
diği örnekleri bu divandan seçmiştir. Mağ- 
ribli Muhammed b. Ali b. Hânî es-Sebtî 
tarafından Buğyetü'l-müstatrü ve ğun- 
yetü'l-mütetârnt min kelâmı imâmi'l- 
kitâbe Ebi'l-Mutarrii adıyla da bir ara¬ 
ya toplanan nesir ve şiirleri Rabat el-Hİ- 
zânetü'l-âmme ile (nr. 232-233) Madrid 
Tarih Akademisi Kütüphanesi’nde (Mek- 
tebetü akâdîmiyyeti’t-târîhi'l-nnelikiyye, nr. 
3) bulunmaktadır. 2. et-Tenbîhât ‘alâ 
mâ ii't-Tibyân mine't-temvîhât. Kemâ- 
leddin Abdülvâhid b. Abdülkerim ez-Ze- 
melkânî’nin beyân ilmine (belagat) ve Kur- 
’an’m i’câzma dair et-Tibyârı fî c ilmi'1-be¬ 
yân el-mutli c 'aJâ fcâzi'l-Kur’ân adlı 
eserine reddiyedir (Brockelmann, GAL, 1, 
381). H. Mones’in bu eserin adını et-Tib- 
yân iî Hlmi'l-kelâm olarak kaydetmesi 
ve kelâma dair bir eser olarak gösterme¬ 
si yanlıştır {El 2 |lng.|, 111, 705). 3. Kitâb İî 
kâ^ineti Mayûrka. Aragon Kralı I. Ja- 
mes’in Mayurka adasını işgal ettiği 627 
(1230) yılında müslümanlara yaptığı zu¬ 


lümleri anlatan uzun bir mektuptan iba¬ 
rettir. Makkarî bu mektuptan alıntılar 
yapmıştır (Nefhu’t-tîb, IV, 490-496). 

Bunların dışında İbn Amîre’nin, Fahred- 
din er-Râzî’nin kelâma dair el-Me'âlim 
adlı eserine tenkit mahiyetinde bazı fasıl¬ 
lar eklediği nakledilir (Muhammed b. Şe¬ 
rife, s. 297-298). İlmî risâleler de kaleme 
aldığı anlaşılan İbn Amîre’nin kaynaklarda 
bu tür risâlelerinden bazı parçalar nakle¬ 
dilmektedir (a.g.e., s. 301-304). 

Bazı kaynaklarda {Hediyyetü’l- C ârifîn, 1, 
96; Izâhu'l-meknûn, 1, 326; Zirikiî, 1, 159) 
et-Tenbîh c ale'l-muğölatât ve't-temvîh 
adlı eserin İbn Amîre’ye nisbet edilmesi 
doğru değildir. Escuria! Library’de nüs¬ 
hası bulunan bu eserin İbn Amîre’nin ve¬ 
fatından iki asır önce kaleme alındığı kay¬ 
dedilmektedir (Brockelmann, GAL, I, 381). 
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İBN AMMAR, Fahrülmülk 

(ı-JlcJI ) 

Ebû Alî Fahrülmülk Ammâr 
b. Muhammed b. Ammâr el-Kâdî 
(ö. 514/1120) 

Trablusşam’da hüküm süren 

Ammâroğullan’nm son emîri 

(1099-1109). ^ 

Muhtemelen Mağrib’den Mısır’a göç 
etmiş Berberi asıllı bir kadı ailesine men¬ 
suptur. Kardeşi Celâlülmüik’ün ölümü 
üzerine Şâban 492’de (Haziran-Temmuz 
1099) Ammâroğulları Emirliği’nin başına 
geçti. Küçük bir orduya sahip olduğu hal¬ 
de komşularına karşı takip ettiği politika 
sayesinde bağımsızlığını devam ettirdi ve 
Cebele’den Fâtımîler’in denetimi altında 
bulunan Beyrut'a kadar bütün sahil yo¬ 
lunu kontrol altına aldı. 


Trabluşsam ve Ammâroğulları’nın hâ¬ 
kimiyetindeki diğer yerler İbn Ammâr 
devrinde devamlı olarak Haçlı saldırıları¬ 
na mâruz kaldı. Fakat İbn Ammâr Haçlı- 
lar’a karşı başarılı bir mücadele verdi. 
Haçlılar 1104'ten itibaren Trablusşam’ı 
sürekli biçimde kuşatmalarına rağmen bir 
sonuç alamıyorlardı. İbn Ammâr ise sa¬ 
hip olduğu büyük servet sayesinde muh¬ 
teşem bir ticaret filosunu elinde bulun¬ 
duruyor ve o sırada Mısır limanlarından 
her türlü ihtiyacını temin ediyordu. Daha 
sonra deniz yoluyla gelen erzakın yeterli 
olmaması ve kara yoluyla ikmal yapılama¬ 
ması üzerine 500 (1106-1 107) yılında Sel¬ 
çuklu Sultanı Muhammed Tapar’a üst üs¬ 
te mektup göndererek âcil yardım istedi. 
Ancak Selçuklu emîrleri arasındaki çekiş¬ 
meler yüzünden bu yardım gerçekleşme¬ 
di. İbn Ammâr, bu olumsuz gelişmelere 
rağmen 1106-1107 yıllarında Trablus- 
şam’ı müdafaaya devam etti. 500 yılı¬ 
nın Şâban ayında (Nisan 1107) muhasa¬ 
ranın şiddetlenmesi üzerine Abbâsî Hali¬ 
fesi Müstazhir- Billâh ve Sultan Muham¬ 
med Tapar’dan yardım istemek için Bağ¬ 
dat’a gitti. Fakat yine emîrler arasındaki 
rekabet ve mücadele yüzünden Selçuk¬ 
lulardan beklediği yardımı alamadı. Bu¬ 
nun üzerine Bağdat’tan ayrılan İbn Am¬ 
mâr 15 Muharrem 502'de (25 Ağustos 
1108) Dımaşk'a döndü. Dımaşk'ta iken 
Trablusşam’ın Fâtımîler’in eline geçtiği¬ 
ni öğrendi ve Dımaşk askerleriyle beraber 
Cebele’ye gitti. 

6 Mart 1109’da bütün Haçlı liderleri 
Trablusşam önünde toplanıp şehri kara¬ 
dan ve denizden kuşattılar. Şehir 12 Tem¬ 
muz 1109 tarihinde işgal edildi. Antakya 
hâkimi Tancred daha sonra Cebele’yi ku¬ 
şattı. 23 Temmuz 1109’da Cebele’yi de ele 
geçiren Haçlılar Ammâroğulları hâneda- 
nına son verdiler. Haçlılar şehri teslim al¬ 
madan oradan kaçmayı başaran İbn Am¬ 
mâr önce Şeyzer hâkimi Emîr Sultan b. 
Ali el-Kinânî’nin, ardından Atabeg Tuğte- 
gin’in yanma Dımaşk’a gitti (Muharrem 
503/Ağustos 1 109). Haçlılar’a karşı başla¬ 
tılmak istenen cihad harekâtı gerçekleş- 
tirilemeyince bir defa daha o sırada Bağ¬ 
dat’ta bulunan Sultan Muhammed Ta- 
par’ı ve Halife Müstazhir-Billâh’ı ziyaret 
ederek Haçlı tehlikesinin ciddiyetini an¬ 
latmaya karar verdi ve Bağdat’a hareket 
etti. Ancak bu girişiminden bir sonuç el¬ 
de edemedi. 

İbn Ammâr 512’de (1118) Irak Selçuk¬ 
lularımdan Melik Mes’ûd b. Muhammed 
Tapar’a vezir oldu. Melik Mes’ûd aynı 
yıl bazı emirlerin tahrikiyle Irâk-ı Arab’ı 
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ele geçirmek üzere Musul’dan Bağdat’a 
doğru yola çıkınca yanında İbn Ammâr da 
bulunuyordu. SI 3 (1119) yılında vezirlik¬ 
ten azledilen İbn Ammâr daha sonra Ab- 
bâsî Halifesi Müsterşid-Billâh’ın hizme¬ 
tine girdi. Halife. Haçlılar’a karşı verdiği 
başarılı mücadelelerden dolayı teşekkür¬ 
lerini bildirmek üzere Sedîdüddevle Mu- 
hammed b. Abdülkerîm el-Enbârî’yi Ar- 
tuklular’dan Necmeddin İlgazi’ye elçi ola¬ 
rak gönderince İbn Ammâr da onunla 
beraber İlgazi’nin yanına gitti ve kısa bir 
süre sonra da vefat etti. Kaynaklar Fah¬ 
rülmülk İbnAmmâr’dan ileri görüşlü, 
zeki, cesur ve atılgan bir emîr olarak söz 
ederler (ayrıca bk. AMMÂROĞULLARl). 
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ffil ABDÜLKERİM ÖZAYDIN 

r İBN AMMÂR el-CEZÂİRÎ ' 

Ebü’l-Abbâs Ahmed b. Seyyidî (Sîdî) 
Ammâr b. Abdirrahmân el-Cezâirî 
(ö. 1205/1791 [?]) 

Cezayir müftüsü, 
muhaddis, şair ve edip. 

Hayatının ilk yılları hakkında bilgi yok¬ 
tur. Talebesi Ahmed el-Gazzâl el-Mağri- 
bî'nin hocası için yazdığı kasidenin bir 
beytinde ilim ve dinde babasını örnek aldı¬ 
ğını belirtmesinden (kaside için bk. Hifnâ- 
vî, II, 324-325) ve Buhârî’ninei-CömiVş- 
şahîh ’ini dayısı Muhammed b. Seyyid el- 
Mâlikî'den okuduğunun kaydedilmesin¬ 
den onun ilim ehli bir aile muhitinde ye¬ 
tiştiği anlaşılmaktadır. Ebû Hafs Ömer 
b. Akil el-Hüseynf den hadis, Hifnî’den fı¬ 
kıh dersleri alan İbn Ammâr, Ebû Abdul¬ 
lah Muhammed Münevver et-Tilimsânr- 
den Şâzeliyye tarikatının âdâbmı öğrendi 
ve Abdülvehhâb el-Afîffden temel tasav¬ 
vuf! bilgiler aldı. 1166 (1753) yılında hac¬ 


ca gitti ve Mekke’de mücâvir olarak kal¬ 
dı. On iki yıl kadar süren bu ikameti sıra¬ 
sında 1172’de (1758-59) Mısır’ı ziyaret et¬ 
ti. Cezayir’e döndükten sonra fıkıh, hadis 
ve tefsir dersleri verdi. 1181’de (1767) ta¬ 
yin edildiği Cezayir müftülüğü görevini kı¬ 
sa bir azil dönemiyle birlikte 1184 (1770) 
yılına kadar sürdürdü. Hüseyin el-Verte- 
lânî, Ebû Re’s ei-Muaskerî ve İbrâhim b. 
Abdullah es-Seyyâle et-Tilimsânî onun ta¬ 
lebelerinden bazılarıdır. 

1195’te (1781) yerleşmek üzere gittiği 
Tunus'ta uzun süre kalmadan geri döndü. 
Ömrünün kalan kısmını Mekke ve Medi¬ 
ne’de geçirmek üzere ikinci defa Hicaz’a 
gitti. Bundan sonraki hayatı bilinmeyen 
İbn Ammâr’ın vefat tarihi kesin olarak 
tesbit edilememekteyse de talebesi İb¬ 
râhim b. Abdullah es-Seyyâle’de bulunan 
el-Müntehab'mdaVi icâzet kaydının 1204 
(1790) tarihini taşıması (Abdülhay el-Ket- 
tânî, 1, 122), diğer bir öğrencisi olan Mu¬ 
hammed Halîl el-Murâdî’nin icâzetinin 
1205’te (1791) verilmesi onun bu yıllarda 
hayatta olduğunu göstermektedir (Ebü’I- 
Kâsım Sa’dullah, Târihu 7-CezâTri ’ş-şekâ 
fl, II, 236). 

Döneminin önde gelen âlimleri arasın¬ 
da sayılan İbn Ammâr manzum ve men¬ 
sur eserler vermiştir. Feth b. Hâkân el- 
Kaysî, İbn Zemrek, Şakrâtisî, Harîrî gibi 
önemli edip ve şairleri örnek aldığı, özel¬ 
likle mevlid ve İlâhi tarzında başarılı ör¬ 
nekler verdiği, bunların günümüzde Ce¬ 
zayir’deki dinî törenlerde okunduğu be¬ 
lirtilmektedir. 

Eserleri. 1. Nihletü’l-lebîb bi-ahbû- 
n'ı-rihle ile'l-habîb. er-Rihletü '1-Hicâ- 
ziyye diye de anılan eser (Brockeimann, 
II, 689) müellifin Hicaz’a yaptığı birinci 
yolculuğun ardından telif edilmiş olup 
mukaddime, garaz (maksat) ve hâtime ol¬ 
mak üzere üç bölümden meydana gel¬ 
mektedir. Müellif, eserin basılmış olan 
mukaddime kısmında (Cezayir 1320/1902) 
Hz. Peygamber ve Haremeyn’e olan sev¬ 
gisini konuyla ilgili âyet ve hadisleri der¬ 
leyip yorumlamak suretiyle ifade etmiş, 
mevlid-i nebî münasebetiyle yapılan tö¬ 
renleri bu törenlerde okunan mevlid, İlâhi 
ve kasidelerden örnekler vererek anlat¬ 
mış, Cezayir halkına mahsus bazı âdet 
ve gelenekler hakkında bilgiler vermiştir 
(Ebü'l-Kâsım Sa'duliah, Ebhâş ve ârâ J fî 
târihi’l-Cezâ 2 ir, I, 183). Halen kayıp olan 
ikinci kısımda Cezayir’den başlayan yol¬ 
culuk anlatılmış, yine elde bulunmayan 
sonuç bölümünde bu seyahatin değerlen¬ 
dirilmesi yapılmıştır (Ebü’l-Kâsım Sa’dul- 
lah, Târîhu’1-Ceza‘iri’ş-şekâfî, II, 406). Mu¬ 


hammed Hâc Sâdık, İbn Ammâr’ın bu 
eserinde mevlidie ilgili olarak verdiği bil¬ 
giler konusunda bir inceleme yapmıştır 
(“Le Mawlid, d’apres le Mufti, poete d’Al- 
ger Ibn'Ammar”, Melanges Louis Massig- 
non, Damascus 1957,11, 270-292). 2. ei- 
îcûze li-Muhammed Halîl el-Murâdî. 
Dönemin Şam müftüsü Muhammed Ha¬ 
lîl el-Murâdî’ye 1205te (1791) verilen ve 
İbn Ammâr’ın bazı hocalarının adını kay¬ 
detmesi bakımından ayrıca önemli ol¬ 
duğu söylenen bu icâzetnâmenin metni 
Ebü’l-Kâsım Sa’duliah tarafından yayım¬ 
lanmıştır ( eş-Şekâfe, (Cezayir 1978], sy. 
45). 3. Risûle fîmes’eleti vaki. İsmâil et- 
Temîmî’nin el-Minehu'l-ilûhiyye adlı 
eseriyle birlikte basılmıştır (Tunus, ts.). 
4. Livû’ü'n-naşr fî fuzalâ’i ( c ulemâ y i)’l- 
*aşr. Feth b. Hâkân el-Kaysî’nin (ö. 529/ 
1135 |?|) Kalâ’idü'l- C ikyânı örnek alına¬ 
rak hazırlanan eser, müellifin kendi dö¬ 
neminden iki asır öncesine kadar edebi¬ 
yata ilgi duyan Endülüslü emîr, vali, ku¬ 
mandan ve vezirlerle edip ve şairlerin bi¬ 
yografilerini ihtiva etmektedir (Ebü’l-Kâ- 
sım Sa’duliah, Tarihu ’l-Cezâ’iri’ş-şekâTı, II, 
243). S. Müntehabü'l-esânîd (Makâlî- 
dû’l-esânid). Müellifin hocaları ile onlar¬ 
dan okuduğu kitapların adlarını ve riva¬ 
yet tariklerini ihtiva eder. İbn Ammâr’ın 
Tunuslu talebesi İbrâhim b. Abdullah es- 
Seyyâle tarafından 1203’te (1789) iki cüz 
halinde derlenmiştir. Kettânî, üzerinde 
bu öğrencisine verilen 1204 (1790) tarihli 
icâzet kaydının yer aldığı bir nüshanın 
kendisinde bulunduğunu bildirmektedir 
(Fihrisü’l-fehâris, II, 590). 

İbn Ammâr’ın ayrıca bir divanının ol¬ 
duğu. aralarında Buhârî’nin el-CûmîSı'ş- 
şahîh’ inin de bulunduğu bazı kitaplara 
hâşiyeler yazdığı, diğer müelliflere ait 
eserlere takrizler kaleme aldığı ve deği¬ 
şik konularda küçük hacimli risâleler te¬ 
lif ettiği kaydedilmektedir (Ebü’l-Kâsım 
Sa’duliah, Târîhu’lCezâ’iri’ş-şekâ fi, II, 240- 
241). 
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İBN AMMÂR el-ENDELÜSÎ 

jlâc ) 

Ebû Bekr Muhammed b. Ammâr 
b. ei-Hüseyn b. Ammâr 
eş-Şilbî el-Endelüsî 
(ö. 479/1086) 

Endülüslü vezir ve şair. 

422'de (1031) Endülüs’ün güneybatı¬ 
sında Şilb (Silves) yakınlarında Şennebûs 
(Şentebûs, Estambor) köyünde yoksul bir 
ailenin çocuğu olarak dünyaya geldi. Ba¬ 
bası, fesahatiyle ünlü Yemen asıllı Kuzâa 
kabilesinin Mehr koluna mensup oldukla¬ 
rını iddia etmiş, ancak kendisi bundan söz 
etmediği gibi Feth b. Hâkân el-Kaysî ve 
Merrâküşî gibi Endülüs tarihçileri de bu 
konuya temas etmemişlerdir. 

İbn Ammâr, yetiştirdiği şairlerle tanı¬ 
nan Şilb şehrine giderek ünlü dilci A’lem 
eş-Şentemerî'nin de aralarında bulundu¬ 
ğu bazı hocalardan edebiyat dersi aldı. 
İlk tahsilini de burada tamamlamış olan 
şair daha sonra gittiği Kurtuba’da da 
(Cordoba) ders halkalarına katıldı. Edebî 
formasyonunu burada tamamladı. Doğa¬ 
sındaki şairlik yeteneğini geliştirdi. Sana¬ 
tıyla hayatını kazanmak için Endülüs'ün 
çeşitli emirlik ve krallıklarını dolaşarak 
devlet adamlarına, ayrıca yardımlarını 
umduğu bazı kimselere methiyeler yaz¬ 
dı. Ancak gençlik yıllarında kaleme aldığı 
bu övgüler, onu ümit ettiği maddî imkân¬ 
lara kavuşturmadı. Bu sebeple hayatının 
bu dönemine ait şiirlerini imha ettiği kay¬ 
dedilir. İşbîliye (Sevilla) Emîri Mu’tazıd- 
Billâh el-Abbâdî ile karşılaşıncaya kadar 
söylediği bu şiirlerin hiçbirinin günümü¬ 
ze ulaşmaması, onun edebî hayatının bu 
dönemiyle ilgili bir hüküm vermeyi güç¬ 
leştirmektedir. Yaklaşık 445'te (1053) İş- 
bîliye'ye gitti. Burada Mu’tazıd-Billâh ile 
tanışması, hayatının akışını değiştirmiş, 
sanatından maddî imkânlar elde etme¬ 
nin yanında siyaset kapısının da kendisi¬ 
ne açılmasına zemin hazırlamıştır. Bu sı¬ 
rada Mu’tazıd-Billâh şöhretinin zirvesin- 
deydi. Kısa bir süre önce Eftasî Emîri Mu¬ 
hammed el-Muzaffer'e karşı kazandığı 
zaferler ve elde ettiği başarılar dolayısıy¬ 
la daha çok övülmek istiyordu. İbn Am¬ 
mâr da bunu fırsat bilip onun kahraman¬ 
lıklarını öven, düşmanlarını yeren ve ay¬ 
rıca kendisinin sahip olduğu edebî yete¬ 
neğin ödüllendirilmesi gerektiğini ifade 
eden ünlü kasidesi “Râiyye”yi yazdı. Ka¬ 
sideyi çok beğenen Mu’tazıd-Billâh şaire 
ihsanlarda bulundu ve onu saray şairi ola¬ 
rak tayin etti. 


İbn Ammâr, sarayda Mu'tazıd’ın oğlu ile 
(Mu’temid-Alellah) eğlence düşkünlüğü ve 
aşırı ihtiras gibi ortak huyları sebebiyle 
kısa sürede kaynaşarak dostluk kurdu. 
Mu’temid babası tarafından Şilb’e vali 
olarak tayin edilince İbn Ammâr’ı da ya¬ 
nında götürdü. Onu kendisine vezir ve ne¬ 
dim yaparak bütün devlet işlerini ona ha¬ 
vale etti. Şilb yönetiminin İbn Ammâr’ın 
eline geçmesinden ve bu yüzden çıkan 
söylentilerden rahatsız olan Mu’tazıd 
450’de (1058) oğlunu İşbîliye'ye geri ça¬ 
ğırdı ve İbn Ammâr'ı da sürgüne gön¬ 
derdi. 

Önce Meriye’de(Almeria), ardından Seh- 
le'de (Albarracin) olmak üzere yaklaşık on 
yıllık sürgün hayatının büyük bir bölümü¬ 
nü Sarakusta’da (Saragossa) Hûdîler’in ya¬ 
nında geçiren İbn Ammâr, Mu'tazıd'ın af¬ 
fına mazhar olup tekrar İşbîliye’ye döne¬ 
bilmek için ona kasideler yazıp çeşitli yol¬ 
ları denediyse de başarılı olamadı. Baba¬ 
sının ölümünden sonra (461/1069) tahta 
geçen Mu’temid-Alellah İbn Ammâr’ı İş¬ 
bîliye’ye çağırdı ve kendi isteği üzerine 
onu Şilb'e vali olarak tayin etti. Birkaç ay 
sonra da başveziri yaparak yine bütün 
işleri ona devretti (462/1070). Mu’temid, 
Kurtuba'nın zaptı üzerine sarayını oraya 
nakledince İbn Ammâr’ı da yanında gö¬ 
türdü. İbn Ammâr’m haris tabiatı, Mu‘- 
temid’in sarayındaki meslektaşı vezir ve 
şair İbn Zeydûn’a karşı kıskançlığını alev¬ 
lendirdi. Muhafız alayı kumandanı İbn 
Mertîn’in de yardımı ve türlü entrikalar¬ 
la İbn Zeydûn’u saraydan attırıp İşbîliye’¬ 
ye geri gönderilmesini sağladı. 

İbn Ammâr bu yıllarda Mu’temid’e sa¬ 
dakatle hizmet etti. Bölgenin genel hâki¬ 
mi durumunda olan Kastilya-Leon Kralı 
VI. Alfonso ile İşbîliye Krallığı arasında iyi 
münasebetler kurdu. VI. Alfonso’nun İş¬ 
bîliye’ye yönelik tehditlerini kolayca sa¬ 
vuşturmasını bildi. Mu’temid’e bağlı top¬ 
rakların genişlemesine katkıda bulundu. 
Ancak ordu kumandanı olarak katıldığı 
Mürsiye (Murcia) seferinden sonra ele ge¬ 
çirdiği Mürsiye’nin idaresini Mu'temid’e 
bağlamak yerine orada kendisini bağım¬ 
sız hükümdar olarak ilân etti (471/1078). 
Mu’temid’in adını hutbelerden çıkardı ve 
daha önce övdüğü Mu’temid’i bu defa 
ağır bir dille hicvetti. Daha sonra hâkimi¬ 
yetinin sınırlarını genişletmek amacıyla 
Tuleytula (Toledo) üzerine yürüdüyse de 
başarılı olamadı. Bu sırada Mürsiye'de 
kendi kumandanı İbn Reşîk el-Kuşeyrî is¬ 
yan etti. İsyanı bastıramayınca Sarakus- 
ta’ya kaçarak Yûsuf el-Mü'temen’e sığın¬ 
dı. Mü’temen’e karşı başlatılan ayaklan¬ 


mayı bastırdıktan sonra Süheylîler’in is¬ 
yan ettiği Şeküre (Segura) Kalesi’ni ele ge¬ 
çirip Mü’temen’e bağlama görevini üst¬ 
lendi. Ancak başarılı olamadı ve kale ku¬ 
mandanı İbn Mübârek tarafından esir 
alındı (477/1084). Bunun üzerine Mu’te¬ 
mid kendisini satın alarak İşbîliye sarayı¬ 
nın zindanına attırdı. İbn Ammâr, Mu’te¬ 
mid’e hitaben af dileyen şiirler yazdıysa 
da bunlar onu yumuşatmaya yetmedi ve 
bazılarının kışkırtması sonucunda Mu’¬ 
temid onu öldürttü. 

Tarihçiler, İbn Ammâr’ı Mu’temid’e 
karşı hareketinden dolayı hıyanetle suç¬ 
lamalarına rağmen onun güçlü bir şair 
olduğunu kabul etmişlerdir. İbnü’l-Ebbâr, 
İbn Ammâr’ın Mu’tazıd-Billâh ile karşıla¬ 
şıncaya kadar söylediği şiirleri bizzat ken¬ 
disinin yok ettiğini söyler ( el-Hulletü’s-si- 
yerâ\ 11,133). Onun menfaat umduğu ba¬ 
zı kimseler için nazmettiği bu şiirleri, Şilb 
valisi olduktan sonra eski durumunu açı¬ 
ğa vurduğu için bizzat kendisinin imha 
etmesi mâkul görünmektedir. Ancak ha¬ 
yatta iken şiirlerini bir araya getirmediği 
için bu ilk dönem şiirlerine ulaşılamamış 
olması da mümkündür. 

İbn Ammâr’ın şiirleri ilk olarak Ebü’t- 
Tâhir Muhammed b. Yûsuf el-Eşterkûnî 
(ö. 538/1143) tarafından derlenmiştir. 
Merrâküşî’nin, “İbn Ammâr’ın divanı En¬ 
dülüs’te elden ele dolaşıyordu” derken 
(el-Mu'cib, s. 77) kastettiği divan bu ol¬ 
malıdır. İbn Bessâm eş-Şenterînî’nin gü¬ 
nümüze ulaşmayan bu divandan seçerek 
meydana getirdiği Nuhbetü'l-ihtiyâr 
min eş'âri Zi'l-vizâreteyn İbn ‘Ammâr 
adlı eser de kayıptır. Son zamanlarda Sa¬ 
lâh Hâlis, çeşitli eserleri taramak suretiy¬ 
le yetmiş altı kasideden meydana gelen 
bir divan oluşturarak Muhammed b. 
''Ammâr el-Endelüsî adlı eserinin şortu¬ 
na eklemiştir. Çoğunun girizgâhı Doğu 
kaside geleneğine uygun, lafzı fasih, naz¬ 
mı ve mânası muhkem, sunîlik ve tekel- 
lüften uzak manzumelerden meydana 
gelen bu divan, daha çok Mu’tazıd-Billâh 
ile Mu’temid-Alellah için söylenmiş met¬ 
hiye, hicviye, fahriye, ıtâb, tasvir, i’tizâr 
ve isti’tâf şiirleriyle kısmen müstehcen 
gazellerden oluşur. 

İbn Ammâr’ın hayatı ve şiirleri hakkın¬ 
da şu çalışmalar yapılmıştır: Servet Abâ- 
za, İbn Ammâr (Mısır 1954); İbn ''Am¬ 
mâr: hârib mineî-eyyâm (Kahire 1975); 
Salâh Hâlis, Muhammed b. 'Ammâr el- 
Endelüsî (Bağdat 1957); J. D. Garcia Do- 
mingues, İbn 'Ammâr de Silves: Biog- 
ralia e Antologia (Silves 1982). 
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İBN ARABŞAH, Şehâbeddin 

(olijjC ,jjl ) 

Ebü’l-Abbâs Şihâbüddîn 
Ahmed b. Muhammed b. Abdillâh 

b. İbrahim b. Arabşâh 
el-Ensârî ed-Dımaşkî el-Hanefî 
(ö. 854/1450) 

Tarihçi, edip ve şair. ^ 

25 Zilkade 791’de (15 Kasım 1389) Dı- 
maşk’ta doğdu. Henüz çocuk yaşlarında 
ayrıldığı ülkesine yıllar sonra bir yabancı 
gibi döndüğü için “Acemî”, Çelebi Sultan 
Mehmed zamanında Edirne’de OsmanlI 
Devleti'nin hizmetinde bulunduğundan 
dolayı “Rûmî” nisbeleriyle de anılır. Timur, 
Yakındoğu seferinde zaptettiği şehirle¬ 
rin âlim ve sanatkârlarını devlet merkezi 


Semerkant’ta toplarken İbn Arabşah’ı 
da ailesiyle birlikte oraya gönderdi (802/ 
1400). Timur’un uyguladığı bu politika sa¬ 
yesinde dönemin önemli bir kültür mer¬ 
kezi özelliği kazanan Semerkant’a on iki 
yaşında giden İbn Arabşah Türkçe ve Fars¬ 
ça öğrendiği gibi devrin en meşhur ule¬ 
mâsı çevresinde yetişme imkânı buldu. 
Seyyid Şerîf el-Cürcânî’den tecvid, onun 
talebesi Mevlânâ Hacı'dan sarf ve nahiv, 
Şemseddin İbnüT-Cezerî’den hadis ve kı¬ 
raat dersleri aldı. Daha sonra Türkistan'ın 
önemli merkezlerindeki medreselerde 
öğrenim görmek arzusuyla seyahate çı¬ 
karak Moğolistan’a ve Çin sınırına kadar 
gitti. Bu yolculuğu esnasında Hoca Ab- 
dülevvel, onun amcazadesi Hoca İsâmüd- 
din, Ahmed Tirmizî, Ahmed Kasîr, Vâiz 
Hüsâmeddin, Muhammed el-Buhârî ve 
Şeyhü’l-Uryân el-Edhemî, Şeyh Burhâ- 
neddin Endügânî (Endicânî), Celâleddin 
es-Seyrâmî, Mevlânâ Hacı gibi tanınmış 
kimselerle birlikte olma ve dolayısıyla on¬ 
lardan ilim ve dil öğrenme fırsatı elde et¬ 
ti. Daha sonra Hârizm'e dönen İbn Arab¬ 
şah burada Mevlânâ Nûrullah, Vâiz Ah¬ 
med ve Serâî b. Şemsüleimme’nin talebe¬ 
si oldu. Böylece Türkçe ve Farsça yanın¬ 
da Moğolca'yı da öğrendi. Ardından dev¬ 
rin bir başka ilim merkezi olan Altın Or¬ 
da Hanlığı’nın merkezi Saray’a ve Astar- 
han şehrine gitti. Saray’da bulunduğu sı¬ 
rada Hâfızüddin el-Bezzâzî’den fıkıh ders¬ 
leri aldı. Burada dört yıl kaldıktan sonra 
Kırım'a geçerek ulemâdan Ahmed Buy¬ 
ruk, Mevlânâ Şerefeddin, Mevlânâ Mah- 
mûd el-Bulgarî, edip ve şair Abdülmecid 
Kırîmî ile görüştü. 

815’te (1412) Karadeniz yoluyla Edir¬ 
ne’ye giden İbn Arabşah. bir süre sonra 
Çelebi Sultan Mehmed’in sır kâtibi ve şeh¬ 
zadelerinin hocası oldu. Bu arada Dîvân-ı 
Hümâyun’da görevlendirilerek Çelebi 
Mehmed’in emriyle Arapça ve Farsça’¬ 
dan tercümeler yaptı. Edirne’de bulun¬ 
duğu sırada Molla Fenârî, Burhâneddin 
Haydere el-Hâfî eş-Şîrâzî gibi' âlimlerle 
tanıştı ve onlardan ders aldı. Çelebi Sul¬ 
tan Mehmed’in ölümü üzerine Edirne’den 
ayrıldı, Halep üzerinden Dımaşk’a gitti 
(Rebîülâhir 825/Nisan 1422). Ancak yirmi 
yıldan fazla ayrı kaldığı memleketinde bir 
yabancı gibi karşılandı. Dımaşk’ta bulun¬ 
duğu sırada bir mescid odasında kalan 
İbn Arabşah eserlerinin çoğunu bu sırada 
yazdı. 831’de (1428) Ebû Abdullah Mu¬ 
hammed el-Buhârî’den hadis, fıkıh, usui 
ve meânî dersleri aldı. Bir yıl sonra hacca 
gitti. 841 (1438) yılma kadar Dımaşk’ta 
kaldıktan sonra Mısır’a giderek Kahire’- 


ye yerleşti. Burada dönemin âlim ve şair¬ 
leriyle yakınlık kurdu. Felsefe ile meşgul 
oldu. Yakın dostu olan ünlü tarihçi İbn 
Tağrîberdî ile sık sık görüştü, yazdığı men¬ 
sur ve manzum yazılarını kendisine oku¬ 
du. Dönemin Memlûk sultani el-Melikü’z- 
Zâhir Seyfeddin Çakmak’ın yakın adam¬ 
larından biri oldu ve onun adına birkaç 
kitap yazdı. Zamanın şairlerini ve ulemâ¬ 
sını hicvedince iftiraya uğradı ve sultanın 
emriyle hapse atıldı. Bu haksızlığı hazme¬ 
demeyen İbn Arabşah beş gün kaldığı ha¬ 
pishaneden çıkarıldıktan on iki gün son¬ 
ra 15 Receb 854 (24 Ağustos 1450) tarihin¬ 
de vefat etti. 

İbn Arabşah’ın iki oğlu olmuştur. Bun¬ 
lardan biri mensur bir eser bırakan Tâ- 
ceddin Abdülvehhâb, diğeri ise Nablus 
hâkimi İbrâhim’in Şam’daki valiliği sı¬ 
rasında yaptığı haksızlıkları konu alan 
îzâhu’z-zulm adlı eserin müellifi Ha- 
san’dır. 

Eserleri. İbn Arabşah dil, tarih, edebi¬ 
yat ve din konusunda eserler yazmış, ter¬ 
cümeler yapmıştır. Üç dilde (Arapça, Fars¬ 
ça, Türkçe) yazı yazması sebebiyle “meli- 
kü’l-kelâm fiT-lugâti’s-selâs" diye anılan 
İbn Arabşah asıl şöhretini tarihçilik ala¬ 
nında kazanmış ve tarih literatürüne Ti- 
murlu tarihçisi olarak geçmiştir. Başlıca 
eserleri şunlardır; 1. c Acâ*ibü’J-makdûr* 
fî nevtfibi (ahbâri) Tîmûı. Timur ve dö¬ 
nemi için önemli bir kaynak olan bu Arap¬ 
ça eserde Timur’un faaliyetleri ele alın¬ 
makta ve ölümünden sonraki dönem hak¬ 
kında bilgi verilmektedir. Çeşitli dillere 
çevrilen eser birçok defa yayımlanmıştır 
(İstanbul 1142, 1277; Kalküta 1812, 1818, 
1842, 1868; Kahire 1285, 1305; Lahor 1868). 
2. c Uküdü'n-naşîha. Kâtib Çelebi’nin 
c Urıküdü'n-naşîha şeklinde kaydettiği 
bu eser (Keşfü’z-zunûn, II, 1174) müelli¬ 
fin hayatı hakkında bilgi veren manzum 
bir biyografi kitabıdır. İbn Tağrîberdî el- 
Menhelii’ş-şâlT de, İbnü’l-İmâd Şezerâ- 
tü'z-zeheb’Ğe eserden yapılmış iktibas¬ 
lara yer vermişlerdir. eş-Şeka’ik müter¬ 
cimi Mecdî tarafından da kaynak olarak 
kullanılan eserin ( Şekâik Tercümesi, s. 
53, 71) bir nüshası günümüze ulaşmıştır 
(Pertsch, I, 171). 3. Hitâbü'Tihâhi'n-ncı- 
kıb ve cevâbü'ş-şihâbi’ş-sâkıb. İbn 
Arabşah’ın Mısır’da bulunduğu sırada şa¬ 
irlerle yaptığı şiir yarışmaları, onlara ver¬ 
diği hicivli cevaplarını topladığı bir eser¬ 
dir. 4. Fâkihetü'l-huleîff ve müfâkehe- 
tü'z-zurefâ\ Kehle ve Dimne tarzında 
bir eser olan Merzübânnâme'nin Sa'ded- 
din el-Verâvînî versiyonu VIII. (XIV.) yüz¬ 
yılda Şeyhoğlu Sadreddin Mustafa tara- 
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Sehâbeddin 
İbn Arabsah’ın 
Fâkihetü 7- 
hıılefâ* adlı 
eserinin 
ilk iki sayfası 
{Nuruosmaniye Ktp., 
nr. 3730) 


fından Türkçe’ye çevrilmişti. İbn Arabşah, 
bu çeviriyi genişleterek Fâkihetü’l-hule- 
fâ’ adıyla852’de (1448) Arapça olarak ye¬ 
niden kaleme almış ve Sultan Çakmak'a it¬ 
haf etmiştir. On bölümden oluşan eserde 
İbn Arabşah secili üslûbuyla Arap, Acem 
ve Türk hükümdarlarından bahsetmek¬ 
te, İslâm büyüklerinden nakillerde bulun¬ 
makta, “kâfir" diye nitelediği Cengiz Han’¬ 
la ilgili geniş bilgi vermekte. Moğol istilâ¬ 
sından, teşkilâtından, örf ve âdetlerinden 
bahsetmektedir. Eser George VVilhelm 
Freytag tarafından Latince tercüme ve 
şerhiyle birlikte yayımlanmıştır (I-ll, Bonn 
1832, 1851-1852) daha sonra çeşitli baskı 
ve neşirleri yapılmıştır (Bulak 1276, 1290; 
Kahire 1300, 1303, 1307; nşr. Yûsuf Dâ- 
vûd, Musul 1869, 1876; nşr. Muhammed 
Receb en-Neccâr, Küveyt 1997). İstanbul 
Üniversitesi (AY, nr. 3040) ve Nuruosma¬ 
niye (nr. 3730) kütüphanelerinde iki nüs¬ 
hası bulunan eser, XVI. yüzyıl müderris ve 
kadılarından Dukakinzâde Osman Bey ta¬ 
rafından kısmen Türkçe’ye çevrilmiştir. 
Cengiz Han’a dair onuncu bölümü Şere- 
fettin Yaltkaya tercüme etmiş ve Darül¬ 
fünun Edebiyat Fakültesi Mecmuasın¬ 
da yayımlamıştır ([ 1925 ], 1V/1, s. 13-44). s. 
et-Te’lîfü't-tâhir fî sîreti (şiyemi)’l-Me- 
liki’z-Zâhir. Memlûk Sultanı Çakmak ve 
dönemiyle ilgili bir eserdir. İbn Arabşah, 
klasik tarih telifinden farklı bir anlayışla 
kaleme aldığı bu kitabında uzun bir mu¬ 
kaddimeden sonra nefis, iyi ahlâk, teva¬ 
zu, hilim, afv, şefkat, şükür ve kerem gibi 
ahlâkî konulardan bahsetmekte, bu arada 
hâmisi Sultan Çakmak'ı da övmektedir. 
Eserinde Timur’un zulümlerini yeren mü¬ 


ellif Mısır ulemâsı hakkında da bilgiler ver¬ 
mektedir. Küçük bir bölümü S. A. Strong 
tarafından yayımlanan (JRAS |1907j, s. 
395-396) eserin bir nüshası Topkapı Sara¬ 
yı Müzesi Kütüphanesi’ndedir (III. Ahmed, 
nr. 2992). 6. Mir’âtü'l-edeb. Meânî ve 
beyâna dair 2000 beyitlik edebî bir man¬ 
zumedir ( Keşfü'z-zunûn, II, 1646). 7. Cil- 
vetü'l-emdâhi'l-cemâliyye fî hulle- 
teyi'l-hrûzi'l-Arabiyye. Aruz ve nahiv 
hakkında yazılmış 183 beyitlik bir eser¬ 
dir (Brockeimann, GAL, II, 37). 8. Tercü- 
me-i Câmiu’l-hikâyât. Avfî’nin Cevâ- 
mfu'l-hikâyât adıyla da anılan eserinin 
Şehzade Murad adına yapılmış Türkçe 
tercümesidir ( Keşfü’z-zunûn, 1, 540). 9. 
Tercüme-i Tefsîr-i Ebü'l-Leys. Ebü’l- 
Leys es-Semerkandî’nin tefsirinin tercü¬ 
mesidir. Edirne’de bulunduğu sırada yap- ı_ 
tığı bu tercümenin nüshasına henüz rast¬ 
lanmamıştır. 10. Ta'bîrü'l-Kadin Tercü¬ 
mesi. Nasr b. Ya’küb ed-Dîneverî (ö. 410/ 

1020 (?|) tarafından Abbâsî halifelerinden 
Kadir-Billâh adına yazılan eserin Türkçe 
manzum tercümesidir. 11. Tercümânü'l- 
mütercem bi-müntehi'l-ereb fî lugâ- 
ti't-Türk ve'l-Acem ve'l-Arab. XV. yüz¬ 
yıl Türkçesi’ne dair bu eserin I. cildinin 
yazma nüshası Paris Bibliotheque Natio- 
nale’de (Brockeimann, GAL Suppl., II, 25), 
fiiller kısmına dair il. cildinin nüshası ise 
Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi’nde 
(III. Ahmed, nr. 88) kayıtlıdır. 

İbn Arabşah’ın bunlardan başka kay¬ 
naklarda ‘ İkdü'l-ferîd fî Hlmi't-tevhîd 
adında kelâma dair manzum bir risalesiy¬ 
le ( Keşfü’z-zunûn, II, 1152) gazel tarzında 
yazılmış200 beyitlikM ukaddime fi'n- 


nahv adlı bir eserinden ve Gurretü's-si- 
y er fî düveli't-Türk ve't-Tatar adında 
bir tarihinden (a.g.e., II, 1198) söz edil¬ 
mektedir. 
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bârı-nâme Tercümesi: İnceleme-Metin-Söz- 
lük-Tıpkı Basım, Ankara 1973, s. 69 vd.; Selâ- 
haddin el-Müneccid, MıAcemü’l-mü'errihîne'd- 
Dımaşkıyyîn, Beyrut 1398/1978, s. 242-244; 
Babinger (Üçok). s. 22-25; Ziriklî, el-A‘lâm( Fet- 
hullah), 1, 228; İsmail Aka, Timur ve Devleti, An¬ 
kara 1991, s. 106-107, 139-140; Hüsnü, “İbni 
Arabşah", TM, 111(1935). s. 157-182; İbrahim Ka- 
fesoğlu, “İbn Arabşah”, /A,V/2, s. 698-701; el- 
Kâmûsü’l-lslâmî, V, 329-330; J. H. Kramers - 
J. T. P. de Bruijn, “Marzbân-nâma", El 2 (İng.), 

VI, 632; J. Pedersen, “ibn'Arabghah’’, H 2 (Fr.), 
111, 734; John E. Woods. “Ebn 'Arabşah”, Elr., 

VII, 670; Ali Ekber Diyanet, “İbn ‘Arabşâh”, 
DMBİ, IV, 221-223. r-. 

İSİ) Abdülkadir Yuvali 

İBN ARABŞAH, Tâceddin 

(etilce jjjl ^Aİl jrlî) 

Ebü’l-Fazl Tâcüddîn Abdülvehhâb 
b. Ahmed b. Muhammed 
et-Tarhânî ed-Dımaşki 
(ö. 901/1496) 

Hanefî fakihi. 

J 

28 Şevval 813 (23 Şubat 1411) tarihinde 
Hazar denizinin kuzey sahilindeki Deşti- 
kıpçak bölgesinde yer alan Astrahan şeh¬ 
rinde doğdu. O sıralarda bölgeye hâkim 
olan Altın Orda Devleti parçalanma süreci¬ 
ne girmişti. Babası Şehâbeddin İbn Arab¬ 
şah, muhtemelen bu sebeple 81S (1412) 
yılında bölgeden ayrılarak Kırım’a, ora¬ 
dan da Osmanlı Devleti’nin saltanat mer¬ 
kezi Edirne’ye gitti. Tâceddin Abdülveh- 
hâb’m çocukluk yılları burada geçti. Hi¬ 
mayesine girdiği Çelebi Sultan Mehmed’in 
ölümü üzerine anayurdu olan Dımaşk’a 
dönmeye karar veren babasıyla birlikte 
Edirne'den ayrılıp 824'te (1421) Halep’e, 
bir yıl sonra da Dımaşk’a göç etti. Baba¬ 
sından hadis, fıkıh, Arap dili ve edebiya¬ 
tıyla ilgili dersler aldı. Dımaşk'ta Şehâbed- 
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İBN ARABŞAH, Tâceddin 


din Ahmed el-Hımsî’den ferâiz okudu, 
Şeref b. Emîrâ’dan hüsn-i hat öğrendi. 
850 (1446) yılında hacca gitti. Bir müddet 
Dımaşk ve Kahire kadılığına niyâbet eden 
İbn Arabşah, 18 Receb 884'te (5 Ekim 
1479) Dımaşk kadılığına getirildiyse de 
ertesi yılın şevvalinde bu görevden alındı. 
Daha sonra Kahire'ye gıderek(886/1481) 
Sargatmışiyye Medresesi’nde fıkıh ders¬ 
leri vermeye başladı. Bu görevini ömrü¬ 
nün sonuna kadar sürdüren İbn Arabşah 
15 Receb 901 (30 Mart 1496) tarihinde 
vefat etti. 

Eserleri. İbn Arabşah’ın çoğu günümü¬ 
ze intikal etmemiş olan başlıca eserleri 
şunlardır: M ürşidü’n-nâsik li-edâ'i'l- 
menâsik (hacla ilgili yaklaşık 1200 beyit- 
lik manzum bir eserdir); Lâmiyye ti't-tev- 
hîd (Tenzihü’l-muuahhid); Şürbü riyû- 
zi’t-tcfbîd zülûli müzni't-tevhîd (tevhid 
ilmine dair manzum bir eserdir); Şifâ’ü'l- 
kelîm bi-medhi'n-nebiyyi'l-kenm (be- 
dîiyye türünde bir eserdir); Eşrefü'l-ensâb 
nesebü efdali'I-enbiyâ’ ve a c zami'l-ah- 
bâb (888 114831 yılında kaleme alman elli 
beyitlik bir recezdir); Eşrefü'r-resâ’ii ve 
azrafü'l-mesdil (müellifin 892'de 11487] 
hazırladığı bir recez olup Hz. Peygamber'in 
hanımları, çocukları ve akrabalarına dair¬ 
dir); Risâletü'i-encâb fî zikri'l-hilâfe li- 
efdali'l-aşhâb (Hulefâ-yi Râşidîn'ie ilgi¬ 
li bir recezdir); el-Cevheretü'l-vadiyye 
tahmîsü'i-kaşîdeti'ş-ŞerîiiyyetiT-'Ale- 
viyye (Zilkade 900'de (Ağustos 14951 ta¬ 
mamlanan bir eser olup Münâcatü 'Alî 
olarak da bilinen eserin tahmisidir); Va- 
şryye (tasavvuf! bir eserdir); Keşfü'l-kü- 
rûb zikru evliyâ’illâhi ' allâmi'l-guyûb 
(tasavvufa dair olup kısmen manzumdur); 
Letffiîü’l-hikem; Tercemetü vâlidihî sa¬ 
hibi Fâkiheti'l-hulefd 1 (Brockelmann'm 
bu şekilde kaydettiği risâle babasının bi¬ 
yografisini ihtiva eder); el-Burhânü’l-fâ- 
rız li-kavli'l-mıfârız (müellifin, dönemin 
Kahire Kadısı İbnü'l-Mağribî el-Gazzî'nin 
bir meseledeki görüşüne reddiye olarak 
kaleme aldığı bir risâledir; Atıf Efendi Ktp., 
nr. 838). 

Müellifin ayrıca Tahrîru tenkihi'l-be- 
yân fi takriri tavzihi mesâ'ili hâmisi'l- 
erkân, el-İrşâdü'l-müüd li-hâlişi't-tev- 
hîd (el-İrşâd fi’l-ftikâd), el-Celâliyyetü'l- 
iızmâ fi’t-tevhid ve'l-esnâ, Tazarrdu'l- 
c abdi’z-zelîl li-rabbihi'l-mevle'l-celîl, 
Ravzatü'r-râTz fî Hlmi'l-ferdiz, M üfer- 
ricü'ş-şidde, Nûrıiyye fi't-tevhîd (bu 
eserlerin yazma nüshaları için bk. Brockel- 
mann, GAL, II, 22-23; Suppi, II, 13; Sez¬ 
gin, II, 281; DMBİ, IV, 220), el-Minahu'l- 


mıdazzama fî nazmi'l-mesâ’ili'l-Mu- 
kaddime, Delâ’ilii'l-inşâf nazmü me- 
sffili tarîkati'l-hilâf, el-Cevherü’l-mü- 
naddad fî Hlmi'l-Halîl bin Ahmed, Ki- 
tâbü't-Ta'bîr gibi eserleri olduğu kay¬ 
naklarda zikredilmektedir. 
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Şezerât, VIII, 5; Hediyyetü’l- C ârifîn, I, 640; 
Brockelmann, GAL, II, 22-23; Suppi., II, 13; Zi- 
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Müezzin Câmî, “İbn ‘Arabşâh”, DMBİ, IV, 220- 

H Cengiz Kallek 

r . n 

ibn arafe 

(ÂâjC ^t) 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Muhammed b. Muhammed 
b. Arafe el-Vergammî et-Tûnisî 
(ö. 803/1401) 

Mâliki fakihi. 

L J 

27 Receb 716 (15 Ekim 1316) tarihinde 
Tunus şehrinde doğdu. Araplaşmış Ber¬ 
beri kabilesi Vergamme’ye mensuptur. İlk 
eğitimini babasından ve Ebû Abdullah 
Muhammed b. Sa‘d el-Ensârî’den aldı. 
Daha sonra Tunus Kadısı İbn Abdüsse- 
lâm el-Hevvârî’den tefsir, fıkıh ve usûl-i 
fıkıh, muhaddis Vâdîâşî’den hadis, Ebû 
Abdullah Muhammed el-Âbüllî ve Ebû 
Abdullah İbnü’l-Habbâb'dan aklî ilimle¬ 
ri okudu. Ayrıca İbn Selâme, İbn Hârûn el- 
Kinânî, Ömer b. Kaddâh, İbnü’l-Cebbâb, 
İbn Enderâs gibi âlimlerden İslâmî ilim¬ 
lerle nahiv, beyân, mantık, aritmetik ve 
tıp gibi alanlarda öğrenim gördü. İlim 
tahsili için Tilimsân ve Trablus şehirleri¬ 
ne gitti. 

İbn Arafe fıkıh, usûl-i fıkıh, tefsir, kıra¬ 
at, hadis ve kelâm sahalarındaki bilgisiy¬ 
le, VIII. (XIV.) yüzyılın ortalarında baş gös¬ 
teren veba salgınında hayatlarını kaybe¬ 
den İbn Abdüsselâm, Vâdîâşî ve İbnü'l- 
Habbâb gibi ilim adamlarının bıraktığı 
boşluğu doldurdu. 750 (1349) yılında 
Zeytûne Camii’nin imamlığına ve 772’de 
(1370) hatipliğine getirildi; bir yıl sonra da 
başmüftülükle görevlendirildi. 792 (1390) 
yılında hacca gitti. Hac yolculuğu sırasın¬ 


da bir süre kaldığı Mısır’da Sultan Ber- 
kuk’la görüştü. 

Kendisine yapılan kadılık görevi teklif¬ 
lerini geri çeviren İbn Arafe, başta Zeytû¬ 
ne Camii ve Tevfîk Medresesi olmak üzere 
çeşitli eğitim kurumlarında özellikle tef¬ 
sir ve fıkıh dersleri verdi; şöhreti Tunus 
dışında da yayılınca çeşitli bölgelerden 
birçok kişi fetva sormak ve ders almak 
üzere yanma gelmeye başladı. İbnüi-Ce- 
zerî, İbn Hacer el-Askalânî, İbn Nâcî, 
Mecârî, Burzülî, Ebû Hâmid İbn Zahire, 
Obbî, İbn Merzûk el-Hafîd, Burhâneddin 
İbn Ferhûn ve İbn Kunfüz onun en ta¬ 
nınmış talebeleridir. İbn Arafe 24 Cemâ- 
ziyelâhir 803 (9 Şubat 1401) tarihinde Tu¬ 
nus’ta vefat etti ve Cilâz Kabristanı’nda 
Şerif Hüseyin Türbesi yakınlarına defne¬ 
dildi. 

Kuzey Afrika’da Mâliki mezhebinin ön¬ 
de gelen simalarından olan ve fetvaları, 
eserleri, talebeleri vasıtasıyla İslâm dün¬ 
yasında ve özellikle Kuzey Afrika’da İslâ¬ 
mî tefekkürün gelişmesine önemli katkı¬ 
sı bulunan İbn Arafe itikadı konularda Eş- 
’ariyye’nin görüşlerini savunurdu. Zühd 
ve takvâ sahibi bir insan olup namaz ve 
ders halkası dışında halk içinde pek gö¬ 
rünmezdi. Zaman zaman devlet görevle¬ 
rine yapılan tayinler ve bazı ilmi mesele¬ 
lerle ilgili olarak görüşlerine başvurulma¬ 
sı için aldığı davetler dışında devlet adam¬ 
larıyla da görüşmezdi. Hayır işleri ve köle 
âzadı için vakıflar kurmuş, başta talebe¬ 
leri olmak üzere birçok kişiye maddî des¬ 
tek sağlamıştır. 

Eserleri. 1. el-Muhtaşar fi’l-fıkh (el- 
Muh.taşarü'1-kebîr, el-Muhtaşarü’l-fıkhî). 
Mâliki fıkhına dair olup İbn Arafe’nin şöh¬ 
retini sağlayan en önemli eseridir. Beş 
büyük ciltten meydana gelen ve 772-786 
(1370-1384) yılları arasında telif edilen 
eserin çeşitli yazma nüshaları mevcuttur 
(Fas, Karaviyyîn Ktp., nr. 375, 376, 377; Me- 
rakeş, Hizânetü İbn Yûsuf, nr. 835-839). 
Eserin hacla ilgili bölümü Sa’d Gurâb ta¬ 
rafından neşre hazırlanmıştır. 2. Hudû- 
dü İbn Arafe (Kitâbü’l-Hudûd, el-Hudû- 
dü’l-fıkhiyıje). el-Muhtaşar daki fıkhîte¬ 
rimlere ait tariflerin derlenmesiyle mey¬ 
dana gelmiştir. Muhammed b. Kasım er- 
Rassâ’ tarafından yazılan el-Hidâyetü'l- 
kâfiyetü'ş-şâfiye li-beyâni hakö’iki İbn 
‘ Arafeti'i-vâfiye adlı şerhiyle birlikte ya¬ 
yımlanmıştır (Fas 1316;Tunus 1350/1931; 
Muhammediye 1412/1992; nşr. Muham¬ 
med Ebü'l-Ecfân, Beyrut 1993). Serkîs ve 
Brockelmann eseri Muhammed b. Ah¬ 
med b. Arafe ed-Desûki’ye nisbet etmiş- 
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İBN ARDÛN 


lerdir (Mu c cem, I,876; GALSuppL, II, 737). 
3. el-Muhtaşar fî uşûli'l-fıkh. Müellifin, 
İbnü’l-Hâcib’in el-Muhtaşafm\ tamam¬ 
lamak amacıyla ve bilhassa Âmidî’nin ei- 
İhkâm ’ından istifadeyle kaleme aldığı 
yaklaşık SOO sayfalık bir eser olup 799 
(1397) yılında tamamlanmıştır. 4. Muh- 
taşarü’l-Havfî fi'l-fertfii. Ebü’l-Kâsım 
Ahmed b. Muhammed b. Halef el-Havfî’- 
nin el-FerâTz’inin yer yer ihtisar ve şer- 
hedildiği bir eserdir. 5. el-Muhtaşarü'ş- 
şâmilfî uşûli’d-dîn (el-Muhtaşar fı't-tev- 
hîd, Muhtasar fî Hlmi’l-kelâm). Beyzâvî’- 
nin Tavâli‘u'l-envûr 'inin tertibiyle kelâm 
meselelerinin ele alındığı eser 27 Rama¬ 
zan 789 (11 Ekim 1387) tarihinde tamam¬ 
lanmıştır (Fas, Karaviyyîn Ktp., nr. 742; Tu¬ 
nus, el-Mektebetü'l-vataniyye, nr. 7895, 
9498, 16509; eserin muhteva ve metoduy¬ 
la ilgili bir değerlendirme için bk. Abdül- 
mecîd Ömer en-Neccâr, s. 46-6 1). Kitabın 
imâmete dair son kısmını Sa‘d Gurâb neş- 
retmiştir (Havliyyâtü ’l-Câmfati ’t-Tûnisiy- 
ye, sy. 12 (Tunus 1975), s. 177-234). 6. el- 
Muhtaşar fi'l-mantık. 789 (1387) yılın¬ 
dan önce tamamlanmış olup hacminin 
küçüklüğüne rağmen mantıkla ilgili çeşit¬ 
li kurallar ve faydalı bilgiler ihtiva eden 
önemli bir eserdir. Sa'd Gurâb tarafından 
Huncî’nin aynı konudaki el-Cümel ’i ile 
beraber Risâletân fi'l-mantık adıyla ya¬ 
yımlanmıştır (Tlınus 1976). 7. Tefsîru İbn 
’Arafe. Müellifin tefsirle ilgili derslerinde 
talebeleri tarafından tutulan bazı notlar¬ 
dan ibarettir. Bunlardan en meşhuru Ebû 
Abdullah el-Übbî’ninki olup bir bölümünü 
Muhammed el-Mennâî Umus'ta el-Kül- 
liyyetü’z-Zeytûniyye li’ş-şerîa ve usûli’d- 
dîn’de doktora tezi olarak hazırlayıp neş- 
retmiştir (Tunus 1987,1990). Ebü'l-Abbas 
Ahmed el-Besîlî’nin rivayetinin çeşitli bö¬ 
lümleri ise Tunus’ta Külliyetü'l-âdâb ve’l- 
ulûmi’l-insâniyye'de Muhammed el-Ahvel 
(1983) ve Ahmedel-Buhârî eş-Şüteyvî 
(1987) tarafından lisans tezi olarak neşre 
hazırlanmıştır (İbn Arafe'nin yazma eser¬ 
leri için bk. Brockelmann, GAL, 1, 480; II. 
319; Suppl., II, 347). 

Sa’d Gurâb, İbn Arafe’nin fetvalarını 
kendi eserlerinden ve özellikle Burzülî’- 
nin en-Nevâzil’i ve Venşerîsî’nin el-Mi c - 
yâr’ı gibi talebelerine ait koleksiyonlar¬ 
dan derleyerek neşre hazırlamıştır. Mü¬ 
ellifin kaynaklarda adı geçen diğer bazı 
eserleri de şunlardır: el-Mebsût fi’l-fıkh, 
Nazmü Tekmileti'l-Kaşîd (Kaşd), Man- 
zûme fî kıra'ati Ya'küb, Tüsâ c iyyât fi'l- 
hadîş, 'Uşâriyyât fi'l-hadîş. 
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l#J Sa‘d Gurâb 

r n 

ibn ardun 

(o^jC ,^1) 

Ebü’l-Abbas Ahmed b. el-Hasen 
b. Yûsuf ez-Zecelî 

(ö. 992/1584) 

^ Mâlik? fakihi. 

Tahminen 948’de (1541) Fas’ta Şefşâ- 
ven şehrinin 60 km. doğusundaki Edeldâl 
köyünde doğdu. Gumâre kabilesinin kol¬ 
larından Benî Zecel’e mensuptur. Vattâ- 
sîler ve özellikle Sa’dîler döneminde yetiş¬ 
tirdiği âlimlerle meşhur olan Benî Ardûn 
ailesinin en tanınmış simalanndandır. Na¬ 
hiv, fıkıh, usûl-i fıkıh, kelâm, tefsir ve ma¬ 
tematiğe dair ilk bilgileri bölgenin ileri ge¬ 
len âlimlerinden olan babasından, amcası 
Ebû Hafs İbn Ardûn’dan ve Abdullah b. 
Muhammed el-Hebtî ile Ebü’r-Rebî 1 Sü¬ 
leyman el-Melevî’den aldı. Daha sonra 
tahsil için Fas’a gitti. Burada aralarında 
Rıdvân b. Abdullah el-Cenevî, Kassâr el- 
Kaysî diye meşhur Muhammed b. Kasım, 


Ebû Zekeriyyâ Yahyâ b. Muhammed es- 
Serrâc ve Ahmed b. Ali el-Mencûr’un da 
yer aldığı âlimlerden fıkıh, Arap dili, ta¬ 
savvuf, tefsir, hadis, kelâm, usul, mate¬ 
matik, mantık, astronomi ve tıp tahsil 
etti. Ardından memleketine dönerek öğ¬ 
retim ve fetva ile meşgul oldu. Yetiştir¬ 
diği öğrenciler arasında oğlu Ebû Abdul¬ 
lah Muhammed, Ebû Sâlim İbrâhim el- 
Cellâlî ve Mûsâ b. Ali el-Vezzânî sayıla¬ 
bilir. Yaklaşık on yıl süreyle Şefşâven’de 
kadılık ve başkadılık görevlerinde bulu¬ 
nan İbn Ardûn 10 Receb 992 (18 Temmuz 
1584) tarihinde vefat etti. Bazı kaynak¬ 
larda Fas’ta öldüğü kaydediliyorsa da 
memleketinde vefat ettiğine dair bilgiler 
gerçeğe daha yakın olmalıdır (Ömer b. Ab- 
dülkerîm el-Cîdî, s. 104). 

Mezhep taassubuna ve bid’atlara karşı 
olan İbn Ardûn döneminin ileri gelen âlim¬ 
leriyle fikrî tartışmalar yapmış ve zaman 
zaman mensubu olduğu Mâlikî mezhebi 
imamlarının görüşlerine aykırı fetvalar 
vermiştir (bazı örnekler için bk. a.g.e., s. 
157-162). Onun dikkat çeken fetvaların¬ 
dan biri evde, bağ ve tarlada kocası ile 
birlikte çalışan kadınların elde edilen ser¬ 
vete ortak olacaklarına dairdir (Abdülkâ- 
dir el-Âfiye, s. 222-223; Ömer b. Abdül- 
kerîm el-Cîdî, s. 193 vd.). İbn Ardûn’un 
önemli hizmetlerinden biri de Şefşâven 
ve civarındaki vakıfları tesbit ettirip res¬ 
mî defterlere kaydettirmesidir; Kuzey Af¬ 
rika’da bu uygulamayı onun başlattığı söy¬ 
lenmektedir (Ömer b. Abdülkerîm el-Cî¬ 
dî, s. 186). Sa’dî Sultanı Ahmed el-Mansûr 
İbn Ardûn’a saygı gösterir, birçok konu¬ 
da görüşüne başvururdu. 

Eserleri. 1. el-Lâ’ik li-mu'allimi'l-ve- 
şâ’ik. Daha çok yargılama hukukuyla il¬ 
gili olup noterlik kurumuna (ilmüî-vesâik) 
dair hükümleri ihtiva etmektedir. On bö¬ 
lümden meydana gelen eserde noterli¬ 
ğin hükmü ve değeri, noterde aranacak 
vasıflar üzerinde durulmakta ve belli baş¬ 
lı akid türlerine yer verilmektedir (Fas 
1316; I-1I, Tıtvân 1355/1936). 2. Muknihı'l- 
muhtâc fî âdâbi'l-ezvâc. Münyetü’l- 
muhtâc fî âdâbi'l-ezvâc adıyla da anı¬ 
lan (Brockelmann, II, 693) ve üç bölüm¬ 
den oluşan eserde evliliğin önemi, eş¬ 
lerde bulunması gereken nitelikler, dü¬ 
ğün töreni, evlilik hayatı ve çocuk eğiti¬ 
miyle ilgili bilgiler yer almaktadır. Bazı 
nüshaları günümüze ulaşan eser (el-Hi- 
zânetül-melekiyye (Rabat), nr. 449, 3100, 
4659; el-Hizânetü’l-âmme |Rabat(, nr. 
1026) müellifi tarafından Muhtaşarü'l- 
Muknk (Âdâbü’z-zeuâc ve terbiyetü’l-oil- 
dân) adıyla ihtisar edilmiştir (Fas 1319). 
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İBN ARDÛN 


3. Hadâ’iku'l-envâr ve cilâ'ü'l-kulûb 
ve'l-ebşâr fi'ş-şalâti ve's-selâm c ale'n- 
nebiyyi ve c alâ âlihî ve şahbihi'l-ahyâr. 
Sekiz bölümden meydana gelmektedir 
(el-Hizânetü'l-melekiyye IRabat|, nr. 942). 

4. Risâletü't-teveddüd ve’t-tehâbüb 
(Âdâbü’ş-şohbe). Bir mukaddime, iki bö¬ 
lüm ve bir hâtimeden meydana gelmek¬ 
te olup (Dârülbeyzâ 1408/1987) birinci bö¬ 
lüm "ülfet ve kardeşliğin fazileti, fayda¬ 
ları ve şartlan”, ikinci bölüm “sohbet hu¬ 
kuku” başlığını taşımaktadır. 

İbn Ardûn’un günümüze ulaşan diğer 
eserleri de şunlardır: Şerhu esmâ’illû- 
hi'l-hüsnâ (el-Hizânetü'l-melekiyye [Ra- 
bat|, nr. 5696); Şerhu Manzûmeti'l- C id- 
de (Hocası Hebtî'nin bir manzumesinin 
şerhidir; el-Mektebetü'l-âmme (Tıtvân), 
nr. 654); Manzume fî âdâbi'l-cimâ c (el- 
Mektebetü'l-âmme [Tıtvân], nr. 126); Ecvi- 
be fi'l-fıkh (el-Hizânetü'l-âmme [Rabat], 
nr. 1698 D); Kitâb fîmâ lâ büdde li'l-Hbâ- 
deti min i c tikâdih (el-Hizânetü'l-âmme 
[Rabat], nr. 1026 K); müellifin diğer eser¬ 
leri için bk. Ömer b. Abdülkerîm el-Cîdî, 
S. 214-218). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Ardûn, Âdâbü’ş-şobbe (nşr. Ömer b. Ab¬ 
dülkerîm el-Cîdî), Dârülbeyzâ 1408/1987, neş- 
redenin girişi, s. 7-25; İbnü'l-Kâdî, Cezuetü’l- 
iktibâs, Rabat 1973,1, 160; Serkîs, Mu'cem, 
I, 180; Brockelmann, GAL Suppl., II, 693; 
Mahlûf, Şeceretü'n-nûr, s. 286; ZiriRlî, el-AHâm, 
1, 108; Kehhâle, Mu'cemü’l-mü’ellifîn, I, 199; 
Hacvî, el-Fikrü’s-sâmİ,ü, 271;Abdülkâdir el-Âfi- 
ye, el-Hayâtü’s-siyâsiyye, Muhammediye 1402/ 
1982, s. 222-223, 335-338; Abdülazîz Binabdui- 
lah, MaSemetü’l-fıkhi’l-MâUkî, Beyrut 1403/1983, 
s. 89; Ömer b. Abdülkerîm el-Cîdî, İbn ‘ Ardûn 
el-Kebîr: hayâtühû ve âşârüh, Dârülbeyzâ 1407/ 
1987, tür.yer. m 

Iffl M. Kâmil Yaşaroğlu 


İBN ARRÂK, Ebü’l-Hasan 

(Jljc 

Ebü’l-Hasen Nûruddîn (Sa’düddîn) 

Alî b. Muhammed 
b. Alî el-Kinânî ed-Dımaşkı 
(ö. 963/1556) 

Tenzîhü ’ş-şerAa adlı eseriyle tanınan 
muhaddis, fakih ve kıraat âlimi. 

L J 

7 Zilhicce 907'de (13 Haziran 1502) Bey¬ 
rut’ta doğdu. Büyük dedesine nisbetle İbn 
Arrâk diye tanındı. Bu künyenin İbn Irâk 
şeklinde söylenişi doğru değildir. Çerkez 
emirlerinin soyundan gelen babasının Şâ- 
zeliyye tarikatının Arrâkıyye kolunun piri 
olması ve İbn Arrâk diye tanınması da bu¬ 
nu göstermektedir. İbn Arrâk Dımaşk’ta 
büyüdü. Kur’an’ı ezberledikten sonra çe¬ 
şitli ilimlere dair pek çok kitap okudu ve 
bunların da bir kısmını ezberledi. Kıraat 
ilimlerini babasının talebeleri olan Ahmed 
b. Abdülvehhâb ve Mahmûd b. Humey- 
dân el-Medenî’den öğrendi. Şemseddin 
b. Muhammed b. Zeyneddin el-Kattân’- 
dan aşere okudu. 924’te (1518) babasıy¬ 
la birlikte hac vazifesini yerine getirdikten 
sonra Medine’ye yerleşti: Mescid-i Nebe- 
vî’nin imam ve hatipliğiyle görevlendiril¬ 
di ve bu görevini ölümüne kadar sürdür¬ 
dü. Çeşitli ülkelere seyahatler yaptı. Ana¬ 
dolu’ya gittiği sırada Dımaşk’a ve Ha- 
lep’e de uğradı. Dönüşünde bir müddet 
Dımaşk’ta kaldı ve bu arada Kudüs’ü zi¬ 
yaret etti (947/1540). Ardından Mısır’a 
gitti. Anadolu’da bulunduğu esnada işit¬ 
me duyusunu kaybetti. Bazıları onun mü¬ 
zik dinlemeye son derece düşkün olduğu¬ 
nu, babası müzik dinlemesini yasakladı¬ 
ğı halde buna aldırmadığı için Allah tara- 
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İbn Arrâk'm 
et-Tezkiretü’ş- 
şuğrâ adlı 
eserinin 

ilk ve son sayfaları 
(Köprülü Ktp., 

Fâzıl Ahmed Paşa, 
nr. 1226) 


fından bu şekilde cezalandırıldığını ileri 
sürmüşlerdir. 

İbn Arrâk hadis, fıkıh ve kıraat ilimle¬ 
rinde söz sahibi bir âlim olduğu gibi fe- 
râiz, matematik, astronomi ve edebiyat¬ 
la da meşgul olmuş, ayrıca şiir yazmış ve 
güçlü bir şiir tenkitçisi olarak tanınmış¬ 
tır. Tasavvufta babasına intisap etmiş 
olup Muhyiddin İbnü’l-Arabî’ye hayranlık 
duyduğu, Dımaşk’ta bulunduğu sırada 
onun kabrini ziyaret ettiği bilinmektedir. 

Son derece zeki, vazifesine düşkün, 
mütevazi bir insan olarak bilinen İbn Ar- 
râk’ın Dımaşk’ta kahve içme âdetini yay¬ 
gınlaştırdığı, babasının ise kahve içmenin 
uygun olmadığı görüşünü savunduğu 
belirtilmektedir. Halep’e geldiği zaman 
Radıyyüddin İbnü’l-Hanbelî kendisinden 
kahve içmenin meşrû olup olmadığı ko¬ 
nusunda fetva istemiş, o da ölçüyü kaçır¬ 
mamak şartıyla bunun meşrû olduğunu 
bir şiirle bildirmiştir. İbn Arrâk Medine’¬ 
de vefat etti. 

Eserleri. 1. Tenzîhü’ş-şerfa* ti'i-mer- 
fû c a dni'l-ahhâri'ş-şenfati'l-mevzîfa. 
Müellif, Ebü’l-Ferec İbnü’l-Cevzî’nin el- 
Mevzû c ât’ı ile Süyûtî’nin el-Le c âli’l-maş- 
nû'b’sım ihtisar edip onlarda bulunma¬ 
yan birçok mevzu hadisi de ilâve etmek 
suretiyle meydana getirdiği bu eserini 
Kanunî Sultan Süleyman’a takdim etmiş¬ 
tir. Kitapta uydurma hadisler konularına 
göre sıralanmış, baş tarafa da hadis uy¬ 
duran râvilerin isimleri alfabetik olarak 
kaydedilmiştir. Eser, Abdülvehhâb Abdül- 
latîf ve Abdullah Muhammed es-Sıddîk’in 
tahkikiyle iki cilt halinde basılmıştır (Ka¬ 
hire 1375, 1383). Z. et-Tezkiretü’ş-şuğ- 
râ. Edebî ve tarihî birtakım bilgiler ihtiva 
eden eserin bir nüshası Köprülü Kütüpha- 
nesi’nde bulunmaktadır (Fâzıl Ahmed Pa¬ 
şa, nr. 1226). 3. eş-Şırâtü'1-müstakim ilâ 
mekânı bismillâhirrahmârıirrahîm. Eser 
Aydınlı Muhammed b. Bilâl tarafından 
Rüstem Paşa adına Türkçe’ye çevrilmiştir 
(Keşfü’z-zunûn, II, 1077). 4. Neşrü’l-letâ’if 
fî kutri't-Tâ’if. Üç bölümden meydana 
gelen eserde Tâif’in önemi, Hz. Peygam¬ 
berin Tâif e gidişi, Vec vadisi ve orada ya¬ 
şayan Abdullah b. Abbas ile Muhammed 
b. Hanefıyye’nin fazileti ve Tâif in önemli 
yerleri hakkında bilgi verilmektedir. Ese¬ 
ri Osman Mahmûd es-Sînî yayımlamıştır 
(baskı yeri yok, 1406/1986). 5. Şerhu Sahi¬ 
hi Müslim. Kastallânî’nin Şahîh-i Buhâ- 
rî şerhine benzeyen bir çalışma olduğu 
belirtilmektedir. 6. Şerhu’MUbâb. Ah¬ 
med b. Nâsır el-Bâûnî tarafından yazılan 
Şâfiî fıkhına dair el-‘Ubâb adlı eserin 
(a.g.e., 11, 1122; Brockelmann, GAL Suppl., 
II, 12) şerhi olup tamamlanmamıştır. İbn 
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İBN ASÂKİR, Ebû Mansûr 


Arrâk'ın Tehzîbü'l-akvâl ve'1-a‘mâl ve 
Muhtaşaru Rihleti İbn Rüşeyd adlı iki 
eserinin daha bulunduğu kaydedilmek¬ 
tedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Arrâk, Tenzîhü’ş-şerVa, Abdülvehhâb 
Abdüllatîf’in girişi, s. s-k; Abdülkâdir el-Ay- 
derûsî, en-Nûrü’s-sâfir, s. 174-179; Gazzî, el- 
Kevâkibü’s-sâ’ire.U, 197-199; İbnü'l-İmâd, Şe- 
zerât, VIII, 337-338; Keşfü’z-zunûn, I, 494, 514; 
II, 1077, 1122; Hediyyetü'1-’’ârifln, I, 746; İzâ- 
hu'l-meknûn, li, 648; Brockelmann, GAL, II, 
513; Suppl., II, 12, 534; Ziriklî, el-AHâm, V, 12, 
165; Kehhâle, Mu^cemü’l-mü’ellifin, VII, 218; 
Kettânî, er-RisâletüT-müstetrafe, s. 113;Cezzâr. 
MedâhilüT-mü’ellifin, II, 988-989; M. Habîb el- 
Hîle, et-Târıh ve’l-mCferrihCın bi-Mekke, Lon- 
don 1994, s. 213-216. m 

m Selman Başaran 

F İBN ARRÂK, Muhammed b. Ali n 

(^ <y. < Jijc ) 

Ebû Alî Şemsüddîn Muhammed 
b. Alî b. Abdirrahmân 
b. Arrâk ed-Dımaşkî 
(ö. 933/1526) 

Şâzeliyye tarikatının 

^ Arrâkıyye kolunun kurucusu. ^ 

878’de (1473) Dımaşk'ta doğdu. Bir 
Çerkez emîrinin oğludur (Taşköprizâde, 
s. 353). Bazı çağdaş kaynaklarda (Ziriklî, 
VI, 290; DMBl, IV, 218) lakabı İbn İrâk şek¬ 
linde kaydedilmiştir. Ömer ed-Dârânî, İb- 
râhim el-Kudsî gibi hocalardan Kur'an ve 
tecvid, Zeyneddin el-Arafe adlı bir âlim¬ 
den matematik dersleri alan İbn Arrâk, 
üç yıl yanında kaldığı Ömer es-Sayhûnî’- 
den hat sanatını öğrendi. 895'te (1490) 
babası ölünce onun bazı işlerini takip et¬ 
mek için Beyrut'a gitti. Burada Allah'ın 
velî kullarından olduğunu duyduğu Şeyh 
Muhammed er-Râik ile tanıştı. Bu zat 


kendisine Beyrut’ta Şeyh Affân, Trablus’¬ 
ta Şeyh Yâsir, Sayda’da Şeyh Ömer ile de 
görüşmesini tavsiye etti. Daha sonra Dı- 
maşk’a dönerek avcılık, binicilik, satranç 
gibi sporlarla meşgul olmaya ve eğlence¬ 
lerle dolu bir hayat sürmeye başladı. Bir 
süre sonra dinî hayata yönelen İbn Arrâk 
dinî ilimleri öğrenmeye girişti. 904 (1499) 
yılında Şâzelî şeyhi Ali b. Meymûn’a inti¬ 
sap etti. Ağır riyâzet ve mücâhedelerle 
dolu bir seyrü sülük dönemi yaşadı. Er¬ 
tesi yıl Mısır'a giderek Celâleddin es-Sü- 
yûtî, Şeyh Abdülkâdir ed-Deştûtî, Ebü’l- 
Mekârim el-Heytî, İbn Habîb es-Safedî gi¬ 
bi âlim ve şeyhlerle tanıştı, onların mec¬ 
lislerine katıldı. Ardından Dımaşk’a dön¬ 
dü. Şeyhi Ali b. Meymûn'un Bursa’dan 
Hama'ya geldiği 911 (1505) yılma kadar 
Hama’da ikamet eden İbn Arrâk bir yıl 
daha burada kaldıktan sonra şeyhinin iz¬ 
niyle Beyrut'a dönerek irşad faaliyetine 
başladı. Kısa sürede yirmi dört kitap kale¬ 
me aldığını öğrenen şeyhi Ali b. Meymûn 
bir mektup göndererek onu Dımaşk'a 
çağırdı ve çok kitap yazmamasını tavsiye 
etti (913/1507). Birkaç yıl Dımaşk civarın¬ 
daki Sâlihiyye'de ikamet ettikten sonra Ali 
b. Meymûn’un bulunduğu Mecdelmaûş’a 
gitti ve onun vefatına kadar (917/1511) 
burada kaldı. 923 (1517) yılında Beyrut’a 
bir tekke açan İbn Arrâk ertesi yıl hacca 
gitti. Bir daha Beyrut’a dönmeyip Medi¬ 
ne’ye yerleşti ve irşad faaliyetini burada 
sürdürdü. 24 Safer 933 (30 Kasım 1526) 
tarihinde Mekke’de vefat etti. 

Şâzeliyye tarikatının Suriye bölgesinde¬ 
ki en büyük temsilcilerinden biri olan İbn 
Arrâk, bu tarikatın kendi adına nisbet 
edilen Arrâkıyye kolunun kurucusudur. 
Tarikat XVII. yüzyılda Hicaz bölgesinde de 
yaygınlık kazanmıştır. İbn Arrâk’ın oğlu 
Ebü’l-Hasan Ali (ö. 963/1556), mevzû ha¬ 


disler konusunda Tenzîhü’ş-şerfa baş¬ 
lıklı önemli bir eser telif etmiştir. 

Eserleri. İbn Arrâk’ın nüshaları tesbit 
edilen belli başlı eserleri şunlardır: el-Ev- 
râd (Süleymaniye Ktp., Lala İsmail, nr. 
246); Hidâyetü'ş-şekaleyn ûfazli'l-Ha- 
remeyn (Süleymaniye Ktp., Hekimoğlu 
Ali Paşa, nr. 941/3); Keşfü'l-hicâb (Hediy- 
yetü’l-arifin, 11, 232; Brockelmann, GAL, 
II, 437); M ev âhibü'r-rahman fî keşfi 
hvrâti'ş-şeytârı (Brockelmann, GAL, 11, 
437); Te’dîbü'l-akvâlve tehzîbü’l-dmâl 
(Fuâd Seyyid, 1, 117); Risale fî ehli't-ta- 
rîk (a.g.e., I, 371), Risûletü İbn Arrâk 
ile'ş-şûfiyye (M. Riyâd el-Mâlih, 111, 615- 
616); Vaşıyyetü'l-muntazar (a.g.e., III, 
165; Fuâd Seyyid, III, 200); el-Kavâfdü'ş- 
şediyye li-sâliki't-tarîkati'l-Muham- 
mediyye (a.g.e., 11, 221); Cevheretü'l- 
ğavvâş ve tuhfetü ehîi'l-ihtişâş (Ahl- 
wardt, 1, 161); Akidetü İbn 'Arrâk (hâ- 
hu’l-meknûn, II, 116). Kaynaklarda adı ge¬ 
çen diğer eserleri şunlardır: es-Sefîne- 
tü’l-Arrâkıyye fî libâsi'l-hırkati'ş-şûfiy- 
ye, Sefînetü'n-necât, Risale fî şıfâti ev- 
liya’illâh, el-Minehu'l-'âmmiyye ve'n- 
nefehcîtü'l-Mekkiyye. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Taşköprizâde, eş-Şekâfik, s. 353-354; Mecdî, 
Şekâık Tercümesi, II, 358;Gazzî, el-Keuâkibü's- 
sâ’ire, I, 59-68; Abdülkâdir el-Ayderûsî, en-Nû- 
rü's-sâfir, s. 174-179; Keşfü’z-zunûn,II, 1358; 
İbnü'l-İmâd, Şezerât, VIII, 196-199; Nebhânî, Ke- 
râmâtüT-euliyaf, I, 301; Ahlvvardt, Verzeichnis, 
1, 161; İzâhu’l-meknûn, II, 17, 18, 116, 719; He- 
diyyetû’l-'arifin, II, 232; Brockelmann, GAL, II, 
332, 436, 437; Suppl., II, 461; Kehhâle, Mu 'ce- 
mü’l-mü’ellifin, XI, 21; Fuâd Seyyid, Fihrisü’l- 
mahtûtâti Dâri’l-kütübi’l-Mışnyye, Kahire 1375/ 
1956,1, 117, 371; II, 221; III, 200; J. S. Triming- 
ham. The Sup. Orders in İslam, Oxford 1971, s. 
89-90; M. Riyâd el-Mâlih, Fihrisü mahtûtâti 
Dârl'l-kütübi’z-Zâhiriyye: et-tasavuuf, Dımaşk 
1398/1978,1, 615-616; III, 165; Ziriklî, el-Afiâm 
(Fethullah), VI, 290; Ömer Abdüsselâm Tfedmü- 
rî, MeusCfatü ‘ ulemâTl-müsllmln fi târihi Lüb- 
nâne'l-lslâmî: el-kısmü’ş-şâni, Beyrut 1411/ 
1990, IV, 91-97; Nihat Azamat, “Ali b. Mey¬ 
mûn", DİA, II, 411-412; “İbn ‘irâk”, DMBİ.IV, 
218-219. m 

İM Mehmet Demİrcİ 

F İBN ASÂKİR, Ebû Mansûr 

() 

Ebû Mansûr Fahrüddîn Abdurrahmân 

b. Muhammed b. el-Hasen ed-Dımaşkî 
(ö. 620/1223) 

Şafiî fakihi ve hadis âlimi. ^ 

550 Recebinde (Eylül 1155) doğdu. Am¬ 
caları Ebül-Kâsım İbn Asâkir ve Sâinüd- 
din İbn Asâkir ile İbn Ebû Asrûn, Abdur- 
rahman b. Ebü’l-Hasan ed-Dârânî, Ebü’n- 
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İbn Arrâk'ın 
Hidâyetû. ’ş- 
şekaleyrı adlı 
eserinin 
ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Hekimoğlu 
Ali Paşa, 
nr. 941/3) 
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İBN ASÂKİR, Ebû Mansûr 


Nedâ Hassân b. Temîm ez-Zeyyât, Ebü’l- 
Mekârim Abdülvâhid b. Hilâl el-Ezdî, Dâ- 
vûd b. Muhammed el-Hâlidî, Muhammed 
b. Es‘ad el-lrâkî gibi âlimlerden hadis din¬ 
ledi. Kutbüddin Mes'ûd b. Urve en-Nîsâ- 
bûrî'den Şâfıî fıkhını öğrendi ve onun kı¬ 
zıyla evlendi. Dımaşk’ta Şâfıî fıkhının oto¬ 
riteleri arasına giren, meclisi fetva so¬ 
ranlarla dolup taşan İbn Asâkir’den Ziyâ- 
eddin el-Makdisî, Zekiyyüddin el-Birzâlî 
ve Tâceddin Abdülvehhâb b. Zeynülüme- 
nâ gibi bazı şahsiyetler hadis rivayet et¬ 
ti. Fıkıh dersi verdiği talebeler arasında 
ise İzzeddin İbn Abdüsselâm, Ebû Şâme 
el-Makdisî ve Şehâbeddin İsmâil b. Hâ- 
mid el-Kûsî sayılabilir. 

Hocası Nîsâbûrî’nin ölümünden sonra 
Dımaşk'ta Cârûhiyye Medresesi’nde onun 
yerine müderris olan İbn Asâkir 593 
(1197) yılından itibaren buradaki Azrâviy- 
ye, bir müddet sonra da Kudüs’teki Salâ- 
hiyye Medresesi’nde fıkıh, hadis ve akaid 
dersleri vermeye başladı; ayrıca Eyyûbî 
Sultanı 1. el-Melikü’i-Âdil tarafından Dı- 
maşk’taki Takaviyye Medresesi'ne müder¬ 
ris tayin edildi, bir süre de Azîziyye Med- 
resesi'nde ders verdi. 

el-Melikü’l-Âdil, zühd ve takvâsıyla ta¬ 
nınan İbn Asâkir’i Dımaşk kadılığına ge¬ 
tirmek istediyse de İbn Asâkir bu teklifi 
kabul etmedi. Fakat sultan bu mesele 
üzerinde ısrar ettiğinden şehri terketmek 
zorunda kaldıysa da daha sonra bağışla¬ 
narak geri getirildi. Yerine bir başkasını 
tavsiye etmesi istenince de İbnü'l-Hares- 
tânî’yi teklif etti. el-Melikü’l-Âdil’den son¬ 
ra tahta geçen el-Melikü’l-Muazzam se¬ 
lefinin yasaklamış olduğu işret meclisle¬ 
rini yeniden serbest bırakınca bu icraatı 
gayri meşrû görüp karşı çıkan İbn Asâkir 
ile yeni sultanın arası açıldı. el-Melikü’l- 
Muazzam bu sebeple İbn Asâkir’in Taka¬ 
viyye ve Salâhiyye'deki görevlerine son 
verdi. Sadece Cârûhiyye'deki vazifesine 
devam eden İbn Asâkir, Urviyye ve Nûriy- 
ye dârülhadislerinde hadis dersleri ver¬ 
meye başladı. Ayrıca haftada iki gün, am¬ 
cası Ebü’l-Kâsım İbn Asâkir’in ders ver¬ 
diği yer olan Emeviyye Camii’ndeki Kub- 
betü’n-nesr’in altında ve Maksûretü’s-sa- 
hâbe adıyla bilinen kısımda hadis okutu¬ 
yordu. Hayatının sonuna kadar öğretim 
faaliyetleriyle meşgul olan İbn Asâkir 10 
Receb 620 (9 Ağustos 1223) tarihinde Dı- 
maşk’ta öldü ve Sûfiyye Kabristanı’na 
defnedildi. 

İbn Asâkir’in fıkıh ve hadis alanında 
eser verdiğini kaydeden kaynaklar, sade¬ 


ce Kitâbü’l-Erba c în fî menâkıbi üm- 
mihâti'l-mü’minîn rahmetullâhi ‘aley¬ 
him ecma‘în adlı eserinin ismini zikret¬ 
mektedir. Günümüze ulaştığı tesbit edi¬ 
len yegâne eseri de budur. Müellif, Hz. 
Peygamberin hanımlarının menkıbele¬ 
riyle ilgili olan bu eserini hazırlarken Bu- 
hârî ve Müslim’in eş-Şahîh’leri, Ebû Dâ- 
vûd, Tirmizî, Nesâî ve İbn Mâce’nin es- 
Sünen’leri, Ahmed b. Hanbel’in el-Müs- 
ned’i, amcası İbn Asâkir’in Târîhu Dı- 
maşk’ı, İbn Sa’d’ın et-Tabakötü’l-küb- 
râ’sı, Beyhaki’nin Delâ’ilü'n-nübüwe’- 
si gibi çeşitli kaynakların yanında şeyhle¬ 
rinden bizzat işittiği bazı rivayetlerden de 
faydalanmıştır. Kitâbü'l-Erba c în Muham¬ 
med Mutî’ el-Hâfız ve Gazve Büdeyr ile 
(Dımaşk 1406/1986) Muhammed Ahmed 
Abdülazîz (Kahi re 1410/1989) ve Muham¬ 
med İbrâhim ed-Desûkl (Bulak 1992) ta¬ 
rafından neşredilmiştir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Asâkir, Kitâbü’l-ErbâTn fi menâkıbi üm- 
mihâti’l- mü’minin (nşr. M. Mutî' el-Hâfız), 
Dımaşk 1406/1986, neşredenin girişi, s. 7- 
25; İbnü’l-Esîr. el-Kâmil, XII, 418; İbn Halli- 
kân, Vefeyât, III, 135; Münzirî, et-Tekmile, 111, 
102-103; Zehebî. el-‘İber, III, 181-182; a.mlf.. 
A7âmü’n-nübe/â\ XXII, 187-190; a.mlf., Târl- 
hu'l-lslâm: sene 611-620, s. 451-454; Safedî. 
el-Vâfi, XVIII, 235;Kütübî. Feoâtü’l-Vefeyât, I, 
261;Sübkî, Jabalfât, VIII, 177-178; İsnevî, Taba- 
kâtü'ş-ŞâfıHyye, II, 219-220; İbn Kesir, el-Bidâ- 
ye, XIII, 101; Yâfiî, Mir’âtü'l-cenân, IV, 47; İbn 
KâdîŞühbe, Jabakâtü’ş-Şâfi'iyye, II, 54-55; İbn 
Tâğrîberdî, en-Nücûmü.'z-zâhire,'J\, 256; Nuay- 
mî. ed-Dârisfi târîhi'l-medâris(nşr. Cafer el-Ha- 
sent). Kahire 1988, I, 82-86; Abdülceiîl Haşan 
Abdülmehdî, el-Medâris fî Beyti'l-Makdis, Am¬ 
man 1981, I, 205-209; N. Elisseeff, “İbn ‘Asâ- 
kir”, £/ 2 (İng.), III, 714. m 
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İBN ASAKIR, Ebû Muhammed 

(jfLi jjj I I) 

Ebû Muhammed Bahâüddîn 
el-Kâsım b. Alî 
b. el-Hasen ed-Dımaşki 
(ö. 600/1203) 

Ünlü tarihçi 

EbüT-Kâsım İbn Asâkir'in oğlu, 

muhaddis ve tarihçi. ^ 

15 Cemâziyelevvel 527’de (24 Mart 
1133) Dımaşk’ta doğdu. Babası gibi İbn 
Asâkir diye meşhur oldu. İlk eğitimini ba¬ 
bası, amcası ve dedelerinden aldı. Baba¬ 
sı kendi hocalarından onun da ders alma¬ 
sını sağlamış, Hibetullah b. Sehl el-Bistâ- 
mî gibi Bağdatlı, ayrıca Horasanlı birçok 
muhaddisten onun adına icâzet almıştır. 


Hocaları arasında Cemâlülislâm Ebü’l-Ha- 
san Ali b. Müsellem es-Sülemî, Ebû Sa’d 
b. Semmân ve Nasrullah b. Muhammed 
el-Mıssîsî gibi âlimler de vardır. Olgunluk 
çağına kadar babası hayatta olduğu için 
ondan çok faydalandı ve eserlerinin teli¬ 
fine yardım etti. Nitekim babasının Târî¬ 
hu medîrıeti Dımaşk’ ını iki defa temize 
çekti. Zehebî, babasından çok hadis riva¬ 
yet eden âlimler arasında onun gibi biri¬ 
ni duymadığını söylemektedir. Kendisin¬ 
den de oğlu Ali b. Kâsım ile İzzeddin İbn 
Abdüsselâm, Ruhâvî ve İbnü’l-Enmâtî 
diye bilinen İsmâil b. Abdullah gibi şahsi¬ 
yetler ders aldı. Şam, Kudüs, Hicaz ve Mı¬ 
sır’a İlmî amaçlarla kısa süreli seyahat¬ 
ler yaptı. Rivayet ve semâmın çokluğu, 
dinî hayatının mükemmelliği bakımından 
Ebü'l-Ferec İbnü’l-Cevzî’den daha üstün 
sayılmakla birlikte İbnü’l-Cevzî’nin hem 
ricâl ve hadis metinlerine hem de diğer 
ilimlere vukufu bakımından ondan ileri¬ 
de olduğu kabul edilmektedir. 

Hadis hâfızı ve tarihçi olarak bilinen 
Ebû Muhammed İbn Asâkir, İbn Nukta 
tarafından sika olarak değerlendirilmiş¬ 
tir. Çeşitli eserler kaleme almasına, pek 
çok bilgi toplamasına karşılık yazısının kö¬ 
tü olduğu belirtilmektedir. Bunun sebe¬ 
bi muhtemelen çok hızlı yazmasıdır. Ba¬ 
basının ölümünden sonra Şam’da Eme¬ 
viyye Camii’nde hadis okutmaya başla¬ 
yan İbn Asâkir, Nûreddin Mahmûd Zen- 
gî’nin yaptırdığı Dârü’l-hadîsi’n-Nûriyye’- 
ye müderris olmuş, ölünceye kadar bu gö¬ 
revde kalmıştır. 

İbn Asâkir amelde Şâfiî, itikadda koyu 
bir Eş’arî idi. Makölâtü'l-İslâmiyyîn’ı 
çok okuduğu rivayet edilir. Ayrıca dindar¬ 
lığı, fazileti, sünneti müdafaa edip bid’at- 
lara karşı çıkması ile tanınmıştır. Zarif, 
şakacı ve nüktedan bir kişiliğe sahip olan 
İbn Asâkir'in dârüihadis müderrisliği gö¬ 
revini fahrî olarak sürdürdüğü, medre¬ 
senin suyundan içmediği gibi oradan ab- 
dest bile almayacak derecede takvâ sa¬ 
hibi olduğu, hadis tahsili için gelen öğren¬ 
cilere bütün imkânlarıyla yardımda bu¬ 
lunduğu rivayet edilir. 9 Safer600'de (18 
Ekim 1203) Dımaşk’ta vefat eden İbn Asâ¬ 
kir Bâbüssagir Kabristanı’nda babasının 
yanına defnedildi. 

Eserleri. 1. el-Câmfu'l-müstakşâ fî 
fezâ’ili'I-Mescidi'l-akşâ. Fezâ'ilü'l- 
Kuds, Fezâ’ilü Beyti'l-makdis ve Fe- 
zâ’ilü'l-Mescidi'l-akşâ gibi isimlerle de 
anılan eserin (Keşfü’z-zunûn, 1, 574) bir 
nüshası Bağdat’ta (Hizânetü’l-evkâfi'l-âm- 
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İBN ASÂKİR, Ebü'l-Kasım 


Ebû Muhammed 
İbn Asâkir'in 
el-Müntekâ 
min Kitabi 
Fazli’l-cihâd adlı 
eserinden 
iki sayfa 
(Beyazıt 
Devlet Ktp., 
nr. 1044, 
vr/2* 39 b ) 
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me, nr. 783), aslından seçmeler ihtiva eden 
bir nüshası da British Museum’da (nr. 
1250) bulunmaktadır. İbn Asâkir’in Fazlu 
ziyareti'1-Halîl c aleyhi's-selâm ve mev- 
dTi kabrihî ve kııbûri ebna’ihi’l-khâm 
adlı eserinin de bu kitabın bazı kısımla¬ 
rından ibaret olduğu belirtilmektedir. 2. 
Müntehabât min Târihi Dımaşk. Ba¬ 
basının Târîhu medîneti Dımaşk’ından 
seçmeler yaparak telif ettiği bu eserin 
bazı kısımları Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’- 
dedir (M. Nâsırüddin el-Elbânî, s. 84). 3. 
Cüz 3 fî ahbâri'l-Hâiız İbn Asâkir. Ba¬ 
basının hayatı ve eserlerine dair olup Yâ- 
küt ve Zehebî’nin görüp faydalandığı, an¬ 
cak daha sonra kaybolduğu zannedilen 
eser (£/ 2 |İng.|, III, 714)Seiâhaddin el-Mü- 
neccid tarafından bulunarak yayımlan¬ 
mıştır (Beyrut 1980). 4. Kitâbü'i-Cihâd 
(Fazlü’l-cihâd). Müellif, halkı Haçlılar’a 
karşı savaşmaya teşvik etmek amacıyla 
kaleme aldığı bu eserini 576 (1180) yılın¬ 
da Selâhaddîn-i Eyyûbî’ye takdim etmiş¬ 
tir. Eserinin başında ve sonunda Kudüs’ün 
geri alınması için Allah’a dua ettiğini, du¬ 
asının kabul edildiğini ve 583’te (1187) 
gerçekleşen fethe kendisinin de katıldı¬ 
ğını söylemektedir. İki ciltten meydana 
gelen eserdeki rivayetlerin isnadı çok 
uzun tutulduğundan hacmi oldukça ka¬ 
barmıştır. Bu sebeple kitap, yine müellifi 
tarafından el-Münteka min Kitâbi Faz- 
li'l-cihâd ve mâ e c addallâhü li'l-Hbâd 
adıyla ihtisar edilmiş olup bunun bir nüs¬ 
hası Beyazıt Devlet Kütüphanesi’ndedir 
(nr. 1044). 5. Zeyi ( alâ Târihi Dımaşk. 
Babasının eserine yaptığı bir zeyil olup ta¬ 
mamlanmamıştır ( Keşfü’z-zunûn , 1,294). 
6. TaAiyetü'l-müslim c an ahîhi (Kitâbü 
Ta'ziyeti'l-müslim). Mecdî Fethi es-Seyyid 
tarafından yayımlanan eser (bk. bibi.) iç 
kapakta yanlışlıkla müellifin babasına nis- 
bet edilmiştir. 7. el-EbdâlüT-‘âliye. Ge¬ 
nellikle babasının eserlerinden yaptığı 
seçmelerden ibarettir. Müellifin Kitâ- 
büT-EbdâliT-muhrace mine'ş-şıhâh 
ve'l-hisân ve'l-Avâlî (Rûdânî, s. 137) 
adıyla anılan eseri de muhtemelen bu 
kitaptır. 

İbn Asâkir’in ayrıca Fezâ'ilü'l-Medîne 
(el-Enbeâü’l-mübîne fî fazli’l-Medîne, Faz- 
lü’l-Medİne), Kitâbü'l-Menâsik, el-Mu¬ 
vafakat, el-Emâlî (Mecâlis), es-Sübâ c iy- 
y ât, Fazlü (Fezâhlü)'l-Harem, Kitâb il¬ 
men haddese bi-medâ’ini'ş-Şâm ve 
kurâhâ adlı eserleri kaynaklarda zikre¬ 
dilmektedir. 


BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Asâkir, el-Müntekâ min Kitâbi Fazli’l-ci¬ 
hâd ue mâ e‘addallâhü li’l-Hbâd, Beyazıt Dev¬ 
let Ktp., nr. 1044, vr. l“-39 b ; a.mlf., Ta‘ziyetü’l- 
müslim ‘an ahîhi (nşr. Mecdî Fethîes-Seyyid İb- 
râhim), Cidde 1411/1991, neşredenin girişi, s. 
7-11; Münzirî, et-Tekmile, II, 8-9; Ebû Şâme, 
ez-Zeyl ‘ale’r-Rauzateyn, s. 47; İbn Haiiikân, 
Vefeyât, III, 331; İbn Abdülhâdî, ‘Ulemâ 1 ü'l-ha- 
dış, IV, 142-144; Zehebî, A‘lâmü’n-nûbelâ‘,XX\, 
405-411; a.mlf.. Tezkiretü’l-huffâ?,\V, 1367- 
1369; a.mlf., Düvelüi-İslâm, Beyrut 1405/1985, 
s. 319; Sübkî, Tabakât (Tanâhî). VIII, 209, 296, 
352-353; İsnevî. Tabakâtû’ş-Şâfi‘iyye, II, 218- 
219; İbn Kesîr, el-Bidâye, XIII, 38; Fâsî, Zeylü’t- 
Takyîdfîruuâti’s-sünen oe’l-mesânîd(nşr. Ke¬ 
mâl Yûsuf el-Hût), Beyrut 1410/1990, II, 268; 
İbn Tağrîberdî, en-Îİücûmü'z-zâhire.Vl, 186; 
Sehâvî, el-İ‘lân bi’t-tevbîh, s. 263, 274; Süyûtî, 
Tabakâtü’l-huffâz (Lecne), s. 484-485; Nuay- 
mî, ed-Dârisfî tânhi’l-medâris(nşr. Ca'fer el-Ha- 
senî), Kahire 1988, I, 101-103; Keşfü’z-zunûn, 

1, 294, 574; II, 1275, 1278; İbnü’l-İmâd, Şeze- 
rât, IV, 347; Rûdânî, Şılatü’l-halef bi-meuşûli’s- 
selef( nşr. Muhammed Hacî), Beyrut 1988, s. 
83-87, 137, 453; Hediyyetü’l-‘ârifîn, I, 828; İzâ- 
hu’l-meknûn, 1, 358;Kettânî, er-Risâletü’l-müs- 
tetrafe (Özbek), s. 49;Brockelmann. GAL, 1,331; 
Suppl., 1, 567-568; a.mlf., “İbn Asâkir", İA, V/ 

2, s. 701-702; Kehhâle, Mu'cemü’l-mü’eUifin, 

VIII, 106; a.mlf., el-Müstedrek, Beyrut 1408/ 
1988, s. 553; Elbânî, Mahtûtât, s. 84; Selâhad- 
din el-Müneccid, Mu‘cemü’l-mü 1 errihine’d-Dı- 
maşkıyyîn, Beyrut 1398/1978, s. 170-171; 
a.mlf., “el-Mü’errihûne’d-Dımaşkıyyûn ve âşâ- 
ruhümü’l-mahtûta”, MMMA (Kahire), II/l (1 376/ 
1956), s. 88; Yasin Muhammed es-Sevvâs. Fihri- 
sü mahtûtâti Dâri’l-kütûbi'z-Zâhiriyye: et-Tâ- 
rîh oe mülhakâtühâ, Dımaşk 1403/1983, s. 
129-130; a.e.: el-Mecâmı‘, Dımaşk 1403/1983, 
s. 232; Muhammed Kürd Ali, Künûzü'l-ecdâd, 
Dımaşk 1404/1984, s. 299; Ziriklî, el-A‘lâm 
(Fethullah). V, 178; Bessâm Abdülvehhâb el-Câ- 
bî, Mu‘cemü’l-a‘lâm, Limasol 1407/1987, s. 
603; N. Elisseeff, “ibn ‘Asâkir”, EF (İng.), III, 
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İBN ASÂKİR, Ebü’l-Kâsım 

(jfLj: ^jjl ^jlöJI ^jI ) 

Ebü’l-Kâsım Alî b. el-Hasen 
b. Hibetillâh b. Abdillâh b. Hüseyn 
ed-Dımaşkı eş-Şâfiî 
(ö. 571/1176) 

Hadis hafızı 

ve Târîhu medîneti Dımaşk 
adlı eseriyle tanınan tarihçi. ^ 

499 Muharreminde (Eylül 1105) Dı- 
maşk’ta doğdu. Babası Haşan b. Hibe- 
tullah gibi Kureyş soyundan gelen anne 
tarafı da ilim ve mârifetiyle tanınıyordu; 
annesinin babası Ebü’I-Fazl Yahyâ b. Ali 
el-Kureşî Dımaşk kadılığı yapmıştı. Ebü’l- 
Kâsım Ali b. Hasan’dan önce sülâlesinde 
İbn Asâkir lakabıyla anılan kimse bulun¬ 
mamakta, ona da ölümünden sonraki 
yıllarda ilk defa Ebü’l-Ferec İbnü’l-Cevzî 
tarafından tesbit edilen bu lakabın (el- 
Muntazam, X, 261) neden verildiği bilin¬ 
memektedir (Zehebî, A‘lâmü’n-nübelâ\ 
XX, 555); Sıbt İbnü’l-Cevzî ise lakabın İbn 
Asâkir’in anne tarafından geldiğini kayde¬ 
der ( Mif’âtü’z-zaman , VIII, 336). Daha son¬ 
ra onun Kur’an ilimleri, nahiv ve fıkıh 
alanlarında yetiştirdiği âlimlerle temayüz 
eden, Dımaşk’ın idari ve kültürel tarihin¬ 
de, özellikle Dımaşk Şâfıî ekolünün orta¬ 
ya çıkmasında önemli roller üstlenen ah¬ 
fadına da Benî Asâkir denilmiştir. 

İbn Asâkir ilk bilgilerini ailesinden aldı. 
Dedesi Ebü’l-Fazl Yahyâ’dan Arap dili ve 
belâgatı, Ebü’l-Hasan Ali es-Sülemî’den 
fıkıh okudu. İbn Asâkir’in fıkha ilgi duy¬ 
masında Dımaşk kadısı olan Ebü’l-Meâlî 
Muhammed b. Yahyâ ile Ebü’l-Mekârim 
Sultan b. Yahyâ adlı dayılarının da rolü 
vardır. Kur’an, hadis, fıkıh ve usul dersle¬ 
ri aldığı hocaları arasında Ebû Tâhir Mu- 
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hammed b. Hüseyin ei-Hınnâî, İbn Sa‘- 
dûn el-Kurtubî, İbn Ebû Ya’lâ, Ebü’l-Ha- 
san Ali b. Haşan el-Muvâzînî, Ebû Ali İbn 
Nebhân, Ebü’l-Kâsım Ali b. İbrâhim en- 
Nesîb, İbn Kirât diye bilinen Sübey' b. Mü¬ 
sellem ile Ebû Muhammed Hibetullah 
İbnü’l-Ekfânî de bulunmaktadır. İbn Asâ- 
kir'in yetiştiği dönemde yeteri kadar ha¬ 
dis öğrenmeyen kimsenin fıkıh tahsiline 
başlamasına izin verilmediği için onun er¬ 
ken yaşlardan itibaren hadis ilmiyle uğ¬ 
raşmış olması gerekir. Hadis rivayet et¬ 
tiği kişilerden bazıları şöyle sıralanabilir: 
Abdülazîz b. Ahmed el-Kettânî, Haydere 
b. Ali, Ebü’l-Hasan Ali b. Ahmed b. Ku- 
beys, Ebû Muhammed Hibetullah İbnü’l- 
Ekfânî, Zâhir b. Tâhir ve Tâhir b. Seh! el- 
İsferâyînî. İbn Asâkir’in eğitim ve öğretim 
hayatında Emeviyye Camii’nin önemli bir 
yeri vardır. Hocalarının evlerine ve Şâfiî 
fıkhının okutulduğu Gazzâliyye Zâviyesi 
ile Emîniyye Medresesi dahil şehirdeki di¬ 
ğer eğitim müesseselerine de giden İbn 
Asâkir Emeviyye Camii'nde kurulan her 
ders halkasına devam etmeye özen gös¬ 
teriyor ve burada dışarıdan gelen âlim¬ 
lerle tanışarak onlardan da faydalanı¬ 
yordu. 

S20 (1126) yılı, yirmi bir yaşına gelen 
ve artık şöhreti çevresinde yavaş yavaş 
yayılan İbn Asâkir'in hayatında yeni bir 
dönemin başlangıcıdır. Bir yıl önce baba¬ 
sını kaybeden müellif, Dımaşk'taki Bâtınî 
hareketlerinin artmasından da rahatsız¬ 
lık duyarak hadis âlimlerinden hadis öğ¬ 
renmek, ezberlediği hadisleri kendileri¬ 
ne okumak ve icâzet almak amacıyla di¬ 
ğer ilim merkezlerini dolaşmaya karar 
verdi ve ilk önce ağabeyi Sâinüddin ile bir¬ 
likte, VI. (XII.) yüzyılda hâlâ İslâm dünya¬ 
sının önemli kültür merkezlerinden biri 
olan, Selçukluların Büveyhî hâkimiyetine 
son vermelerinden (Ramazan 447/Aralık 
1055) sonra Sünnî tedrisatın tekrar yay¬ 
gınlaştığı Bağdat'a gitti. Ertesi yıl da bu¬ 
radan ayrılarak Hicaz’a geçti ve İslâm 
dünyasının çeşitli bölgelerinden hacca ge¬ 
len âlimlerle Mekke ve Medine’de temas 
kurarak bilgi alışverişinde bulundu; özel¬ 
likle Gazâl diye bilinen Abdullah b. Mu¬ 
hammed el-Mısrî ve Abdülhallâk b. Ab- 
dülvâsi’ el-Herevî’den hadis dinledi. Hac 
dönüşü Bağdat’ta Nizâmiye Medresesi 
başta olmak üzere eğitim ve öğretim fa¬ 
aliyeti yapılan yerlerde fıkıh, hadis, usul 
ve nahiv derslerine katıldı. Ebü’l-Hasan 
Ali b. Abdülvâhid ed-Dîneverî, Hibetullah 
b. Abdullah eş-Şürûtî, Karategin b. Es’ad, 
Ebû Gâlib İbnü’l-Bennâ ve Ebû Sa’d el- 
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Bağdâdî’den hadis, Ebû Sa’d İsmâil b. Ah¬ 
med el-Kirmânî'den ilm-i hilâf dersleri 
aldı (Yâküt, XIII, 76). Derslerde gösterdiği 
basiret ve konulara yaptığı katkılar Bağ¬ 
dat’ta kısa sürede şöhretinin yayılma¬ 
sına sebep oldu. Bu sırada Irak’ın kuze¬ 
yindeki Musul, Rahbe, Cizre (Cezîretü İbn 
Ömer), Diyarbekir ve Mardin şehirlerine 
İlmî seyahatler yaptı. 525'te (1131) Dı- 
maşk'a dönerek evlendi ve iki yıl sonra 
oğlu Kasım dünyaya geldi (Târihu Dımaşk: 
Temcimü’n-nisâ', s. 321). 

İbn Asâkir, 529’da (1135) son büyük İl¬ 
mî seyahatini hadisçilik açısından önemli 
bir merkez olan Horasan bölgesine yaptı 
ve İsfahan, Merv, Nîşâbur, Herat gibi ilim 
merkezlerini dolaştı. Bu sırada Kitûbü'l- 
Ensâb müellifi Abdüikerîm es-Sem‘ânî 
ile tanıştı ve seyahatinin bir bölümünü 
onunla beraber gerçekleştirdi. Sem’ânî 
birlikte hadis dinlediklerini, onun vası¬ 
tasıyla icâzet aldığını ve el-Mu c cemü‘l- 
müştemiT'mden faydalandığını yazar ( et- 
Tahbîr, I, 291,321,383). İbn Asâkir, bu se¬ 
yahatinde Horasan ve çevresindeki otuz 
dört şehri ziyaret ederek (Yâküt, XIII, 75) 
İslâm dünyasının doğusundaki âlimlerle 
tanışmış ve bilgi alışverişinde bulunmuş¬ 
tu. Bu yolculuklar sırasında erkek kadın 
ayırımı yapmaksızın pek çok âlimden ha¬ 
dis aldığı ve 1300 erkek, seksen kadın¬ 
dan hadis dinlediği rivayet edilmektedir 
(a.g.e.,XIIl, 76). Onun, Kitûbü'l-Erbtfî- 
ne'l-büldûnryye ve el-İşrâf c alâ mcfri- 
feti'l-etrâf gibi bazı kitaplarını da bu gün¬ 
lerde tasnif veya telif ettiği görülür (el- 
İşrâf,vx. 2 a -6 b ;İbn Hallikân, III, 309). 

533’te (1139) Horasan seyahatini ta¬ 
mamlayan İbn Asâkir Bağdat’ta iki yıl da¬ 
ha kaldıktan sonra Dımaşk’a döndü ve 
ömrünün geri kalan kısmını burada eser¬ 
lerini yazıp öğrencilerini yetiştirmekle ge¬ 
çirdi. Derslerini 566’dan (1171) itibaren, 
549’da (1154) Dımaşk’ı ele geçiren Nûred- 
din Mahmud Zengî’nin kendisi için yaptır¬ 
dığı Dârü’l-hadîsi’n-Nûriyye’de verdi (Ebû 
Şâme, 1, 23; Makrîzî, 11, 375; Nuaymî, 1,98- 
100). Takviye t ü '1-münne c alâ inşâk Dâ- 
ri's-sünne adlı eseri, muhtemelen bu 
medresede okutmuş olduğu ders notla¬ 
rının bir araya gelmiş şeklidir. Dârü’l-ha- 
dîs'in kurulması ve İbn Asâkir’in ders ver¬ 
mesiyle birlikte şehirde kültür hayatı ye¬ 
niden canlandı ve İslâm dünyasının çeşit¬ 
li bölgelerinden buraya ilim yolculukları 
başladı. VI (XII) ve VII. (XIII.) yüzyıllarda 
onun soyundan gelenler bu müessesede 
ders vermeyi sürdürdüler. İbn Asâkir, Se- 


lâhaddîn-i Eyyûbî’nin Dımaşk’a girişinden 
bir müddet sonra 11 Receb S71'de (25 
Ocak 1176) vefat etti ve sultanın da katıl¬ 
dığı cenaze namazının ardından Bâbüssa- 
gir Mezarlığı'nda babasının yanına defne¬ 
dildi (İbn Hallikân, 111, 311). 

Ağır başlı ve mütevazi kişiliğiyle tanı¬ 
nan İbn Asâkir boşa vakit geçirmez ve na¬ 
mazlarında da cemaatten hiç geri kalmaz¬ 
dı. Ailesinin zenginliği sebebiyle maddî sı¬ 
kıntı çekmemiş ve ömrü boyunca ilim dı¬ 
şında hiçbir işle meşgul olmamıştır. Nû- 
reddin Zengî âlimlere yakınlık gösterirken 
özellikle onu her meclisinde hazır bulun¬ 
durmuş, o da bundan duyduğu memnu¬ 
niyeti eserlerinde yer yer dile getirmiştir. 
Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin de Dımaşk’a gir¬ 
mesinden itibaren tutumu aynı olmuş ve 
İbn Asâkir onun meclislerinde yine başkö¬ 
şeye oturtulmuştu. Her iki hükümdarın 
da onunla İlmî sohbetlere girdiği ve İbn 
Asâkir’in gerektiğinde kendilerini tenkit 
ettiği bilinmektedir. 

İbn Asâkir keskin zekâsı, geniş hadis 
bilgisi, zühd vetakvâsı ile tanınır. Kültür¬ 
lü ve yüksek seviyeli bir aileden gelmesi¬ 
nin sağladığı geniş imkânlar sebebiyle dö¬ 
nemin en seçkin hocalarının yanında çok 
iyi bir tahsil görmüş, dinî ilimlerin hemen 
hemen tamamına ilgi duymakla birlik¬ 
te hadis ve tarih sahasında yazdıklarıyla 
meşhur olmuştur. Hadisleri anlama, ez¬ 
berleme, rivayetlerdeki gizli kusurları (ilel) 
tanıma, sahih, garîb, ferd ve münker ri¬ 
vayetleri bilme konusunda dönemin ön¬ 
de gelen hadis hâfızlarından biriydi. Di¬ 
ğer meslektaşlarından ayrıldığı en önemli 
nokta ezberlediği hadisleri tasnif etmiş 
olmasıdır. Hadislerin hem metinlerini hem 
de senedlerini iyi bilen İbn Asâkir bu sa¬ 
hada çeşitli eserleri bir araya getirmiştir; 
bundan dolayı ilimde hadisçilik tarafı da¬ 
ima öne çıkmıştır. İbn Asâkir, eserlerin¬ 
de verdiği her bilgiyi muhaddislerin me¬ 
toduna uyarak senediyle birlikte naklet- 
miştir. Onun başlıca özelliği, faydalandığı 
eserleri birbirleriyle karşılaştırması ve la¬ 
fızlarını tashih etmesidir. Yaptığı ilim yol¬ 
culukları yetişmesinde ve ilmini geliştir¬ 
mesinde etkili olmuş, bilhassa Horasan 
seyahati sırasında pek çok hadis âlimin¬ 
den icâzet almıştır. Ancak onun bu seya¬ 
hatinden önce de hadis topladığı bilin¬ 
mektedir; Târîhu medîneti Dımaşk'm- 
da babasından rivayet ettiği hadislere yer 
vermesi bu işe ne kadar erken başladığı¬ 
nı gösterir. İbn Asâkir, Tirmizî’nin el-Câ- 
mfu'ş-şahîh .'inin İbnü’l-Arâbî ile birlikte 
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iki önemli râvisinden biridir. İslâm dünya¬ 
sının pek çok bölgesinden hadisçiler on¬ 
dan hadis almak için Dımaşk'a gelmişler¬ 
dir. Kendisinden hadis alanlar arasında 
oğlu Kasım, yeğeni Ebû Mansûr İbn Asâ- 
kir, Abdülkerîm b. Muhammed es-Sem- 
‘ânî, Ruhâvî, Tâceddin İbn Hameveyh Mek- 
kî b. Müsellem, Ebü’l-Mevâhib Haşan b. 
Hibetullah b. Sasrâ, Ebü’l-Kâsım Hüse¬ 
yin b. Hibetullah b. Sasrâ, Emîr Seyfüd- 
devle Ebû Abdullah Muhammed b. Gas- 
sân ve Ömer b. Abdülvehhâb b. Berâziî 
bulunmaktadır (Zehebî, A'lâmü’n-nübe- 
/â 3 , XX, 556-557). Hocalarından Hatîb 
Ebü’l-Fazl et-Tûsî hadis hâfızı lakabına 
ondan daha lâyık kimsenin olmadığını 
söyler. Bunun dışında İbn Asâkir'e İlmî 
şahsiyetine uygun olarak "sikatü’d-dîn, 
sadrü’l-huffâz” gibi pek çok lakap veril¬ 
miştir ( Târîhu Dımaşk, neşredenin girişi, 
I, 26-27). 

İbn Asâkir hadisin yanı sıra fıkıh, tarih, 
ahbâr ve edebiyat konularını da ele almış, 
fakat genel anlamda rivayet vermeyi ter¬ 
cih ederek şahsî görüşlerini az açıklamış¬ 
tır; zaman zaman kendi mezhebinin dı¬ 
şından görüş belirttiği de olmuştur. Onun 
en seçkin sıfatı tarihçiliğinde güvenilir, 
hadisçiliğinde doğru olmasıdır. İbn Asâ¬ 
kir mahallî tarihçilik alanında temayüz 
etmiş bir şahsiyettir ve bu şöhretini Tâ¬ 
rîhu medîneti Dımaşk adlı eseriyle ka¬ 
zanmıştır. Bu alanda yapılmış en kap¬ 
samlı çalışmalardan olan ve kendi döne¬ 
mine kadar yazılmış ensâb, tabakat ve 
tarih kitaplarındaki bilgileri bir araya ge¬ 
tiren bu eserde Dımaşk şehrinin coğrafî 
ve topografık özelliklerinin yanında şehir¬ 
le doğrudan veya dolaylı ilgisi olan 9000 
civarında kişinin biyografisini kaydetmiş¬ 
tir. Nazım ve şiir müellifin yaşadığı çağda 
popüler edebiyat türlerinin başında geli¬ 
yordu. İbn Asâkir'in İlmî seyahatlerinde 
faydalandığı âlimlerin kırk altısının edebî 
yönünün bulunduğu kaydedilir. Eserlerin¬ 
de gerek kendisine gerekse başkalarına 
ait şiirlere yer vermesi onun şiir zevkini ve 
Arap edebiyatına vukufunu göstermek¬ 
tedir. İmâdüddin el-İsfahân ÎHarîdetü'l- 
kaşr'da İbn Asâkir'i Dımaşk şairleri ara¬ 
sına almıştır (1,274). Döneminde revaç bu¬ 
lan bu tarza uyması müellifin tenkit edil¬ 
mesine de sebep olmuş, Yâküt onun şiir¬ 
de zayıf olduğunu belirtirken Sem'ânî bu 
konuyla ilgilenmesini gereksiz görmüş¬ 
tür; Ebü’l-Yümn el-Kindî ise onun şairli¬ 
ğiyle alay etmiştir (Yâküt, XIII, 86). 

İlmî şahsiyetinde hadisçiliği ağır bas¬ 
makla birlikte İbn Asâkir kelâma dair Teb- 


yînü kezibi’l-müfterî, eş-Şıfât, Zem- 
mü'r-Rûhia, Nefyü't-teşbîh adlı eser¬ 
leri de telif etmiş ve Eş’ariyye’yi hararet¬ 
le savunmuştur. Ona göre Allah peygam¬ 
berleri ve onların sonuncusu olan Hz. Mu- 
hammed’i dünyaya hidayet önderi, Sün¬ 
nî âlimleri de İslâm dinini isabetli bir şe¬ 
kilde anlayıp açıklayan imamlar olarak 
göndermiştir. Bu âlimler sayesinde müs- 
lümanlar arasında ortaya çıkan teşbih ve 
ta’tîl görüşlerinin yayılması önlenmiş, 
böylece taraftarlarının sayıları azalmıştır. 
Eş’arî bu âlimlerin başında gelir; çünkü 
Eş'arî hem Kur’an ve Sünnet’e bağlı kal¬ 
mış, hem de kelâm yöntemini kullanarak 
İslâm akaidini aklî delillerle kanıtlamayı 
başarmıştır. Eş’arî, Müşebbiheve Müces- 
sime'yi eleştirip inkıraza uğrattığından bu 
zümrelerin mensuplarınca çeşitli iftira 
ve tenkitlere mâruz bırakılmıştır ( Tebyî- 
rıü kezibii-müfterî, s. 25-28). Onun kendi 
zamanına kadar gelen Eş’ariyye'ye men¬ 
sup âlimler hakkında verdiği bilgiler ke¬ 
lâm tarihi açısından çok önemlidir; zira 
bu konuda başka kaynak yoktur. Bunun¬ 
la birlikte İbn Asâkir, Eş’arî âlimlerini sa¬ 
vunması sebebiyle İbnü’l-Cevzî ve Sem- 
‘ânî tarafından eleştirilmiştir ( el-Munta- 
zam, XIII, 224-225). İbn Asâkir'in en önem¬ 
li vasfı derlemeciliği olup Eş’arîliği sa¬ 
vunmak amacıyla yazdıklarının dışındaki 
bütün eserleri kendi görüşlerinden ziya¬ 
de, zamanımıza ulaşmayan ve dönemin¬ 
de müellifi bilinmeyen bazı kitaplardan 
da istifade ederek o güne kadar topladı¬ 
ğı rivayetlerin bir araya getirilmiş şek¬ 
lidir (Târîhu Dımaşk, neşredenin girişi, 1, 
30). 

Eserleri. İbn Asâkir İslâm dünyasında 
tasnif ve telifinin çokluğu ile tanınmış 
bir şahsiyettir. Babasının hayatı ve eser¬ 
leri hakkında Cüz 3 fî ahbâri'l-Hâfız İbn 
'Asâkir’i (nşr. Selâhaddin el-Müneccid, 
Beyrut 1980) kaleme alan oğlu Kasım ba¬ 
basının altmış adet kitap yazdığını kayde¬ 
derken Yâküt bunların sayısını 134 olarak 
vermekte, bu sayıyı 200’e kadar çıkaran¬ 
lara da rastlanmaktadır (et-Tevbe uesi'a- 
tü rahmetillâh, neşredenin girişi, s. 38). Bu 
fark, bir arada bulunan çalışmalarının ay¬ 
rı ayrı düşünülmesinden ve kaynaklarda 
400’ün üzerinde olduğu kaydedilen emâ- 
lîlerinden kaynaklanmaktadır. 1. Târîhu 
medîneti Dımaşk*. Müellifin en hacim¬ 
li eseridir. Hatîb el-Bağdâdî’nin Târîhu 
Bağdâd’ı örnek alınarak yazılan kitap Dı- 
maşk’a dair en geniş kaynaktır; ayrıca Ha¬ 
lep, Ba’lebek, Sayda gibi Suriye şehirlerin¬ 
de yaşamış bazı önemli şahsiyetler hak¬ 


kında da bilgi ihtiva eder. Hadisçi meto¬ 
duyla kaleme alınan eserin son cildi ka¬ 
dın muhaddis ve şairlere ayrılmıştır. Dı- 
maşk Zâhiriyye nüshalarının Kahire, Me- 
rakeş ve İstanbul’dakilerle eksikleri gide¬ 
rilerek eserin tıpkıbasımı yapılmıştır (I- 
XIX, Amman 1407/1987; yazmaları için bk. 
Selâhaddin el-Müneccid, Mu'cemü’l-mû- 
3 errihîne’d-Dımaşkıyyîn, s. 38-51 ). Pek çok 
muhtasarı, zeyli ve kısmî neşirleri olan 
eser yayımlanmıştır (1-LXX, Beyrut 1979- 
1998). 2. Kitâbü'l-Erba'îne'l-büldûniy- 
ye (Erba'Cıne hadîşen li-erba'îne şey han 
min-erba'îne beldeten 'an erba'în min er- 
ba'în li-erba'în fî erba'în). Abdullah b. 
Mübârek ile (ö. 181/797) başlayan kırk ha¬ 
dis (erbaîniyyât) geleneği, İbn Asâkir’in ho¬ 
calarından Ebû Tâhir es-Silefî tarafından 
kırk ayrı yere mensup kırk hocadan riva¬ 
yet edilen kırk hadis şeklinde geliştirilmiş, 
İbn Asâkir de buna kırk sahâbîden kırk 
ayrı konuda rivayet edilme durumunu ek¬ 
leyerek bu eserini meydana getirmiştir. 
Müellif çalışmasında gezdiği coğrafyayı 
ve hadis aldığı hocalarını da tanıtır. Riva¬ 
yetlerine Mekke’den başlar ve kırkıncı şe¬ 
hir olarak el-Cezîre bölgesindeki Rakka’- 
da bitirir; bu şehirlere gidiş tarihlerini ve 
hadisleri ne zaman aldığını da ayrıca kay¬ 
deder. Eseri yayımlayan Selâhaddin el- 
Müneccid de İbn Asâkir’in hadisleri aldı¬ 
ğı hocalarıyla dolaştığı şehirlerin adlarını 
ve buralarda bulunduğu tarihleri bir liste 
halinde kitaba eklemiştir (ed-Dirâsâtü'l- 
'Arabiyye, Vl/3-4 ) 1965J, s. 209-233). Eser 
MustafaÂşûr (Kahire 1409/1989) ve Mu¬ 
hammed Mutî’ el-Hâfız(Beyrut-Dımaşk 
1413/1992) tarafından da neşredilmiştir. 

3. el-Erba'ûn ü'l-haşşi 'alei-cihâd. Müs¬ 
lümanları Haçlılar’a karşı savaşa teşvik 
amacıyla derlenmiş cihadın faziletiyle il¬ 
gili kırk hadisi içerir. Abdullah b. Yûsuf ta¬ 
rafından tahkikli neşri yapılmış (Küveyt 
1404/1984), ayrıca Ahmed Abdülkerîm 
Halevânî de eseri bir çalışmasıyla birlikte 
yayımlamıştır (İbn 'Asâkirue devruhû fi’l- 
cihâd zıdde’ş-Şalîbiyyîn, Dımaşk 1991). 

4. Tebyînü kezibi’l-müfterî* fîmâ na¬ 
sibe ile'l-İmâm Ebi'l-Hasan el-Eş'arî. 
Haşan Ali b. Ahvâzî’nin (ö. 446/1055) Me- 
sâlibü İbn Ebî Bişr el-Eş'arî’ sine karşı 
Eş’arî’yi savunmak ve hakkında ileri sürü¬ 
len iddiaları reddetmek için kaleme alın¬ 
mıştır. Eserin Hüsâmeddin el-Kudsî (Dı- 
maşk 1347/1928), Zâhid Kevserî (Kahire 
1399/1979; Beyrut 1984, 1991 ) ve Abdül- 
bâki el-Kudsî (Beyrut 1983) tarafından ya¬ 
pılmış üç ayrı neşri mevcuttur. 5. Keşiü’l- 
muğattâ fî fazli’l-Muvattah Mâlik b. 
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Enes'in el-Muvatta :> adlı eserinin kıyme¬ 
tini ortaya koymak amacıyla yazılmış, İz¬ 
zet Attâr Hüseynî (Kahire 1373/1954) ve 
Muhammed Mutî‘ el-Hâfız (Beyrut-Dı- 
maşk 1992) tarafından yayımlanmıştır. 6. 
el-Mu‘cemü'l-müştemil c alâ zikri es- 
mâ’i şüyûhi'l-e’immeti'n-nübel. İbn 
Asâkir bu çalışmasında kendilerinden ha¬ 
dis almış olduğu hocalarını bir araya top¬ 
lamış ve bunlara günümüze ulaşmayan 
pek çok eserden faydalanarak Buhârî ve 
Müslim’in hocalarını da ilâve etmiştir. Ze- 
hebî kitabı özetlerken bazı eklemeler de 
yapmıştır. Eser Sekîne eş-Şihâbî tarafın¬ 
dan neşredilmiştir (Dımaşk 1981). 7. Ter¬ 
tibi! esmâ’i'ş-şahâbe ellezîne ahrece 
hadişehüm Ahmed b. Hanbel fi'l-Müs- 
ned. Kitapta Ahmed b. Hanbel'in el- 
Müsned’inin İlmî kıymeti, tertip ve tan¬ 
zimi hakkında bilgi verildikten sonra sa- 
hâbî râviler alfabetik düzenle sıralan¬ 
makta ve rivayetlerinin el-Müsned'in 
hangi bölümlerinde geçtiği kaydedilmek¬ 
tedir. Eseri Âmir Haşan Sabrî yayımlamış 
(Beyrut 1409/1989) ve bu bölümlerin ei- 
Müsned'in altı ciltlik baskısının (Kahire 
1313) nerelerinde bulunduğunu belirt¬ 
miştir. 8. el-İşrûf hlâ ma‘rifeti'l-etrâf. 
Ebû Dâvûd, Tirmizî, Nesâî ve İbn Mâce’- 
nin sünenleri üzerine yapılmış ve sahâbî 
râvilere göre alfabetik sırayla düzenlen¬ 
miş bir etrâf* kitabıdır. Mukaddimesin¬ 
de kısaca sünenler, etrâf kitaplarının ta¬ 
rihi ve yazılış sebepleriyle eserin özellik¬ 
lerinden bahsedilir. Müellif, Horasan se¬ 
yahati sırasında yazdığı müsveddeyi Dı- 
maşk’a döndükten sonra İbn Mâce’yi de 
ekleyerek temize çekmiştir. Eserin iki cilt¬ 
lik bir nüshası Süleymaniye Kütüphane- 
si’nde kayıtlıdır (Ayasofya, nr. 455, 456). 
9. Emâlî. İbn Asâkir’in Dımaşk Emeviyye 
Camii’ndeki meclislerinde okuttuğu ha¬ 
dislerin bir araya toplanmasından mey¬ 
dana gelmiştir. 408 adet olduğu rivayet 
edilen bu meclislerin her biri ayrı bir ko¬ 
nuya ayrılmıştı ve sadece hadisle sınırlı 
değildi: aralarında yahudilerin zemmi- 
ne, halife ve sahâbîlerin faziletlerine dair 
olanlar davardı (Yâküt, XIII, 81,83). Mü¬ 
ellifin Zemmü men lâ ya c melü bi-timi- 
hî ve Zemmü kurenâ’i's-sû ’adlı mec¬ 
lisleri, M eclisûn min mecâlisi’I-Hûfız 
İbn 'Asâkir fi mescidi Dımaşk adıyla 
Muhammed Mutî el-Hâfız tarafından bir 
arada (Dımaşk 1403/1983) ve bunlardan 
Zemmü men lâ yafmelü bi-Hlmihî Ali 
Haşan Ali Abdülhamîd (Amman 1988) ve 
Ahmed el-Bezre tarafından (Dımaşk 1410/ 
1990) yayımlanmıştır. Fazlü ‘AbdiIIâh b. 


Mes'ûd’u Sekîne eş-Şihâbî (MMLADm., 
LVI1I/4 |1983), s. 753-771), Zemmü zi'l- 
vecheyn ve lisâne yn’i Vefâ Takıyyüddin 
(a.g.e., LXI/3 11986), s. 554-577), Fazlü 
Sa c d b. Ebi Vakkâs’ı Sekîne eş-Şihâbî 
(Mecelletü’t-TürâşiVArabî, sy. 11-12 (1403/ 
1983], s. 187-196), Medhu’t-tevâzu c ve 
zemmü'l-kibr ’i Abdurrahman Nablu- 
sî (Dımaşk 1413) ve et-Tevbe ve si c atü 
rahmetiTlâh’ı A. Muhammed Mansûr 
(Beyrut 1417/1996) yayımlamıştır (meclis¬ 
lerin yazma nüshaları için bk. Târıhu Dı- 
maşk: Terâcimü’n-nisa‘, neşredenin girişi, 
s. 5-53-, et-Tevbe uesFatü rahmeti’llâh, neş¬ 
redenin girişi, s. 39-44). 10. Tebyînü'l-im- 
tinân bi'l-emr bi'l-ihtitân. M. Fethî es- 
Seyyid tarafından yayımlanmıştır (Tanta 
i 410/1989). 11 . Ahbûr li-hıtzi ’l-Kur’ûn. 
Mahmûd b. Muhammed el-Haddâd ta¬ 
rafından el-Câmi c ti'l-haşşi hlâ hıfzi’l- 
c ilm adlı eser içerisinde neşredilmiştir 
(Kahire 1412, s. 209 vd.). 12. el-Erba l û- 
ne'l-ebdûl. Zâhiriyye Kütüphanesinde¬ 
ki (nr. 17) mecmua içerisinde bir nüshası 
mevcuttur. 

Bunun dışında İbn Asâkir’e nisbet edi¬ 
len çok sayıda eserden bazıları şunlardır: 
Takviyetü'l-münne c alâ inşâ’i Dâri's- 
sünne, el-Muvâfakât ‘alâ şüyûhi'l-e’im- 
meti'ş-sikât, Tehzîbü’l-mütelemmis 
min ‘avâlî Mâlik b. Enes, et-Tâlî li-hadî- 
şi Mâliki'l-*âlî, M e cm ûhı'r-reğâ ’i b mim- 
mâ vakaca min ehâdîşi Mâliki’l-ğa- 
râ’ib, ei-Mıticem ii-men semTa minhü 
ev ecâzelehû, Men semi c a minhü mi- 
ne'n-nisvân, Fazlü aşhûbi'l-hadîş, Ki- 
tâbü'l-Müşelşelât, el-Müstefîd fiT-ehâ- 
dîşi's-sübâ'iyyeti'l-esânîd, Men vâfakat 
künyetühû künyete zevcetih, Kitâbü'l- 
Erba'îne't-tıvâl, Kitâbü'l-Cevâhir ve’l- 
le’âlî ti ebdâli'l-'avâlî, Kitâbü’l-Ma- 
kâleti'l-fâzıhâ li'r-risâletiT vâzİha, el- 
Kavlü ti cümleti'l-esânîd ti hâdişi'l- 
mffeyyed, Zikrü'l-beyân c an faili ki- 
tâbeti'l-Kur’ân, el-İnzûr bi-hudûşi'z- 
zelâzil ( İbn Asâkir’e nisbet edilen diğer 
eserler için bk. Yâküt, XIII, 76-83; Zehebî, 
Â c (âmü7-nübe/â , ,XX, 558-562: Târıhu Dı- 
maşk: Terâcimü’n-nisa’, neşredenin giri¬ 
şi, s. 25-27). 
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İBN A'SEM el-KÛFÎ 


İBN ASÂKİR, Ebü’l-Yümn 

(jJ'Lc ) . 

Ebü’l-Yümn Abdüssamed 

b. Abdilvehhâb b. el-Hasen ed-Dımaşkl 
(ö. 686/1287) 

Hadis âlimi, sair. 

L _l 

19 Rebîülewel 614’te (26 Haziran 1217) 
Dımaşk'ta doğdu. Târîhu medîrıeti Dı- 
maşk müellifi İbn Asâkir’in yeğeninin to¬ 
runu olup ilk öğreniminden sonra özel¬ 
likle hadise ağırlık verdi. İlmi ve dindarlı¬ 
ğı dolayısıyla “Emînüddin", devlet ricâli- 
nin kendisine güveni sebebiyle “Emînüd- 
devle” lakapları ile anıldı. İbn Kesîr’e göre 
otuz, diğer bazı müelliflere göre ise kırk 
yıl kadar Mekke'de yaşadı. Bunun için 
Mekkî nisbesiyle de bilinir. Babası Abdül- 
vehhâb, dedesi Zeynülümenâ Haşan b. 
Muhammed, Kâdî Muhammed b. Hüse¬ 
yin el-Kazvînî, Benî Sasrâ'dan Ebü’l-Kâ- 
sım İbn Sasrâ, İbnü’z-Zebîdî diye bilinen 
fakih ve muhaddis Hüseyin b. Mübârek, 
İbn Müsdî, Ebû Abdullah Muhammed b. 
Gassân gibi pek çok âlimden hadis dersi 
aldı. Ayrıca Abdüsselâm İbnü’s-Sem'ânî, 
Ebü’l-Hasan Müeyyed b. Muhammed et- 
Tûsî, Ebû Ravh Abdülmuiz b. Muhammed 
el-Herevî, Kasım b. Abdullah İbnü’s-Saf- 
fâr, Zeyneb bint Abdurrahman eş-Şa’riy- 
ye gibi âlimler ona icâzet verdiler. Kendi¬ 
sinden de kitâbet yoluyla icâzet verdiği 
Zehebî (Mu‘cemü’ş-şüyû.1}, s. 394-395), 
Radî b. Halîl el-Mekkî, Alâeddin İbnü’l-At- 
târ. Hâlis el-Behâî, birçok eserin rivayet 
icâzetini verdiği, ayrıca bazı şiirlerini nak¬ 
leden İbn Rüşeyd el-Fihrî ( Mifü’l-'aybe, 
V, 147-231), İbnü’z-Zübeyr es-Sekafî, Bu- 
hârî’nin el-Cûmi c u'ş-şahîh' inin rivayet 
icâzetini verdiği Sirâcüddin Ömer b. Ah- 
med el-Ensârî başta olmak üzere birçok 
âlim istifade etti. Şâfıî mezhebine men¬ 
sup sika bir muhaddis olan İbn Asâkir, 
Haremeyn’de hadis rivayet ettiği için ken¬ 
disinden faydalananların sayısı oldukça 
fazladır. Dımaşk, Kahire, İskenderiye ve 
Bağdat gibi ilim merkezlerini dolaştı. 63S 
(1238) yılında hac dönüşü gittiği Şam ve 
Mısır bölgesinde 647’ye (1249) kadar kal¬ 
dı; âlimler, halk ve sultan nezdinde önem¬ 
li bir mevki kazandı. Haçlı ordusu ile ya¬ 
pılan Dimyat savaşının devam ettiği gün¬ 
lerde bizzât savaşa katıldı ve yaralandı 
(Safer647/Mayıs 1249). Daha sonra Mek¬ 
ke’ye gidip yerleşti; burada hadis rivaye¬ 
tiyle meşgul oldu. 

İbn Asâkir Cemâziyelevvel 686’da (Ha¬ 
ziran 1287) Medine’de vefat etti ve Baki 


Mezarlığı’nda Kubbetü’l-Abbâs’ın arka ta¬ 
rafına defnedildi. Vefat tarihi konusunda 
genel kanaatin aksine sadece Kütübî 687 
(1288) yılını, bazıları da Cemâziyelâhir 
(Temmuz) ve Receb (Ağustos) aylarını zik¬ 
retmişlerdir. 

Çeşitli ilimlere vukufu, zühdü, ahlâkı 
ve fazileti sebebiyle “Şeyhü’l-Hicâz” ola¬ 
rak da anılan İbn Asâkir aynı zamanda şa¬ 
irdi (bazı şiirleri için bk. Fâsî, V, 434-439). 
Nevevî, talebesi Alâeddin İbnü’l-Attâr va¬ 
sıtasıyla İbn Asâkir’e bir mektup gönder¬ 
miş, o da kendisiyle görüşme arzusunu 
dile getiren güzel bir beyitle karşılık ver¬ 
miştir. 

Eserleri. İbn Asâkir’in günümüze ulaş¬ 
tığı bilinen tek eseri Cüz 3 fîhi ehâdîşü's- 
sefer olup bir nüshası Dârü’l-kütübi’l- 
Mısriyye’de bulunmaktadır (nr. 25.577B). 
Müellifin kaynaklarda zikredilen diğer 
eserleri de şunlardır; İthâfü’z-zâ’ir ve 
itrâfü ’l-m ukimi 's-sâ’ir ( el-Halku ’d-dâşir 
ue’l-mukimü's-sâ‘ir ile |Takıyyüddin İbn 
Fehd, s. 82] aynı kitap olmalıdır), Timşâ- 
lü na c li’n-nebî, Kitâb fî ğazveti Dim¬ 
yat, Fezâ’ilü ümmi'l-mü'minin Hadî- 
ce, Cüz 3 fîhi ehâdîşi c îdi'l-fıtr, Cüz 3 fî 
fazli şehri ramazân. Cüz 3 fî fezâ’i- 
li'ş-şalât'ale’r-Resûl, Cüz 3 fî cebeli 
Hirâ. 
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İBN ASBAĞ 
(bk. İBNÜ’l-MÜNÂSIF). 


İBN A SEM el-KÛFÎ 

(1^3*31 O?') 

Ebû Muhammed Ahmed 
b. A’sem el-Kûfî el-Ahbârî 

(ö. 320/932’den sonra) 

Kitâbü ’I-Fütûh 
adlı eseriyle tanınan 

I— Şiî tarihçi. . 

Doğum ve ölüm tarihleri kesin olarak 
bilinmediği gibi isminde de ihtilâf vardır. 
Kitabının Arapça aslında Ahmed b. Mu¬ 
hammed b. A’sem, Farsça tercümesinde 
Ahmed b. Ali A’sem şeklinde geçen isim, 
hakkında bilgi veren iki kaynaktan Yâ- 
küt’un Mıfcemü’l-üdebâ’ ında Ahmed 
b. A’sem (I, 379), Kâtib Çelebi’nin Keş- 
fü'z-zunûn' unda ise bir defa Muham¬ 
med b. Ali, bir defa da Ahmed b. Ali (11, 
1239) şeklinde yazılmıştır. Kaynaklar onun 
kabilesini de zikretmemişlerdir. Her ne 
kadar kitabının müstensihlerinden Mu¬ 
hammed b. Ali et-Tanbezî (ö. 873/1469) 
İbn A’sem’in nisbesini Kindî şeklinde ver¬ 
mekteyse de onun hayatını müstakil bir 
çalışmasında inceleyen Muhammed Cebr 
Ebû Sa’de, eserdeki tarafgir ifadelerine 
dayanarak müellifin Kinde değil Ezd ka¬ 
bilesine mensup olduğunu ve müstensih 
kaydının “Kûfî” yerine yanlışlıkla “Kindr 
şeklinde yazıldığını ileri sürmektedir (İbn 
A'şem el-Kûfî, s. 41-43); nisbesinin Kûfî 
olduğunda ittifak vardır. Yâküt el-Hame- 
vî’nin, “Onun Hârûnürreşîd zamanına ka¬ 
dar gelen meşhur Kitâbü’l-Fütûh’u ile 
Me’mûn döneminden Muktedir- Billâh’ın 
hayatının sonuna kadarki dönemi içine 
alan ve birinci kitabın zeyli gibi olan Kitâ- 
bü't-Târîh'i vardır; ben bu iki eseri de 
gördüm” (Mıfcemü’l-üdebS?, I, 379) şek¬ 
lindeki ifadesinden, İbn A’sem’in Abbâsî 
Halifesi Muktedir-Billâh’ın ölüm yılına 
(320/932) kadar hayatta kaldığı anlaşıl¬ 
maktadır. Buna göre onun 314 (926) yı¬ 
lında vefat ettiğine dair bilgi ( İA, V/2, s. 
702) doğru değildir. Öte yandan M. A. 
Shabari’ın, Kitâbü’l-Fütûh’ta yer alan 
Medâinî’den (ö. 228/843) naklen bazı böl¬ 
gelerin fetihleriyle ilgili rivayetlerine ba¬ 
karak İbn A’sem’i Medâinî'nin çağdaşı say¬ 
ması ve kitabını, Farsça tercümesinin mu¬ 
kaddimesinde görülen bir ifadeden hare¬ 
ketle 204 (819) yılında yazdığını ileri sür¬ 
mesi ve onu Belâzürî’nin selefi kabul et¬ 
mesi de doğru değildir ( The c Abbâsid Reu- 
olutlon, s. XVIII; £7 2 |Fr.|, İH, 745). Çünkü 
İbn A’sem çalışmasında isnad usulüne ri¬ 
ayet etmediği gibi birçok râvi ve sahâbî 
adı da uydurmuştur; dolayısıyla sadece ki¬ 
tabının başında sanki bizzat kendisinden 
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hadis aldığını belirten “haddesenî” ifade¬ 
sini kullanmasına dayanarak onun Medâ- 
inî ile çağdaş olduğunu iddia etmek ha¬ 
talı bir görüştür. 204 (819) yılında eseri¬ 
ni yazmaya başladığı görüşü de (Kitâbü’l- 
Fütûh [nşr. Gulâm Rızâ Tabâtabâî Mecd], 
tercüme edenin önsözü, s. 54) yanlıştır; 
çünkü Yâküt el-Hamevî onun 320’de (932) 
hayatta olduğunu açıkça ifade etmiştir. 
Nitekim Farsça tercümenin tahkikii neş¬ 
rinde, mütercimin eserin telifine 204 
(819) yılında başladığı ifadesindeki “204 
yılı" Muhakkik Gulâm Rızâ tarafından 
metne alınmayıp dipnotunda yalnızca bir 
yazma eserde geçtiği gösterilmek sure¬ 
tiyle bu yanlış düzeltilmiştir. M. A. Sha- 
ban’ın bu yanlış kanaate varmasının se¬ 
bebi, hiç şüphe yok ki fikirlerini Kitâbü'l- 
Fütûh’un henüz Arapça orijinal metninin 
basılmadığı bir dönemde açıklamış olma¬ 
sıdır. İbn A'sem hakkında bilgi veren Yâ¬ 
küt el-Hamevî onun Şiî bir tarihçi şair ol¬ 
duğunu ve hadisçiler nezdinde zayıf kabul 
edildiğini söylemekle yetinmiştir (Mu'ce- 
mü’l-üdebâ\ I, 379). III (IX) ve IV. (X.) yüz¬ 
yıllarda yaşayan diğer İslâm âlimlerinin 
aksine İbn A’sem’le ilgili bundan başka 
bilgi bulunmamasının, hatta zayıf ve met- 
rûk râvileri konu edinen biyografik eser¬ 
lerde dahi adına rastlanmamasının sebe¬ 
bi muhtemelen, kendisinden sonra gelen 
tarih ve tabakat yazarlarının ondan -adını 
anarak- hiç faydalanmamış olmalarıdır. 

İbn A‘sem’in Kitâbü'l-Fütûh adıyla 
bilinen tek eserinin Arapça aslı ile Fars¬ 
ça tercümesi bulunmakta ve bunun Yâ- 
küt’un bahsettiği Kitâbü't-Târih’i de içi¬ 
ne aldığı görülmektedir. Eser Hulefâ-yi 
Râşidîn dönemiyle başlar. Ele alınan ilk 
konu Sakıfetü Benî Sâide’de Hz. Ebû Be¬ 
kir’in halife oluşudur; ardından irtidad sa¬ 
vaşları ile Sâsânî ve Bizans cephelerinde 
gerçekleştirilen fetihlere ve bu dönem¬ 
deki diğer olaylara geçilir. Hz. Osman’ın 
şehâdetiyle ortaya çıkan fitneye ve Ce- 
mel, Sıffîn, Nehrevan savaşlarına kitabın 
dörtte birini işgal edecek genişlikte yer 
verildiği, ayrıca Kerbelâ Vak’ası’nın ve Ha¬ 
ricî isyanlarının anlatıldığı, bu arada met¬ 
ne hayalî kıssaların eklendiği ve yer yer 
meşhur veya adı hiç bilinmeyen bazı şa¬ 
irlere nisbet edilen, fakat hemen tama¬ 
mı İbn A’sem’in kendisine ait olan şiirle¬ 
rin serpiştirildiği görülür. VIII. cildin 145. 
sayfasında Emevî dönemi bitirilir ve 146. 
sayfadan kitabın sonunu teşkil eden 354. 
sayfaya kadar Müstaîn- Billâh (ö. 252/866) 
dönemiyle sona eren Abbâsî tarihi anlatı¬ 
lır. Hârûnürreşîd’in ölümüne ayrılan 244. 
sayfada, Yâküt el-Hamevî’nin sözlerini 
doğrulayan “ Fütûh sona erdi” kaydının 
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bulunmasından, son cildin 244-354. say¬ 
faları arasında yer alan metnin Kitâbü't- 
Târih’ in bir kısmı olduğu anlaşılmaktadır. 
Fütûh, Abbâsî döneminin çok kısa yazıl¬ 
masına karşılık İlmî üslûbu ve özellikle 
isnadı yaygın bir şekilde kullanmasıyla 
dikkat çeker. Eseri metot, üslûp ve muh¬ 
teva bakımından Taberî’nin Târih’ i ile mu¬ 
kayese etmeye imkân yoktur. İbn A'sem 
kitabını, Hz. Ali başta olmak üzere Şiî 
imamlarını ve onları destekleyenleri öv¬ 
mek, Muâviye ve oğlu Yezîd ile diğer Eme- 
vîler’i ve arkasından da Abbâsîler’i yer¬ 
mek, ayrıca genelde Yemenliler’i, özelde 
Ezd kabilesi mensuplarını yüceltmek için 
kaleme almıştır (eserin tenkidi için bk. M. 
Cebr Ebû Sa'de, tür. yer.). 

Tarihçilerin KitâbüT-Fütûh’un Arapça 
aslından faydalanmaları ancak XX. yüz¬ 
yılın ortalarına doğru gerçekleşmişken 
Farsça tercümesinin daha çok Şiî çevre¬ 
lerinde ve eserlerini Farsça yazanlar ara¬ 
sında olmak üzere XIII. yüzyıldan itibaren 
yaygınlaştığı görülmektedir (Kurat, VII/2 
11949], s. 256-257). 596’da (1199), adı ve¬ 
rilmeyen fakat “Hârizm ve Horasan'da 
yüksek bir mevki işgal eden” gibi övücü 
sözlerle tanıtılan bir devlet adamının teş¬ 
vikiyle Muhammed b. Ahmed el-Müstevfî 
el-HereVî eseri Farsça’ya tercüme etmeye 
başlamış ve bu çalışma Muhammed b. 
Ahmed b. Ali Bekir el-Kâtib el-Mâberrâbâ- 
dî tarafından tamamlanmıştır (Hz. Hüse¬ 
yin'in şehâdetinin sonuna kadarki kısım). 
Ancak bu tercümenin yapılmasından ön¬ 
ce de Sâmânî Veziri Ebû Ali Bel’amî’nin 
(ö. 992-997 arası), Taberî’nin Târih’ ini 
Farsça'ya muhtasar olarak çevirirken ça¬ 
lışmasında yer verdiği Taberî’nin eserin¬ 
de bulunmayan bazı bilgilerin Kitâbü’l- 
Füfû/ı’taki bilgilerle benzerlik ve yer yer 
aynîlik arzetmesi bu kitaptan faydalandı¬ 
ğını göstermektedir (a.g.e., s. 262, 264). 
Şarkiyatçıların bir kısmı eseri Farsça ter¬ 
cümesi vasıtasıyla tanımışlar ve ilgilerini 
çeken bölümlerini Batı dillerine yaptıkla¬ 
rı tercümeleriyle birlikte neşretmişlerdir 
(a.g.e., s. 257-258). KitâbüT-Fütûh’un 
Farsça tercümesi Bombay’da üç defa 
(1270,1300, 1305) ve Gulâm Rızâ Tabâta¬ 
bâî Mecd tarafından tahkik edilerek Tah- 
ran’da iki defa (1372,1374) el-Fütûh adıy¬ 
la basılmıştır; ayrıca eser bu tercümeden 
Urduca’ya çevrilip Târih-i A c şem adıyla 
da yayımlanmıştır (Ziriklî, i, 96). 

Eserin Arapça aslının üç cilt halinde¬ 
ki yazma nüshalarından ilk defa Zeki Ve- 
lidi Togan faydalanmış, 11 ve (II. ciltlerin 
(TSMK, 111. Ahmed, nr. 2956) Emevî Halifesi 
Mervân b. Hakem'in Hazarlar’a ve Slav- 


lar’a (Sakâlibe) karşı yaptığı seferlere ait 
kısımlarını neşretmiştir ( İbn FazlarisRe- 
isebericht, Leipzig 1939, s. 295-302). Daha 
sonra Akdes Nimet Kurat kitabın Kuteybe 
b. Müslim’in Hârizm ve Semerkant’ı zap¬ 
tına dair kısmını yayımlamış (VI/5 11948 ], 
s. 385-430), M. A. Shaban, Taberî’nin ese¬ 
rinde bulunmayan Medâinî’nin Horasan’a 
ait malî tarihi ilgilendiren rivayetlerinden 
(TheAbbasid Revolution, s. XV11-XIX) ve 
Fâruk Ömer de Abbâsîler’in tarih sahne¬ 
sine çıkışlarına dair bilgilerinden ( Tabfa- 
tü’d-da c oeti’l-Abhasiyye, s. 30-33) fayda¬ 
lanmışlardır. Arapça metin ilk defa sekiz 
cilt halinde Haydarâbâd-Dekken’de ba¬ 
sılmış (1388-1395/1968-1975) ve arkasın¬ 
dan aynı baskı Beyrut’ta Dârünnedve el- 
Cedîde tarafından ofset olarak tekrarlan¬ 
mıştır (ts.). Daha sonra yine Beyrut’ta 
Naîm Zerzûr’un yazdığı bir mukaddime 
ile dört cilt (1406/1986) ve Süheyl Zek- 
kâr’ın tahkikiyle üç cilt (1412/1992) halin¬ 
de iki ayrı baskısı yapılmıştır. 

Yâküt el-Hamevî Mtfcemü'l-üdebâ ’- 
da (I, 379), İbn A’sem’in Kitâbü'l-Melûf 
adında bir eserinin daha bulunduğunu 
yazmaktaysa da bazı araştırmacıları ya¬ 
nıltan bu bilgi aynı eserin Kahire neşrin¬ 
de yer almamaktadır. Bugüne kadar ne 
kitabın aslı ele geçmiş ne de herhangi bir 
klasik kaynakta adına rastlanmıştır. 
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İBN ÂSİM, Ebû Yahyâ 


İBN ÂSİM, Ebû Bekir 

tjd 5^) 

Ebû Bekr Muhammed 
b. Muhammed b. Muhammed 
el-Endelüsî el-Gırnâtî el-Kaysî 
(ö. 829/1426) 

. Mâliki fakihi, şair ve edip. ^ 

12 Cemâziyelevvel 760’ta (11 Nisan 
1359) Gırnata’da (Granada) doğdu. Dede¬ 
sinin dedesi olan Âsım’a nisbetle İbn Âsim 
diye tanınmıştır. Aralarında, Ebü'l-Kâsım 
İbn Cüzey’in oğulları olan dayıları Kâdî 
Ebû Bekir İbn Cüzey ve Ebû Muhammed 
İbn Cüzey ile İbnü’l-Hâc en-Nümeyrî, Ebû 
Saîd İbn Lüb el-Gırnâtî, Ebû İshak eş-Şâ- 
tıbî, Ebû Muhammed Abdullah b. Şerîf 
et-Tilimsânî, Ebû Abdullah İbn Allak, 
Ebü’l-Hasan Ali b. Mansûr el-Eşheb ve 
Ebû Abdullah el-Belensî’nin de bulundu¬ 
ğu âlimlerden ders aldı. Fıkıh yanında kı¬ 
raat, edebiyat, nahiv, mantık, usûl-i fıkıh, 
matematik ve ferâiz alanındaki bilgisi, 
ayrıca şairliğiyle tanındı. Oğlu Ebû Yahyâ 
İbn Âsim da Mâliki fakihlerinin önde ge- 
lenlerindendir. 

Öğrenimi sırasında ciltçilik ve kitapçı¬ 
lıkla da meşgul olan İbn Âsim ayrıca iyi bir 
hattat ve müzehhipti. 794’te (1392) bir 
yıl süreyle divan kâtipliği yaptı. 811 (1408) 
yılında Gırnata’da Nasrî Hükümdarı III. Yû¬ 
suf’un vezirliğine getirildi; 814’te (1411) 
bilinmeyen bir sebepten dolayı hapse atıl¬ 
dı. Daha sonra Vâdîâş’ta (Guadix) kadılık 
(820/1417), 824 (1421) yılından vefatına 
kadar da Kurtuba’da (Cordoba) başkadı- 
lık görevinde bulundu. Bazı kaynaklarda 
II. Yûsuf (1391-1392) ve oğlu VII. Muham¬ 
med (1392-1408) zamanında bir süre ve¬ 
zirlik yaptığı kaydedilir. İbn Âsim 11 Şev¬ 
val 829’da (16 Ağustos 1426) Gırnata’da 
vefat etti. 

Eserleri. 1. Tuhfetü'l-hükkâm fî nü- 
keti'l-'uküd ve'l-ahkâm (el-Âşımiyye, 
Tuhfetü İbn 'Âsim). En meşhur eseri olup 
İbn Ebû Zeyd el-Kayrevânî’nin er-Risâ- 
le’si ve Haiîl b. İshak’ın el-Muhtaşarı ile 
birlikte Mâliki mezhebinin el kitapları ara¬ 
sında yer alır. Manzum olarak recez vez¬ 
niyle telif edilen ve on yedi bab, 109 fasıl¬ 
dan meydana gelen 1698 beyittik eserde 
yargılama, aile, borçlar, şahıs, ceza ve mi¬ 
ras hukukuna dair hükümlere yer veril¬ 
miştir. İbn Âsim, eserini telif ederken Mâ¬ 
liki fakihlerinden Ebü’l-Veiîd Hişâm b. Ab¬ 
dullah el-Ezdî’nin el-Müfîd li’l-hükkâm 
fîmâ yu'radu lehüm min nevâzili'l-ah- 
kâm, İbn Ebû Zemenîn’in el-Mukarrib 
ve el-Müntehab fi'l-ahkâm ve İbnü'l- 
Kâsım el-Cezîrî’nin el-Makşadü'l-mah- 


mûd fî telhîşi'l- l uküd adlı eserlerinden 
faydalanmıştır. Birçok defa basılan kita¬ 
bın (Fas 1289, 1300, 1317; Cezayir 1882, 
1323, 1327; Kahire 1309, 1322, 1327, 1368) 
O. Houdas ve F. Martel ile (Traite de droit 
musulman, la Tohfat d’Ebn Acem, Alger 
(Cezayir]-Paris 1883-1893) L. Bercher 
(Alger 1958) tarafından Arapça metin 
neşriyle birlikte yapılan iki ayrı Fransızca 
tercümesi mevcuttur. Eserin ilk 600 bey¬ 
ti, Zekkâk’ın Mâliki fıkhına dairLâmiy- 
ye’si ile beraber Bello Muhammed Daura 
tarafından İngilizce'ye de çevrilmiştir (Za- 
ria 1989). 

Tuhfetü'l-hükkâm üzerine pek çok 
şerh ve hâşiye yazılmıştır. Ebû Yahyâ İbn 
Âsim babasının eserine yazdığı Şerhu 
TuhfetiT-ahkâm'üa (yazmaları için bk. 
Brockelmann, GAL, II, 341 ;Suppl., II, 375; 
M. Âbid el-Fâsî, I, 451-454) fıkhî mesele¬ 
leri ele alırken Gırnata ulemâsı tarafından 
verilen fetvaları da zikretmiştir. Ali b. Ab- 
düsselâm et-Tesûlî’nin el-Behce fîşer- 
hi't-Tuhfe (el-Behiyye) (Bulak 1256; Fas 
1294, 1304, 1305; Kahire 1305, 1318; Bey¬ 
rut 1397/1977,1412/1991) adlı şerhi, yar¬ 
gılama hukuku alanında hâkimlerin baş¬ 
vuru kaynaklarından biri olmuştur. Tuh¬ 
fetü'l-hükkâm’m önemli şerhleri ara¬ 
sında Meyyâre lakabıyla tanınan Mu¬ 
hammed b. Ahmed el-Fâsî’nin el-İtkân 
ve'l-ihkâm fî şerhi TuhfetiT-ahkâm İl¬ 
li, Fas 1294, 1299; Kahire 1301, 1305, 

1306,1315), İbn Sûde et-Tâvüdî’nin Hal- 
yü'l-ma c âşım (Fas 1293, 1308-1310; Ka¬ 
hire 1304; Beyrut 1412/1991, Tesûlî’nin 
e/-Be/ıce'sinin kenarında), Osman b. Mek- 
kî et-Tevzerî’nin Tavzîhu'l-ahkâm (Tu¬ 
nus i 339) ve Muhammed b. Yûsuf el- 
Kâfî’nin İhkâmü'l-ahkâm c alâ Tuhfeti'l- 
ahkâm (Tunus 1370/1950; Beyrut 1415/ 
1994) adlı eserlerini de anmak gerekir (di¬ 
ğer şerhleri için bk. Brockelmann, GAL, 
II, 341; Abdülazîz Binabdullah, s. 85-86). 
2. Hadâ'iku'l-ezûhir fî müstahseni'l- 
ecvibe ve'l-mudhikât ve'l-hikem ve'l- 
emşâl ve'l-hikâyât ve’n-nevâdir. Halk 
arasında yaygın olan hikâyeler, atasözle¬ 
ri, şiirler, nükteler ve hikmetli sözleri ih¬ 
tiva eden eser “hadîka" adı verilen altı bö¬ 
lümden meydana gelmektedir (Fas, ts.; 
nşr. Afif Abdurrahman, Beyrut 1407/1987; 
nşr. Ebû Hemmâm Abdüllatîf Abdülha- 
lîm, Beyrut 1413/1992). Eserin kaynakları 
arasında İbn Abdürabbih’in el-'İkdü'l- 
ferîd’i, Câhiz’in el-Beyân ve't-tebyîn, 
el-Buhalâ ’ ve el-Hayevân’ı ile Ebü’l- 
Ferec İbnü’l-Cevzî’nin Ahbârü'l-hamkâ 
ve'l-muğaffelîn’i yer almaktadır. Ha- 
dâ'ik’in beşinci bölümü M. Marugân Gü- 
emez tarafından İspanyolca’ya çevrilerek 


incelenmiştir (El refranero andalusı de İbn 
Âşim al-Garnâti: estudio lingüistico, tran- 
cripcion, traducciön y glosario, Madrid 
1994). 3. Murtaka'l-vüşûl ilâ (ma'rifeti) 
llmi'l-uşûl. Fıkıh usulüne dair recez vez¬ 
niyle yazılmış bir eserdir (Fas 1327). 

İbn Âsım’ın kaynaklarda adı geçen ve 
hepsi manzum olan diğer eserleri şunlar¬ 
dır: el-Emelü'l-merküb fî kıra'âti Ycf- 
küb, îzâhu'l-me'ânî ii'l-kırâ'âti'ş-şemâ- 
nî (fî kırâ'ati’d-Dânî) Neylü'l-münâ fi'h- 
tişâri'l-Muvafakât, Mehye (Menbe)'u'l- 
vüşûl fî c ilmi'l-uşûl, el-Mûcez fi'n-nahv, 
Kenzü'l-müfâviz fî Hlmi'l-ferâ'iz, îzâ- 
hu’l-ğavâmiz fî 'ilmi'l-ferâ'iz. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Ebû Bekir İbn Âsim, Hadâ'iku’l-ezâhir (nşr. 
Ebû Hemmâm Abdüllatîf Abdülhalîm), Beyrut 
1413/1992, neşredenin girişi, s. 36-38; Ebû Yah¬ 
yâ İbn Âsim, CennetCı’r-rızâ ’ fi’t-teslîm limâ kad- 
dera’llâhu oe/caza’(nşr. Salâh Cerrar), Amman 
1410/1989, neşredenin girişi, 1, 40-43; Bedred- 
din el-Karâfî, Teoştbu’d-dîbâc (nşr. Ahmed eş- 
Şüteyvî), Beynıt 1403/1983, s. 126-127; Ahmed 
Bâbâ et-Tinbüktî, tİeylü’l-İbtihâc, Trablus 1408/ 
1989,11, 491-493; Makkarî,/Ye/hu’{-îî£ı,V, 19-22; 
Keşfü’?-zunûn, I, 365; Serkîs, Mu'cem, I, 156; 
Mahlûf, Şeceretü’n-nûr, II, 247; Brockelmann, 
GAL, II, 341; Suppl., II, 375; îzâhu’l-meknûn, 
I, 127, 155, 157; II, 610; A. G. Palencia, Târthu’l- 
fikri’l-Endelüsî (trc. Hüseyin Mûnis), Kahire 
1955, s. 429-430; Sarton, Introduction, III/2, 
s. 1453; A. G. EIlis, Catalogueof Arabic Books 
in the Britsh Museum, London 1967, II, 213; 
Hacvî, el-Fikrü’s-sâmt, II, 253; Niscolas P. 
Aghnides, An Introduction to Mohammadan 
Lau) and a Bibliography, Lahore 1981, s. 193; 
Abdülazîz Binabdullah, Ma'lemetû.’i-fıkhi'1-Mâ- 
likî, Beyrut 1403/1983, s. 77, 84-86; Abdül- 
vehhâb İbrâhim Ebû Süleyman, Kitâbetü’l-bah- 
si’l-Hlmt, Cidde 1403/1983, s. 411-413; Ömer 
Ferruh. Târîhu’l-edeb, VI, 625-633; M. Âbid 
el-Fâsî, Fihrisü mahtûtâti Hizâneti’l-Karauiy- 
yîn, Dârülbeyzâ 1403/1983,'i, 451-454;M. Ab¬ 
dullah İnân, riihâyetCL'l-EndelCLs, Kahire 1408/ 
1987, s. 488-489; Muhammed Binşerîfe, “Ne- 
vâzilü Gırnâtıyye li’bn 'ÂşımiT-İbn”, et-Tû- 
râşü’l-hadâriyyü’l-müşterek beyne İsbânyâ 
ve’l-Mağrib, Rabat 1412/1992, s. 215-236; 
Moh. Ben Cheneb, “İbn Âsim”, İA, V/2, s. 702- 
703; J. Schacht, “Ibn'Âşım”, El 2 (İng ), III, 720- 
721; Muhammed Âsâf Fikret, “İbn e Âşım”, 
DMBİ, IV, 172; Ahmet Özel, “Fıkıh”, DİA, XIII, 

M. Kâmîl Yaşaroğlu 

İBN ÂSİM, Ebû Yahyâ 

O*' jd ) 

Ebû Yahyâ Muhammed b. Muhammed 
b. Muhammed el-Endelüsî el-Gırnâtî 
(ö. 857/1453’ten sonra) 

Mâliki fakihi, şair ve edip. j 

Büyük dedelerinden Âsım’a nisbetle İbn 
Âsim diye tanınmıştır. Babası Ebû Bekir 
İbn Âsım’ın hapse atıldığı sırada (814/ 
1411) genç yaşta olmasından hareketle 
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İBN ÂSİM, Ebû Yahyâ 


( Cennetü’r-nzâ 3 , II, 203-204) VIII. (XIV.) 
yüzyılın sonlarında doğduğu söylenebi¬ 
lir. Babası ve amcası (veya babasının am¬ 
casının oğlu) Ebû Yahyâ İbn Âsım’dan 
başka Ebü’l-Hasan İbn Sem'a, Ebû Ab¬ 
dullah el-Mintûrî, Ebü’I-Kâsım İbnü’s-Ser- 
râc, Ebû Abdullah el-Beyyânî, Ebû Ca’fer 
İbn Ebü’l-Kâsım es-Sebtî gibi âlimlerden 
ders aldı. Yetiştirdiği talebeler arasında 
Ebû Abdullah İbnü’l-Ezrakel-Gırnâtî, Mu- 
hammed b. Yûsuf el-Mewâk, Ebû Abdul¬ 
lah İbnü'l-Haddâd el-Vâdtâşî gibi âlimler 
bulunmaktadır. 

Nasrîler Sultanı Gâlib-Billâh IX. Muham- 
med’in teveccühüne mazhar olan İbn Âsim 
babasının ölümünün ardından divan kâ¬ 
tipliğine getirildi (829/1426). Daha sonra 
sır kâtipliği yaptı, 838 (1434-35) yılında 
kâdılkudâtlığa tayin edildi. Gırnata’daki iç 
karışıklıklar sebebiyle birkaç defa tahttan 
uzaklaştırılan Gâlib-Billâh'ın diğer yakın 
adamlarıyla birlikte İbn Âsim da çeşitli sı¬ 
kıntılara uğradı. Nitekim 849'da (1445) kız 
kardeşinin oğlu Ebü’l-Haccâc Yûsuf b. Ah- 
med ile yaptığı mücadelede mağlûp ola¬ 
rak tahtını tekrar kaybeden Gâlib-Billâh 
ile birlikte Mâleka’ya kaçmak zorunda 
kaldı. Ancak kısa bir süre sonra aralarında 
bir anlaşma sağlamak üzere yeni sultana 
elçi sıfatı ile gönderildi. Adını bir yerde 
Ebü'l-Haccâc (Cennetü’r-nzâ\ 1,180), baş¬ 
ka bir yerde Müstain-Billâh (a.g.e., II, 65) 
olarak verdiği bu sultanla Mağrib hüküm¬ 
darı arasında da elçilik yapan İbn Âsim, 
iki yıl sonra tekrar tahta geçen Gâlib -Bil- 
lâh’ın hizmetinde önemli görevlerde bu¬ 
lundu. 852'de (1448) İspanyollar’a karşı 
kazanılan zafer münasebetiyle kaleme 
aldığı, içinde bulunulan olumsuz şartları 
ve bunların sebeplerini açıklayarak cihad 
ve birliğin önemini vurguladığı beyannâ- 
me de bu mevkiini göstermektedir (a.g.e., 
II, 289-311). Safer857 (Şubat 1453) tarihli 
bir menşurla (Makkarî, Ezhârü’r-riyâz, I, 
» 172-179) kâdılkudâtlık görevi yanında öğ¬ 
retim ve imam -hatiplikle ilgili işlerin yö¬ 
netimi de kendisine verilen İbn Âsım’ın, 
aynı yılın sonunda tahtı ele geçiren Nasrî 
Hükümdarı Ebû Nasr Sa’d el-Müstain-Bi!- 
lâh’ın emriyle sultan Gâlib- Billâh ve diğer 
yakınlarıyla birlikte öldürüldüğü tahmin 
edilmektedir. 

Kaynaklarda İbn Âsım’ın çeşitli unvan¬ 
lar yanında vezirlik rütbesi de elde ettiği 
belirtilmektedir. Tayin edildiği görevler 
içinde vezirlik açıkça anılmasa da bazı dev¬ 
letlerde sır kâtipliğinin vezirlikle aynı an¬ 
lamda kullanıldığı ve hayatı boyunca Gâ¬ 
lib- Billâh’m en yakın adamı ve geniş yetki¬ 
lere sahip bir yönetici olduğu göz önüne 
alınırsa bu bilgi doğru kabul edilebilir. İbn 


Âsim, kadılık görevinde Lisânüddin İbnü’l- 
Hatîb’in halefi olması, İlmî çalışmalarında 
onun izinden gitmesi, genelde Endülüs 
ve özellikle de Gırnata tarihinin kaleme 
alınmasına selefi gibi önemli katkılarda 
bulunması sebebiyle İbnü’l-Hatîb es-Sâ- 
nî lakabıyla anılmıştır. 

Bir fıkıh âlimi ve dirayetli bir yönetici 
olan İbn Âsim aynı zamanda babası gibi 
edip ve şairdi. Makkarî’nin naklettiği 
bir kasidesinde lafzî ve mânevî sanatlar¬ 
dan örnekler sergilemektedir. Bu kaside¬ 
de kırmızı ve yeşil mürekkeple tefrik et¬ 
tiği kelimeler ayrı ayrı yanyana getirildi¬ 
ğinde iki müstakil kaside ortaya çıkmak¬ 
tadır. Bu ikisinde de bazı kelimeler yine 
farklı renklerle ayrılmış olup bunlar ar- 
darda sıralandığında birer müveşşah* 
çıkmaktadır (bunlar ve şiirlerinden diğer 
bazı örnekler için bk. Cennetü’r-rızâ\ I, 
143-155; Makkarî, Ezhârü’r-riyâz, 1, 147- 
157, 179-185; III, 323). 

Eserleri. 1. Şerhu Tuhfeti'l-hükkâm 
(yazma nüshaları için bk. GAL, II, 341; 
SuppL, II, 375; Muhammed Âbid el-Fâsî, 
1, 451-455). Babasının fıkha dair eserinin 
şerhi olup nazarî bilgilerden başka Gırna¬ 
ta ulemâsının o günkü İçtimaî ve İktisadî 
hayatı yansıtan fetvalarına da yer verme¬ 
si bakımından önem taşımaktadır (bazı 
örnekler ve eserin bu açıdan bir değerlen¬ 
dirmesi için bk. Muhammed Benşerîfe, 
s. 227-236). Daha sonraki âlimler de İbn 
Âsım’ın ve ondan naklen diğer âlimlerin 
fetvalarına eserlerinde yer vermişlerdir 
(meselâ bk. Venşerîsî, III, 25, 28, 138, 220, 
224; V, 200). 2. Cennetü'r-rızâ ’ fi't-tes- 
lîm limâ kadderallâhu ve kazâ\ En¬ 
dülüs’ün İslâm hâkimiyetinden çıkmaya 
başladığı bir dönemde müslümanların 
mâruz kaldığı musibetlerin sebeplerini, 
bu güçlükleri aşmanın yollarını ve İlâhî 
takdire rızâ göstermenin önemini konu 
alan eser, Gırnata'da hüküm süren Nasrî- 
ler’in siyasî tarihi için ilk elden bir kaynak 
olduğu gibi o günkü İçtimaî, İktisadî ve 
kültürel hayatı yansıtması bakımından da 
büyük öneme sahiptir (birdeğerlendirme 
için bk. Sa'd Abdullah ei-Bişrî, XVII/6 [1417/ 
1996|, s. 485-498). Eser Salâh Cerrâr tara¬ 
fından neşredilmiştir (I-III, Amman 1410/ 
1989). 3. er-Ravzü'l-erii. fî terâcimi ze- 
vi's-süyûf ve'l-aklâm ve'l-karîz. Nasrî¬ 
ler döneminin yönetici, ulemâ, şair ve 
ediplerinin biyografisine dair olup Lisâ¬ 
nüddin İbnü’l-Hatîb’in el-İhâta fî cıhbâri 
Gırnata adlı eserinin zeyli mahiyetinde¬ 
dir. Makkarî’nin Nefhu’t-tîb ve Ezhârü'r- 
riyöz’ında nakilde bulunduğu eserden 
bir varak Escurial Library’de kayıtlı bir 
mecmuada (nr. 1879/5) mevcuttur. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Ebû Yahyâ İbn Âsim, Cennetü’r-rıza’ fı’t-tes- 
lîm limâ kaddera’llâhu ve kaza 3 (nşr. Salâh 
Cerrâr), Amman 1410/1989,1, 143-155, 180; 
II, 65, 203-204, 289-311, ayrıca bk. neşredenin 
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50-60, 116, 145-186; III, 310-312, 320-322, 
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580; Abdülazîz Binabdullah, Ma‘lemetü’l-fıkhi'1- 
Mâlikî, Beyrut 1983, s. 86; Muhammed Âbid el- 
Fâsî, Fihrisü mahtûtâti Hizâneti’l-Karauiyyîn, 
Dârülbeyzâ 1403/1983,1, 451-455; Muhammed 
Benşerîfe, “Nevâzilü Gımâtiyye li’bn 'Âşımi’l- 
İbn", et-Tü.râşü.î-hadariyyü'1-müşterek beyne 
Isbânyâ ve’l-Mağrib, Rabat 1993, s. 215-236; 
Mustafa el-Gadîrî, “Cennetü’r-nzâ 3 fi’t-teslîm li¬ 
mâ kaddera’llâhu ve kaza 3 ”, ‘ Âlemü’l-kütüb, 
XV/1, Riyad 1414/1994, s. 74-77; Sa’d Abdul¬ 
lah el-Bişrî. “Kitâbü Cenneti’r-nzâ 3 fi’t-teslîm li¬ 
mâ kaddera’llâhu ve kaza’", a.e., XVII/6 (1417/ 
1996), s. 483-501; Kâmûsü'l-a‘lâm,\, 768; Kâ- 
mûsü'l-lslâmî, V, 23; Abbas Hüccet Celâlî, “İbn 
'Aşım, Ebû Yahyâ”, DMBİ, IV, 172-173. 

SI CENGİZ KaLLEK 


İBN ASKER el-GASSÂNÎ 
(^L-ül jC-c ) 

Ebû Abdillâh İbn Asker 
Muhammed b. Alî b. Hıdır 
el-Gassânî el-Mâlekı 
(ö. 636/1239) 

Mâliki fakihi. 

L J 

Endülüs’ün güneyindeki Mâleka (Mala¬ 
ğa) şehrinin bir köyünde doğdu. İbnü’l-Eb- 
bâr'ın tahminen 584 (1188) yılında doğ¬ 
duğunu kaydetmesine karşılık (et-Tekmi- 
le, 1,349) Zehebî altmış küsur yaşında ve¬ 
fat ettiğini belirtmektedir ( Târihu'l-İslâm, 
s. 286). Buna göre anılan tarihten on yıl 
kadar önce doğmuş olmalıdır. Öğrenimini 
Mâleka'da tamamladı ve buraya yerleşti. 
Tahsil maksadıyla seyahat edip etmediği 
bilinmemekle birlikte hocalarının değişik 
bölgelere mensup olması seyahat ettiği 
ihtimalini güçlendirmektedir. Hocaları 
arasında Ebü’l-Haccâc İbnü’ş-Şeyh, Ebü’l- 
Kâsım İbn Semecûn, Kâdî Ebü’l-Hattâb 
İbn Vâcib el-Kaysî, Ebû İshak İbrâhim b. 
Ali el-Havlânî, Ebû Mûsâ îsâ b. Süleyman 
er-Ruaynî, Ebü’l-Kâsım Muhammed b. 
Abdülvâhid el-Mellâhî, Kâdî Ebû Muham¬ 
med İbn Havtullah ve Ebû Muhammed 
İbnü’l-Kurtubî gibi âlimler bulunmakta- 
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İBN ASKER el-MACRİBÎ 


dır. Ebû Bekir Ahmed b. Abdullah el-Mâ- 
leki, İbnü’l-Ebbâr, kız kardeşinin oğlu Ebû 
Bekir İbn Hamîs, İbn Bekir el-İlbîrî ise ta¬ 
lebelerinden bazılarıdır. 

Mâleka’da önce Kâdî Ebû Abdullah Mu- 
hammed b. Hasan’ın naibi olarak bir sü¬ 
re görev yapan İbn Asker. 635 (1238) yı¬ 
lında Nasrî Emîri Ebû Abdullah Muham- 
med b. Nasr’ın ısrarı üzerine kadı tayin 
edildi ve 4 Cemâziyelâhir 636 (12 Ocak 
1239) tarihinde vefatına kadar bu göre¬ 
vini sürdürdü. 

İbn Asker, Muvahhidîler’in en parlak 
döneminde yaşamış ve bu olumlu geliş¬ 
melerden etkilenmiştir. Birçok ilim dalın¬ 
da büyük ve üstün yeteneği olan İbn As¬ 
ker aynı zamanda bir şairdi. Ancak şiirle¬ 
rini değerlendirenler didaktik özelliğinin 
yanı sıra tasannuun bulunduğuna da işa¬ 
ret etmişlerdir. 

Eserleri. Lisânüddin İbnü’l-Hatîb, İbn 
Asker'in tefsir, hadis, tarih, siyer, nahiv 
ve eğitim gibi çeşitli ilim dallarında çok 
sayıda eser telif ettiğini bildirmişse de 
bunlardan yalnızca ikisi günümüze ulaş¬ 
mıştır. 1. el-İkmâl ve'l-itmâm fî şılati’l- 
İ c lâm bi-mehâsini (mecâlisi)'l-a c lâm 
min ehliMâlekati'l-kirâm (Matla c u’l-en- 
uâr ve nüzhetü’l-ebşar fimâ ihteuet ‘aley¬ 
hi Mâleka mine'r-rtfesâ ve’l-a c lâm ue’l-ah- 
bâr ve takyîdü mâ lehüm mine’l-menâkıb 
ve’l-âşâr). Asbağ b. Ali b. Ebü’l-Abbas’ın 
zamanımıza kadar gelmeyen el-ftâm bi- 
mehâsini (mecâlisi)'l-a c lâm min ehli Mâ¬ 
lekati'l-kirâm adlı eserinin zeyli olup o 
döneme ait İçtimaî hayatla tarihî olayla¬ 
ra dair önemli bilgiler ihtiva etmektedir. 
Ancak İbn Asker bu kitabını tamamlaya- 
madan vefat etmiş, geri kalan bölümleri¬ 
ni talebesi ve kız kardeşinin oğlu Ebû Be¬ 
kir İbn Hamîs yazmıştır. Eserin Merakeş'- 
te özel tıir kütüphanede bir nüshası bu¬ 
lunmaktadır ( DMBİ, IV, 299). Lisânüddin 
İbnü’l-Hatîb el-İhâta’ da, Ebü’l-Hasan en- 
NübâhîTâ/îhu Kudâti'l-Endelüs’te bu 
kitaptan çokça nakilde bulunmuşlardır. 
2. et-Tekmîl (et-Tekmile) ve'l-itmâm li- 
Kitâbi’t-Ta'rîf ve'l-i c lâm. Abdurrahman 
b. Abdullah es-Süheylî'nin et-Ta < rîf ve’l- 
flâm fîmâ übhime mine'l-esmâ’i ve’l- 
a‘lâm fi'l-Kur'ân (Kahire 1356/1938; Bey¬ 
rut 1407/1987) adlı eserinin zeyli olup 
Kur’ân-ı Kerîm’de haklarında âyet nâzil 
olan kişileri tanıtmak amacıyla kaleme 
alınmıştır. Çeşitli yazma nüshaları bulu¬ 
nan eser (Dârü'l-kütübi'z-Zâhiriyye, nr. 
519; Süleymaniye Ktp.,Şehid Ali Paşa, nr. 
185, Reîsülküttâb Mustafa Efendi, nr. 93; 
ayrıca bk. Brockelmann, GAL, I, 526), Ri- 
yad Câmiatü’l-İmâm Muhammed b. Su- 


ûd el-İslâmiyye’nin Usûlü’d-dîn Fakülte- 
si’nde Hüseyin Abdülhâdî Muhammed 
tarafından doktora tezi olarak neşre ha¬ 
zırlanmış (1404/1984), ayrıca Haşan İsmâil 
Merve tarafından tahkik edilerek yayım¬ 
lanmıştır (Beyrut 1418/1997). Muhammed 
b. Ali el-Belensî, bu iki eseri Şılatü'l-cem c 
ve ‘ö’idü ( c ava‘idü)'t-tezyîl li-mevşûli 
kitâbeyi'l-İ'lâm ve't-Tekmîl adıyla bir¬ 
leştirmiştir (Dârii'l-kütübi'l-Mısriyye, nr. 
19956, 24441;ayrıca bk. Brockelmann, 
GALSuppl., II, 377). 

İbn Asker’in kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer başlıca eserleri de şunlardır: Erbai¬ 
ne hadisen (Müellif bu eserde hadisi al¬ 
dığı şeyhinin adıyla o hadisi rivayet eden 
sahâbîninadımn aynı olmasına dikkat et¬ 
miştir; Lisânüddin İbnü'l-Hatîb'in de be¬ 
lirttiğine göre eser, daha önce benzeri te¬ 
lif edilmeyen ve müellifinin hadis ilmin¬ 
deki vukufunu ortaya koyan bir çalışma¬ 
dır), Nüzhetü’n-nâzır fi menâkıbi c Am- 
mâr b. Yâsir, el-Haberü(el-Cüz‘ü)'l- 
muhtaşar fi's-sülüv hn zehâbi'l-başar, 
Şifâ’ü'l-‘ille fî semti'l-kıble, el-Meş- 
re'u 'r-revî fi'z-ziyâdeti hlâ Garîbeyi'l- 
Herevî, er-Risâle fi'd-dihâri'ş-şabr 
ve'ftihâri'l-kaşr ve'l-kabr. 
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S) Hüseyİn Abdülhâdî Muhammed 

İBN ASKER el-MAĞRİBÎ 

O* 1 ) 

Ebû Abdillâh Muhammed b. Alî 
b. Ömer el-Mağribî eş-Şefşâvenî 
(ö. 986/1578) 

^ Fıkıh âlimi ve mutasavvıf. ^ 

936 (1530) yılında Şefşâven’de doğdu. 
Burada ve bölgedeki diğer merkezlerde 
Abdullah b. Muhammed el-Hebtî, Ebü’l- 
Kâsım İbn Haccû, Ali b. Hârûn el-Matga- 


rî, Abdüivâris b. Abdullah el-Yaslûtî, Yû¬ 
suf b. îsâ el-Fecîcî gibi âlimlerden ders al¬ 
dı. Şâzeliyye şeyhi olan hocası Hebtî va¬ 
sıtasıyla Şâzeliyye tarikatına intisap etti. 
Babasının Şefşâven’de hâkim olan Râşi- 
dîler Emîri Muhammed b. Ali b. Râşid ta¬ 
rafından kadılıktan azledilmesi üzerine 
ailenin emîr ile arası açıldı; bunun üzeri¬ 
ne İbn Asker Şefşâven’den ayrılarak kü¬ 
çük bir kasaba olan Kasrülkebîr’e yerleş¬ 
ti. Râşidîler’in tâbi oldukları Sa’dîler’le 
münasebetleri bozulunca İbn Asker yeni 
Sa’dî Sultanı Gâlib-Billâh ile ilişki kurdu: 
onun tarafından Kasrülkebîr ile çevresi¬ 
ne kadı ve müftü tayin edildi (967/1560). 

İbn Asker, Şefşâven’de Râşidîler’in hâ¬ 
kimiyetine son verildiği 969 (1562) yılın¬ 
da Fas’ın güney bölgesine ve özellikle Me- 
rakeş’e uzun bir seyahat yaptı. Bu seya¬ 
hati sırasında daha çok tasavvufla ilgilen¬ 
di. 975’te (1567) Şefşâven’e kadı tayin 
edildi. Sa’dî Sultanı Gâlib-Billâh’ın vefatın¬ 
dan (981/1574) sonra oğlu Muhammed 
el-Mütevekkil’e bağlılığı devam etti ve 
onun tarafından kadılara müfettiş tayin 
edildi. Mütevekkil, amcası Abdülmelik ile 
giriştiği taht kavgasında mağlûp olup 
(983/1576) İber yarımadasına sığınınca 
İbn Asker de onunla birlikte gitti. Daha 
sonra Mütevekkil Portekiz Kralı Don Se- 
bastian ile birlikte geri dönerek amcası ile 
mücadeleye girişti. Vâdilmehâzin’de ya¬ 
pılan savaşta bu üç hükümdarla birlikte 
İbn Asker de öldürüldü (30 Cemâziyelev- 
vel 986/4 Ağustos 1578). 

Eserleri. İbn Asker’in bilinen tek eseri, 
ders aldığı veya herhangi bir şekilde gö¬ 
rüşüp faydalandığı hocalarının biyografi¬ 
lerine dair yazdığı Devhatü’n-nâşir li- 
mehâsini men kâne bi’l-Mağrib min 
meşâyihi'l-karni'l- c ûşir’d\r. Müellifin ho¬ 
calarıyla birlikte haklarında bilgi sahibi ol¬ 
duğu başka âlimlerin biyografilerine de 
yer vermesi, eseri X. (XVI.) yüzyıl Fas ule¬ 
mâsı ve mutasavvıfları için önemli bir kay¬ 
nak haline getirmiştir. Diğer bazı eserler¬ 
le birlikte bir mecmua içinde (Serkîs, 11, 
1969) 1309’da(1891) Fas’ta basılanDev- 
hatü'n-nâşir’i T. H. Weir İngilizce’ye (The 
Shaikhs ofMorocco in theXVI th Century, 
Edinburg 1904), A. Graulle Fransızca’ya 
(“Daouhat en Nâchir de ibn Askar”, Ar- 
chives marocaines, XIX [1913), s. 1-342) 
tercüme etmiş, Muhammed Haccî de çe¬ 
şitli yazma nüshalarına dayanarak ten¬ 
kitli neşrini yapmıştır (Rabat 1396/1976, 
1397/1977). İfrenî’nin (Vefrânî) Şafvetü 
men inteşermin ahbâri şulehâ’i'l-kar- 
ni'l-hâdî c aşer ve Muhammed b. Tayyib 
el-Kâtlirî’nin Neşrü'l-meşânî li-ehli’l- 
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karni'l-hâdî C cışer ve'ş-şânî adlı eserle¬ 
ri Devhatü’n-nâşir’ in zeyilleri mahiyetin¬ 
dedir. Bazı kaynaklarda İbn Asker'e Dî- 
vûnü’ş-şürefâ* adlı bir eser daha nisbet 
edilmektedir (İbn Sûde, 1,97). 
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İBN ÂŞİR, Ebü’l-Abbas 
( jiı U ^Löll ) 

Ebü’l-Abbâs Ahmed 
b. Ömer b. Muhammed 
b. Âşir el-Ensârî el-Endelüsî 
(ö. 765/1364) 

L Mağribli mutasavvıf ve âlim. ^ 

Endülüs’ün Şemîne (Jimena) şehrinde 
doğdu. Bazı kaynaklarda babasının adı 
Muhammed, dedesinin Ömer olarak kay¬ 
dedilmektedir. Öğrenimini Şemîne’de ta¬ 
mamladıktan sonra Cezîretülhadrâ’ya 
(Algeciras) giderek ders vermeye başladı; 
ayrıca tasavvufla da ilgilendi. Cezîretül- 
hadrâ’nın hıristiyanlar tarafından kuşa¬ 
tılması üzerine oradan ayrılıp hacca gitti. 
Mağrib’e döndüğünde önce Fas'ta, ardın¬ 
dan Miknâse’de bir süre oturduktan son¬ 
ra Selâ’ya geldi. Buradan Ribâtülfeth’e 
geçerek Şeyh Ebû Abdullah el-Yâbürî’ye 
intisap etti ve onun halifesi oldu. Şeyhin 
ölümünden sonra Selâ’nın merkezinde bu¬ 
lunan Şeyh Ebû Zekeriyyâ’nm zâviyesin- 
de ikamet etmeye başladı. Burada başta 
Cemmâîlî’nin c Umdetü'l-ahkûm adlı ha¬ 
dis kitabı olmak üzere kitap istinsah ede¬ 
rek geçimini sağlayan İbn Âşir’in etrafında 
geniş bir mürid halkası meydana geldi. 

Merînî Sultanı Ebû İnân Fâris, İbn Âşir'i 
ziyaret etmek için 757’de (1356) Selâ’ya 
gelmiş, ancak şeyh kendisiyle görüşmeyi 
kabul etmemiş, bir mektup göndererek 
tavsiyelerde bulunmuş ve onun gönlünü 
almıştı. İbn Âşir’in genelde devlet adam¬ 
larına karşı bu şekilde davrandığı söyle¬ 
nir. Şerefü't-tâlib müellifi İbn Kunfüz 
onunla görüşebilmiş olmasını kendisinin 
büyük bir başarısı olarak değerlendirir. 


Ahmed Bâbâ et-Tinbüktî, derslerinde 
genellikle Gazzâlî’nin İhyö’ü c ulûmi'd- 
dîn’ i ile Muhâsibî’nin en-Nesâ'ih’ ini oku¬ 
tan İbn Âşir’in tarikatının kendisinin de 
kuvvetle sarıldığı İhyâ’daki fikirler doğ¬ 
rultusunda olduğunu söyler ( Neylüî-İb- 
tihâc, s. 43). el-Hikemü'l-Atâ’iyye şâ- 
rihi İbn Abbâd er-Rundî'nin de araların¬ 
da bulunduğu birçok âlimin hocası olan 
İbn Âşir Selâ’da vefat etti. 1009’da (1600) 
Selâ’dan geçen Makkari onun kabrini zi¬ 
yaret ettiğini, halk arasında kerametle¬ 
rinin anlatıldığını söyler (Nefhu’t-tib, VI, 
491,993). 

İbn Âşir hakkında Ahmed b. Âşir el-Hâ- 
fî (ö. 1163/1750) tarafından yazılan Tuh- 
fetü'z-zû’ir bi-ba c zı menâkıbı Sîdî el¬ 
ti âc Ahmed b. c Âşir adlı menâkıbnâme 
günümüze ulaşmıştır (El 2 , III, 720). 
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Iffll Riza Kurtuluş 

İBN ÂŞİR el-FÂSÎ 

jile ^1) 

Ebû Muhammed Abdülvâhid 
b. Ahmed b. Alî b. Âşir 
el-Endelüsî el-Fâsî el-Ensârî 
(ö. 1040/1631) 

Kıraat ve fıkıh âlimi. 

L J 

Aslen Endülüslü olup Fas’ta doğdu. So¬ 
yu ensara dayanır. Büyük ceddine nisbet- 
le İbn Âşir diye meşhur olmuştur. Fas’ta 
pek çok hocanın derslerine devam eden 
İbn Âşir kıraat, tefsir, hadis, fıkıh ve fıkıh 
usulü, kelâm, mantık, edebiyat, riyâziy- 
yât, tıp gibi çeşitli alanlarda kendini ye¬ 
tiştirdi. Ebü’l-Abbas Ahmed b. Fakih ve 
Osman ei-Lematî’den kıraat okudu. Kırâ- 
at-i seb’ayı Ebü’l-Abbas Ahmed b. Kefîf, 
Ebû Abdullah Muhammed Şerîf el-Mürrî 
gibi âlimlerden; hadis, nahiv ve diğer 
ilimleri Fas müftüsü Ebû Abdullah Mu¬ 


hammed b. Kâsım el-Kassâr el-Kaysî, 
amcası Ebü’l-Fazl Kasım b. Muhammed, 
am-casmın oğlu Cezvetü'l-iktibâs sahi¬ 
bi Ebü’l-Abbas İbnü’l-Kâdî, İbn Azîz diye 
bilinen Ebû Abdullah Muhammed b. Ah¬ 
med et-Tücîbî, Ebü’l-Fazl Kasım b. Mu¬ 
hammed el-Gassânî, Ebû Abdullah Safıy- 
yüddin Muhammed b. Yahyâ el-İzzî gibi 
hocalardan öğrendi. 1008’de (1600) çık¬ 
tığı hac yolculuğu esnasında uğradığı yer¬ 
lerde ve özellikle Mısır’da tanınmış âlim¬ 
lerden istifade fırsatını buldu. Nitekim 
İmam Mâlik’in el-Muvatta’mı Ebû Ab¬ 
dullah Muhammed el-Hannân’a, Tirmi- 
zfnin Şemâblü'n-nebTsmı Ebü’l-Hasan 
Ali el-Bütayvî’ye arz yoluyla okudu. Yetiş¬ 
tirdiği öğrenciler arasında bilhassa Mey- 
yâre diye meşhur olan Muhammed b. Ah¬ 
med b. Muhammed el-Fâsî’nin ismi zikre¬ 
dilir. Fıkıhta Mâlikî mezhebini benimse¬ 
yen, ibadet hayatına ve nefis terbiyesi¬ 
ne önem veren İbn Âşir 3 Zilhicce 1040’ta 
(3 Temmuz 1631) elli yaşında Fas’ta vefat 
etti. 

Eserleri. İbn Âşir’in çoğu manzum olan 
başlıca eserleri şunlardır; 1. el-Mürşi- 
dü'l-mıfîn c ale'z-zarûrî min * ulûmi'd- 
dîn. Mâlikî mezhebine dair bir ilmihal olup 
314 beyittir. Üç bölüme ayrılan eserde sı¬ 
rasıyla Eş’arî mezhebine göre akaid, Mâ¬ 
likî mezhebine göre ibadet ve Cüneyd-i 
Bağdâdî'ye göre tasavvuf ve ahlâk konu¬ 
ları işlenmiştir. Öğrencisi Meyyâre bu ese¬ 
ri önce ed-Dürrü'ş-şemîn ve’l-mevri- 
di'l-mıfîn adıyla şerhetmiş (Fas 1292; Hı- 
nus 1293; Kahire 1305, 1306, 1330) daha 
sonra da Muhtaşarü'd-Dürri'ş-şemîn 
ve'l-mevridi'I-mu c în adıyla kısaltmıştır 
(Kahire 1301, 1303, 1305; Tunus 1301). 
Üzerine ayrıca birçok şerh ve hâşiye yazı¬ 
lan (Brockelmann, II, 699-700) el-Mürşi- 
dü'l-mıfîri'm çeşitli baskıları yapılmıştır 
(Fas 1262, 1317; Kahire 1300; ayrıca bk. 
a.g.e., II, 700). 2. Fethu'l-mennân el- 
mervî bi-Mevridi'z-zam’ân. Harrâz’ın 
resmü’l-mushafa dair Mevridü'z-zam- 
’ân adlı eserinin şerhidir. Bazı nüshala¬ 
rı Fas’ta Karaviyyîn Kütüphanesi’nde (nr. 
225,230,858) ve Temgrût’ta Dârü’l-kütü- 
bi’n-Nâsıriyye’de (nr. 822,1724,1969) bu¬ 
lunmaktadır. 3. el-İ c lân bi-tekmîli Mev- 
ridi'z-zam’ân. Aynı eser için yazılmış kırk 
altı beyitlik bir tekmiledir. Yukarıdaki şer¬ 
hin anılan nüshaları içinde yer aldığı gibi 
Merakeş’te Hizânetü İbn Yûsuf’ta (nr. 229/ 
4) Zevâ’idü'l-Mevrid adıyla bir nüshası 
mevcuttur. 4. Tenbîhü'l-hullûn c ale'l- 
flân bi-tekmîli Mevridi'z-zam’ân. el- 
Plân’m şerhi olup Zekeriyyâ Umeyrât’ın 
tahkikiyle yayımlanmıştır (Beyrut 1415/ 
1995 | Deltlü’l-hayrân'm sonunda]). 5. Ri- 
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sâle (ürcûze) iî 'ameli'r-rubi'l-mücey- 
yeb. Astronomiye dair 130 beyitlik ese¬ 
rin bir nüshası Viyana’da bulunmaktadır 
(. DMBİ IV, 170). Muhammed b. Ali el-Ağ- 
zâvî el-Fâsî tarafından yapılan İthâfü'l- 
mübâşiT adlı şerhi basılmıştır (Fas 1317). 
6. Marızûme fi'l-fıkh. Bir nüshası Rus¬ 
ya Şarkiyat Enstitüsü'ndedir (a.g.e., IV, 
170). 7. Şifâ'ü'l-kalbi'l-cerîh bi-şerhi 
Bürdeti'l-medîh. 8. Manzûme fi'l-itbâ' 
ve't-tevkid (son üç eserin yazma nüsha¬ 
ları için ayrıca bk. Brockelmann, II, 700). 
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ffi! Muhammed Eroğlu 

F İBN ÂŞÛR, Muhammed Fâzıl " ' 
(,Ji>UII a&scjo i jjAlc ^1) 

Muhammed el-Fâzıl b. Muhammed 
et-Tâhır b. Muhammed et-Tûnisî 
(1909-1970) 

^ Tunuslu ilim ve fikir adamı. ^ 

2 Şevval 1327’de (17 Ekim 1909) Tunus’¬ 
ta doğdu. Aslen Faslı olup bir kolu Tunus’a 
yerleşen ve pek çok âlim yetiştiren Âşûr 
ailesine mensuptur. Babası ve dedeleri 
gibi İbn Âşûr lakabıyla anılmıştır. İlk eği¬ 
timini Uınus’un önde gelen âlimlerinden 
olan babası Muhammed Tâhir’den alan 
İbn Âşûr aile çevresinde cereyan eden İl¬ 
mî sohbetleri, siyasî tartışmaları ve ede¬ 
bî nükteleri dinleyerek yetişti. Kur’ân-ı 
Kerîm’i ve Arapça’nın gramerine dair el- 
Ecrûmiyye ile el-Eliiyye'yt ezberledi. 
Daha sonra özel hocalardan Fransızca öğ¬ 
rendi. Zeytûne Oniversitesi’ndeki öğrenci¬ 
lik yıllarında Fransa’ya gitti (1926). 1930’- 
da Zeytûne'den mezun oldu ve 1932’de 
bu üniversitede yardımcı öğretim üyesi 
olarak görevlendirildi. Aynı yıl ikinci de¬ 
rece ve 1935’te birinci derece Mâliki mü¬ 
derrisi oldu. 1930’da, bir kültür cemiyeti 
olan Haldûniyye'de adını lakap olarak al¬ 
dığı Kâdî el-Fâzıl üzerine bir konferans 
verdi. 1931 yılında Kuzey Afrika Talebeleri 


Kongresi’ne katıldı. Haldûniyye Cemiyeti’- 
nin düzenlediği bu toplantıda Tunus’un 
Zeytûne, Fas’ın Karaviyyîn üniversitele¬ 
rindeki öğretimin ıslahına dikkat çekerek 
Arapça öğretiminin yeniden düzenlenme¬ 
si gerektiğini vurguladı. 

1938'de Tunus millî hareketine karşı 
sömürgeci güçlerin saldırısı sırasında ha¬ 
yatını kaybeden birçok Tunuslu’nun anı¬ 
sına emperyalizme meydan okuyan bir 
şiir yazdı. 11. Dünya Savaşı yıllarında edebî 
ve İlmî çalışmalarına bir süre ara verdi. 
1943’te Süreyya dergisinde hicrî XIV. 
yüzyılda yaşayan Tunuslu meşhur şahsi¬ 
yetlerin biyografilerini yazdı. el-Mebâ- 
hiş dergisinde de İbn Haldûn’la ilgili ya¬ 
zıları yayımlandı (1944). Babasının ikinci 
defa Zeytûne Üniversitesi rektörlüğüne 
dönüp başlattığı ıslahat programlarını 
devam ettirdiği sırada Haldûniyye Cemi¬ 
yeti başkanlığına getirildi (1 945 ), İslâm 
âlemini eski itibarına kavuşturma gayret¬ 
lerine katkıda bulunmak amacıyla İslâm 
Araştırmaları Enstitüsü'nü kurdu. Bu ens¬ 
titüde konferanslar verdi. el-Hizbü’l-hür- 
rü’d-düstûrî’nin 1946 yılında yapılan kong¬ 
resine Tunus’un tam bağımsızlığa kavuş¬ 
masını, Arap Birliği’ne ve Birleşmiş Mil- 
letler’e katılmasını isteyen bir bildiri 
sundu. Bunun üzerine devletin iç ve dış 
güvenliğini tehlikeye soktuğu gerekçesiy¬ 
le birçok kişiyle birlikte tutuklandıysa da 
bir hafta sonra serbest bırakıldı. 1951 yı¬ 
lında tarihçi Haşan Hüsnî Abdülvehhâb ve 
babası ile birlikte İstanbul’da toplanan 
XXII. Milletlerarası Müsteşrikler Kongre¬ 
si’ne, daha sonra da çeşitli tarihlerde Pa¬ 
ris, Küveyt, Şam gibi merkezlerde yapılan 
milletlerarası İlmî kongre ve toplantılara 
katıldı. 1953'te Mâlikî müftüsü, 1961’- 
te Şeriat ve Usûlüddin Fakültesi dekanı, 
ardından Tunus müftüsü oldu. 1 Nisan 
1970’te vefat etti; cenaze namazını ba¬ 
bası kıldırdı. 

İslâm birliği ve müslümanların Batı em¬ 
peryalizmi karşısında uyanıp direnmele¬ 
ri konusunda Muhammed Abduh ve Ce- 
mâleddîn-i Efgânî iie aynı paralelde ha¬ 
reket eden İbn Âşûr birçok bakımdan 
Mehmed Âkif Ersoy’u hatırlatır. Dinin top¬ 
luma dinamizm kazandıran en büyük güç 
kaynağı olduğunu, etkili ve uygun bir me¬ 
totla anlatılması halinde toplum hayatı¬ 
na düzen vereceğini, bunun da ancak ic- 
tihad faaliyetlerinde bulunmakla gerçek¬ 
leşeceğini söylemiş, bundan dolayı ictihad 
kapısının açık tutulması gerektiğini sa¬ 
vunmuştur. 

İbn Âşûr’a göre tek bir kaynaktan çıktı¬ 
ğı için dinin mahiyetinde bölünme ve ih- 
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tiiâf söz konusu olamaz. Bu bakımdan din 
felsefî teorilerden farklılık arzeder. Dinî 
konulardaki ihtilâfların sebebi dinin özün¬ 
de olmayan bazı şeylerin sonradan dine 
karıştırılmasıdır. İslâm’ı etkili bir metot¬ 
la anlatma konusunda da bazı düşünce¬ 
ler ortaya koyan İbn Âşûr, asıl meselenin 
insanları İslâmiyet’e davet ederken ger¬ 
çekçi metodu bulabilmek olduğunu söy¬ 
ler. İslâm insanı düşünmeye çağırmak¬ 
tadır. İslâm’ın ruhu tefekkür ve istidlâl, 
malzemesi ise bütün ilimlerdir. Her ilmin 
usul ve metoduna göre ondan faydalan¬ 
mak gerekir. Pozitif ilimlerle naklî ilimler 
arasında kopukluk ve âhenksizlik değil 
aksine sıkı bir bağ vardır. Bu gerçeğin an¬ 
laşılması halinde din-dünya, fikir-inanç, 
düşünce-pratik arasındaki fark ortadan 
kalkacak, din-ilim uyuşmazlığı vehmi de 
son bulacaktır (Muhtâr b. Ahmed Ammâr, 
s. 151 vd.). 

Öte yandan İbn Âşûr Batı hukukunun 
İslâm hukukundan etkilendiğini. Batı hu¬ 
kuk kitaplarında yer alan birçok terimin 
fıkıh mezheplerinin ortak terimleri oldu¬ 
ğunu ileri sürmüş, bu konudaki görüşle¬ 
rini Kahire Mecmau’l-lugati'l-Arabiyye’- 
nin otuz dördüncü toplantısında sundu¬ 
ğu “Mâlikî Mezhebinde Fıkıh İstılahları” 
başlığını taşıyan ve mezheplere ait terim¬ 
lerin doğuşu, gelişmesi ve mezhepler ara¬ 
sındaki farklı ictihadların sebepleri üze¬ 
rinde duran tebliğinde açıklamıştır. Ayrı¬ 
ca Avrupa’da bilim ve tekniğin gelişme¬ 
sinin İslâm dünyasındaki etkilerine de 
dikkat çekmiş, bazı ıslahat hareketlerinin 
müslümanların gözünü açtığını, artık İs¬ 
lâm'ın hayata hâkim olması için fikrî ze¬ 
minin hazır olduğunu, bu yolda Kur’an’- 
dan ve onun tefsirlerinden ilham almak 
gerektiğini özellikle belirtmiş, örnek ola¬ 
rak da el-Menâr tefsirini göstermiştir. 

Eserleri. 1. el-Kâdî el-Fâzıl (Tunus 
1930). Haldûniyye Cemiyeti’nde verdiği 
konferansın metnidir. 2. Filistin el-vata- 
nü'l-kavmîli'l-'Arab (Tunus 1367/1948). 
3. el-Hareketü'l-edebiyye ve'l-ükriyye 
iî Tûnis (Kahire 1956; Tunus 1972). Müel¬ 
lifin sekiz konferansının metinlerini ihti¬ 
va etmektedir. 4. Erkânü nehdati’l-ede- 
biyye bi-Tûnis (Tunus 1965). Tunus’ta 
XIX. yüzyılın sonlan ile XX. yüzyılın başla¬ 
rında gözlenen edebiyat ve fikir hareket¬ 
leriyle belli başlı şahsiyetlerine dairdir. 5. 
A'lâmü'l-fikri'l-İslâmî iî târîhi'l-Mağ- 
ribi'l-'Arabî (Tunus 1965). 6. et-Teisîr ve 
ricâlüh (Tunus 1966). Tefsir ilminin doğu¬ 
şu, önemli tefsir kitapları, müfessirlerin 
vasıfları, bilhassa Âlûsî, Cemâleddîn-i Ef¬ 
gânî ve faaliyetleri, Muhammed Abduh 
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ve el-Menâr tefsiri gibi konuları ihtiva 
eden eser İsmail Cerrahoğlu tarafından 
Ankara Üniversitesi İlahiyat Fakülte¬ 
si Dergisi ’nde geniş şekilde tanıtılmıştır 
(XVI (19861, s. 203-211). 7. el-Vahdetü'l- 
İslâmiyye ev mes’eletü't-tekârub bey- 
ne'l-müslimîn (Tunus 1966). 8. et-Tekaş- 
şüf ü'l-İslâm (Tunus 1968 [konferans]). 
9. Mevkıîü'd-dîn mine'lülm ve'l-ah- 
lâk (Tunus 1968 [konferans]). 10. Teıâci- 
mü'l-aHâm (Tunus 1970). Eserde Tunus¬ 
lu bazı âlimlerin hayatı anlatılmaktadır. 
11. Dirâsât İslâmiyye min vahyi ley¬ 
le ti'1-kadr (Tunus 1971 (konferans)). 12. 
el-Muhâdaratü'1-Mağribiyyât (Tunus 
1974). Çeşitli konularla ilgili yedi konfe¬ 
rans ihtiva etmektedir. İbn Âşûr ayrıca 
Ebû Ali el-Kâlî’nin Kitâbü Ef'ai’ini neşre 
hazırlamış, eser ölümünden sonra yayım¬ 
lanmıştır (Tunus 1972). 
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İBN ÂŞÛR, Muhammed Tâhlr 

(ysUaJI Mu ı ıjjl ) 

Ebû Abdillâh Muhammed et-Tâhir 
b. Muhammed b. Muhammed 
eş-Şâzelî b. Abdilkâdir 
b. Muhammed b. Âşûr 
(ö. 1284/1868) 

Tunuslu müftü, edip ve şair. 

1230’da (1815) Tunus'ta doğdu. İslâmî 
ilimler alanında önemli şahsiyetler yetiş¬ 
tiren İbn Âşûr ailesine mensuptur. Ailenin 
bilinen en eski atası olan ve Fas’ın Mera- 
keş şehrinde bulunan İdrîsîler’in soyun¬ 
dan gelen Âşûr 1030 (1621) yılında Endü¬ 
lüs'ten Fas’a göç etti. Burada Selâ şeh¬ 
rine yerleşen Âşûr’un oğlu Muhammed, 
1055’te (1645) göç ettiği Tlınus’ta ailenin 
birçok ilim adamı yetiştiren kolunu teşkil 
etti. 

İbn Âşûr, küçük yaşta babasını kaybe¬ 
dince büyük kardeşi Şeyh Muhammed 
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Hamde’nin himayesinde büyüdü. Zeytû- 
ne Medresesi'nde yüksek tahsilini tamam¬ 
ladıktan sonra (1259/1843) aynı medre¬ 
seye müderris olarak tayin edildi (1262/ 
1846). Nahiv, belâgat, fıkıh usulü, hadis 
ve Fars edebiyatı üzerine verdiği dersler 
öğrenciler arasında büyük ilgi uyandırdı. 
1267’de (1851) Tunus Valisi Ahmed Paşa 
tarafından kâdıikudât seçildi. Hukuk bil¬ 
gisinden ve kanunları uygulamada gös¬ 
terdiği hassasiyetten dolayı mahallî yöne¬ 
timlerden destek ve takdir gördü. Vali 
Muhammed Sâdık Paşa zamanında 1277’- 
de (1860-61) Mâlik? müftüsü tayin edildi. 
Aynı yıl müdürlüğüne getirildiği Evkaf 
İdaresi’nde vakıfların ıslahına çalıştı ve 
beytülmâle nezaret etti. 15 Şevval 1277’- 
de (26 Nisan 1861) açılan el-Meclisü’l-ek- 
ber’e başkan yardımcısı seçildi. Valinin 
danışma meclisi olan el-MeclisüT-hâss’ın 
da üyesi olan İbn Âşûr daha sonra nakîbü- 
leşraflık görevini üstlendi. Yetiştirdiği öğ¬ 
renciler arasında Vezir Muhammed Azîz 
Bû Attûr, Vezir Yûsuf Caît, Şeyhülislâm 
Ahmed İbn Hâce, dil âlimi Sâlim Bû Hâ- 
cib. Şeyhülislâm Mahmûd b. Hâce, müftü 
Muhammed en-Neccâr, tarihçi Muham¬ 
med Bayram el-Hâmis, Şeyhülislâm Ah¬ 
med Küreyyim ve müftü Hüseyin b. Hü¬ 
seyin sayılabilir. Öğrencilerine karşı bir 
hâmi ve bir arkadaş gibi davranan İbn 
Âşûr onlara tefekkür ve eleştiri mantığı 
kazandırmaya çalıştı. Servetinin çoğunu 
satın aldığı kitaplara harcadı. İbn Âşûr, 
21 Zilhicce 1284’te (14 Nisan 1868) Tu¬ 
nus’ta vefat etti. Dedesi Muhammed Şâ- 
zelî b. Âşûr’un zâviyesinde Sîdî Aii ez-Ze- 
vâvî hazîresine defnedildi. Şeyh Kâbâdû 
onun için bir mersiye yazmıştır. 

Geleneksel anlayış doğrultusunda dil 
ve fıkıhla ilgili birçok esere şerh, hâşiye 
ve ta’lik yazdığı için daha ziyade dilci ve 
hukukçu olarak tanınan İbn Âşûr geniş 
edebiyat kültürü olan bir yazar, iyi bir 
şair ve hatiptir. İbn Sehl’in müveşşahına 
nazîre olarak yazdığı müveşşahı çok be¬ 
ğenilmiştir. Muhammed es-Senûsî tara¬ 
fından derlenmiş ğir kısım şiirlerini ihti¬ 
va eden mecmuanın bir nüshası Tunus el- 
Medresetü’l-Haldûniyye Kütüphanesi’n- 
de bulunmaktadır ( DMBİ, IV, 172). 

Eserleri. 1. Hediyyetü'l-enb ilâ aşda- 
ki'l-habîb (Haşiye‘alâ Şerhi Katri’n-ne- 
dâ) (Kahire 1296/1877). İbn Hişâm en- 
Nahvfnin Katrü'n-nedâ ve bellü'ş-şa- 
dâ adlı nahve dair eserine yine kendisinin 
yazdığı şerhe hâşiye olup 1958’deki Tu¬ 
nus millî eğitim reformuna kadar ders 
kitabı olarak okutulmuştur. 2. Şifö’ü'i- 
kalbi'l-cerîh bi-Şeıhi Bürdeti'l-medîh 


(Kahire 1296/1877). Bûsîrî’nin Kaşîdetü'l- 
bürde’ sine İbn Merzûk el-Hatîb.tarafın¬ 
dan yazılan şerhin ihtisarıdır. 3. Hâşiye 
‘alâ Haşiye ti İbn Sa c d el-Hacerî c alâ 
Şerhi'l-Üşmûnî‘ale’l-Elfiyye. Müellifin 
öğrencisi Ahmed Küreyyim tarafından 
derlenmiştir. 4. Tekârir c alâ Hâşiyeti'ş- 
Şabbân ‘alâ Şerhi'l-Üşmûnî ‘ale’l-El- 
fiyye. Tamamlanmamış bir eserdir. 5. 
el-Ğayşü'l-İlrîki (Hâşiye'ale’s-Siyâlkû- 
tî ‘ale’l-Mutauuel). Hatîb el-Kazvînî’nin ef- 
Telhîş’ ine Teftâzânî tarafından yazılan 
el-Mutawel adlı şerhe Abdülhakîm es- 
Siyâlkûtî’nin yazdığı hâşiyeye hâşiyedir. 
Tamamlanmamış olan eserin bir nüshası 
Tunus Zeytûne Kütüphanesi’nde bulun¬ 
maktadır. 6. Hâşiye c alâ Şerhi'l-Üşâm 
li-Risâleti'l-beyân. Ebü’l-Kâsım es-Se- 
merkandî’nin el-İsti‘âre adlı risâlesine 
İsâmüddin el-İsferâyînî tarafından yazı¬ 
lan şerhe hâşiyedir. 7. Hâşiye c alâ Şer- 
hi'l-Mahallî li-CemH'l-cevûmi‘. Tâced- 
din es-Sübkî’nin Cem c u'l-cevâmi‘ ine Ce- 
iâleddin el-MahalIî tarafından yazılan şer¬ 
he hâşiye olup tamamlanmamıştır. 8. 
Künnâşe. Bazı fıkhî konularla ilgili notlar 
olup torunu Muhammed Tâhir b. Âşûr’un 
kütüphanesinde (Tunus) bir nüshası bu¬ 
lunmaktadır. 9. et-Ta c Iîkât. Müellifin Şa- 
hîh-i Müslim’e dair açıklamalar mahiye¬ 
tindeki notlarından ibarettir (bu eserler 
için bk. Muhammed Mahfûz, III, 303; DMBİ, 
IV, 172). 
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İM Atİlla ÇetIn 

İBN ÂŞÛR, Muhammed Tâhir 
(ysUail Auu t ^vl) 

Muhammed et-Tâhir b. Muhammed 
b. Muhammed et-Tâhir et-Tûnisî 
(1879-1973) 

Tunuslu ilim ve fikir adamı, 
müfessir, fakih, 

f Arap dili ve edebiyatı âlimi. ^ 

Tunus’ta doğdu. Fas asıllı olup gittikleri 
Endülüs’ten göç ederek Selâ’ya (Fas), da¬ 
ha sonra bir kolu Tunus'a yerleşen Âşûr 
ailesine mensup olduğundan dedeleri gi¬ 
bi İbn Âşûr lakabıyla anıldı. Yetişmesinde, 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 



İBN Â$ÛR, Muhammed Tâhir 


Cem’iyyetü’l-evkaf reisi olan babası Mu¬ 
hammed b. Muhammed Tâhir ile anne 
tarafından dedesi olan başbakan Mu¬ 
hammed ei-Azîz Bû Attûr’un ayrı bir ye¬ 
ri vardır. İlk öğrenimini Muhammed Bû 
Attûr’un gözetimi altında tamamladı; 
1892'de bir orta ve yüksek öğretim kuru¬ 
mu olan Zeytûne Camii’ne girdi. Zekâsı 
ve üstün kabiliyetiyle dikkati çektiği için 
kendisine özel bir program uygulandı. Ön¬ 
ce Şeyh Sâlih eş-Şerif in derslerine devam 
etti. Daha sonra Şeyh Sâlim Bû Hâcib'den 
Kastallânî'nin İrşâdü's-sârî' sini, İbnü’ş- 
Şeyh diye bilinen Ömer b. Ahmed'den 
Beyzâvî’nin Envârü't-Tenzîl'ini, Muham¬ 
med b. Neccâr’dan kelâma dair el-Mevû- 
kıf'ı okudu, tbrâhim el-Mârginî, Muham¬ 
med b. Yûsuf, Muhammed en-Nahtî, Mah- 
mûd İbnü’l-Höca gibi daha pek çok âlimin 
derslerine devam etti. 1899’da tamamla¬ 
dığı yüksek öğrenimi esnasında Fransızca 
öğrendi. 1903 yılında Zeytûne Üniversite- 
si'nde ikinci derece öğretim elemanı kad¬ 
rosuna tayin edildi. 0 sırada Tlmus'a gelen 
Muhammed Abduh'un konferans ve soh¬ 
betlerine katıldı. Alışverişte muhayyerlik 
konusunda yaptığı çalışmayı tamamlaya¬ 
rak aynı üniversitede birinci derece kad¬ 
roda öğretim üyesi oldu (1905). Bundan 
sonra da önde gelen âlimlerden ders oku¬ 
mayı sürdürdü ve icâzetler aldı. Üniversi¬ 
tede daha çok Arap dili ve edebiyatı, fıkıh 
usulü, hukuk felsefesi (makâsıdü'ş-şerîa), 
hadis ve tefsir okuttu. Ayrıca Sâdıkıyye 
Medresesi’nde 190S -1932 yılları arasında 
fâsılalı olarak on altı yıl kadar hocalık yap¬ 
tı. Bu arada oğlu Muhammed Fâzıl ve Ce¬ 
zayirli Abdülhamîd b. Bâdîs gibi pek çok 
öğrenci yetiştirdi. Zeytûne Üniversitesi 
öğretim üyeliğine tayin edildikten bir yıl 
sonra aynı üniversitenin eğitim ve öğre¬ 
timinden sorumlu heyette hükümet tem¬ 
silcisi oldu. 1908’de Tunus Millî Eğitim 
programlarının ıslah edilmesi için kuru¬ 
lan komisyonun üyeliğine, 1911’de Yük¬ 
sek Vakıflar Meclisi ve Toprak Karma Ko- 
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misyonu üyeliklerine getirildi. Üniversite 
reformu için çeşitli tarihlerde (1910,1924, 
1933) kurulan komisyonlarda çalıştı; ısla¬ 
hatçı fikirleriyle yeni düzenlemelerin yo¬ 
lunu açtı. 

İbn Âşûr, üniversitedeki görevi ve aka¬ 
demik faaliyetleri yanında 1913'ten iti¬ 
baren on yıl Mâliki kadılığı yaptı. 1924’te 
Meclis-i Şerl’de Mâliki müftüsü ve baş- 
müftü vekili, üç yıl sonra da başmüftü 
oldu; aynı zamanda Zeytûne Üniversite¬ 
sinin eğitim ve öğretiminden sorumlu 
dört kişiden oluşan ilmi kurulun da üyeli¬ 
ğine getirildi. Osmanlılar'ın Tunus’u fet¬ 
hinden itibaren şeyhülislâmlık makamı¬ 
na Hanefî başmüftü tayin etme gelene¬ 
ğine 1932’de son verilmesi üzerine ilk Mâ¬ 
liki şeyhülislâmı oldu. Aynı yıl Zeytûne Üni¬ 
versitesine rektör tayin edildi. Üniversi¬ 
tede yapmak istediği yeniliklere karşı çı¬ 
kanların başlattığı öğrenci hareketleri yü¬ 
zünden bir yıl sonra rektörlükten alındıy¬ 
sa da 1945'te aynı göreve yeniden getiril¬ 
di ve 1952’ye kadar bu görevde kaldı. Ül¬ 
kede cereyan eden siyasî olaylar ve bun¬ 
ların üniversite çevresindeki etkileriyle 
baş gösteren kargaşa ve huzursuzluğa 
rağmen reform faaliyetlerinden tâviz ver¬ 
mediği için ikinci defa rektörlük görevine 
son verildiyse de 1956’da üçüncü defa 
rektörlüğe getirildi. Aynı projeyi uygula¬ 
maya devam ederek 1960 yılına kadar gö¬ 
revini sürdürdü. 

i 950’de Kahire Mecmau’l-lugatii-Ara- 
biyye’ye, 1955’te Şam el-Mecmau’l-ilmiy- 
yü’l-Arabî’ye üye seçilen İbn Âşûr, Küveyt 
Vezâretü’ş-şuûni’l-İslâmiyye tarafından 
hazırlanan el-Mevsû c atü 7-M/u'yye’nin 
telif çalışmalarına katıldı. 1951 ’de İstan¬ 
bul’da yapılan milletlerarası müsteşrik¬ 
ler kongresinde bulundu. Hac farizasını 
ifa ettikten sonra çeşitli İslâm ülkelerine 
ve Avrupa’ya seyahatler yaptı. 1968’de 
arkadaşı Haşan Hüsnî Abdülvehhâb ile 
birlikte en yüksek seviyede kültür liyakat 
nişanı aldı. İslâmî konulardaki başarıla¬ 
rından dolayı 1972 ve 1973 yıllarında Tu¬ 
nus cumhurbaşkanlığı tarafından ödül¬ 
lendirildi. Hayatı boyunca İlmî çalışma¬ 
larını, fikrî mücadeleleri ve faaliyetlerini 
aralıksız sürdüren İbn Âşûr 12 Ağustos 
1973’te başşehir Tunus’ta vefat etti ve 
Zellâc Mezarlığı’na defnedildi. 

İbn Âşûr, İlmî ehliyeti yanında düşün¬ 
celeriyle de dikkat çekmiş, çalışmalarını 
Kur’an ve Sünnet’in anlaşılması ve müs- 
lümanların çeşitli meselelerinin çözümü 
üzerinde yoğunlaştırmıştır. Kur’ân-ı Ke- 
rîm’in İlmî tefsirini benimseyenler arasın¬ 
da yer almış, Kur’an’m her çağda muha¬ 



taplarının kültür ve anlayış seviyelerine 
uygun düşen bir üslûba sahip olduğuna 
inanmıştı {Tefsiri!’t-tahnroe't-tenutr, 1,44- 
45). Kur’ân-ı Kerîm’in, hitaplarında çoğun¬ 
luğu ümmî olan Araplar’ı ve onların an¬ 
layış seviyelerini esas aldığını, dolayısıyla 
sonradan ortaya çıkan ilimleri ona izâfe 
etmenin yanlış olacağını iddia eden Şâtı- 
bî’yi (ö. 790/1388) eleştirmiştir. İbn Âşûr’a 
göre Kur’an, Araplar’ın ümmîliğini onay¬ 
lamak için değil onların seviyelerini yük¬ 
seltmek için gelmiş sonsuz bir mûcizedir; 
onda, her çağdaki İlmî inkişafların kazan¬ 
dırdığı anlayışlara uygun bilgilerin bulun¬ 
ması tabiidir. Her devrin ve her toplumun 
insanları ondan nasibini almalıdır. Engin 
ve derin mânaları çok özlü olarak ifade 
etmesi ve günü gelince bunların daha iyi 
anlaşılır olması Kur’an’m bir başka mûci- 
zevî yönünü teşkil eder (a.g.e., a.y.). 

Onun ısrarla üzerinde durduğu husus¬ 
lardan biri de dinin hükümlerinde göze¬ 
tilen ana gayeler ve hikmetler şeklinde 
özetlenebilecek olan makâsıdü’ş-şerîa ko¬ 
nusudur. Makâşıdü'ş-şerfati'l-İslûmiy- 
ye adlı eseriyle Şâtıbî’den yaklaşık altı asır 
sonra bu konuya tekrar dikkat çeken İbn 
Âşûr. gerek Kur’an ve Sünnet lafızlarının 
(nas) anlaşılmasında ve olaylara uygulan¬ 
masında gerekse hakkında nas bulunma¬ 
yan durumlarla ilgili hükümlere ulaşma¬ 
da makâsıd ilmine ayrı bir önem atfeder. 
Şâriin hükümleri sevkederken gözettiği 
ana gayeler ve hikmetler bilinmediği tak¬ 
dirde nasları anlama, yorumlama ve icti- 
had faaliyetinin eksik olacağını belirtir. 
Onun anılan eseri bu önemi vurgulama¬ 
yı, Usûlü'n-nizâmi'l-ictimâ c î ti'l-İslâm 
adlı eseri de aynı bakış açısını İçtimaî ha¬ 
yatı düzenleme ve ıslah etme projesinde 
bir metot olarak uygulamayı amaçlar. 
İbn Âşûr, şâriin hükümleri koyarken belli 
amaçlar gözettiği noktasından hareketle 
Hz. Peygamber’in söz ve uygulamalarının 
da hukukî gayeleri açısından bazı ayırım¬ 
lara tâbi tutulması gereğinden söz eder; 
dinin taabbüdî nitelikteki hükümlerinin 
öylece korunması, muâmelât alanında ta- 
abbüdîlik sınırının en aza indirilmesi ge¬ 
rektiği üzerinde durur. Muâmelâtla ilgili 
hükümlerde ta’lîlin yapılmayışının ve hu¬ 
kukun ana gayesinin göz ardı edilmesinin 
İçtimaî hayatı sıkıntıya düşüreceğine ina¬ 
nır ( Makâşıdü’ş-şerfati’l-Islâmiyye,s. 13- 
14, 22-23,44-47). 

İbn Âşûr’a göre fıkıh usulü, kendisin¬ 
den yaklaşık iki yüzyıl önce tedvin edilen 
fürûa ait hükümleri teyit ve temellendir- 
meyi, şâriin lafızlarını ve bu lafızların ni¬ 
teliklerini dil ve mantık kurallarına ağır- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


333 


İBN ÂSÛR, Muhammed Tâhir 


lık vererek açıklamayı konu edindiğinden 
şer’î hükümlerin hikmetlerini ve huku¬ 
kun ana gayelerini izah etmeyi amaçla¬ 
yan makâsıd ilmine ayrıca ihtiyaç vardır. 
Klasik fıkıh usulü kitapları makâsıd ilmi¬ 
ne çok az yer verir ve hukukun hikmet ve 
gayesini anlamada yetersiz kalır. Öte 
yandan fakihlerin istidlâ! ve ta’Iîlleri usul 
kaidelerini örneklendirmede, hukuk 
mantığını ve cedel tekniğini geliştirme¬ 
de yardımcı olabilirse de özellikle muâme- 
lât alanında hukukun amaçlarını araştı¬ 
ranlar ve İçtimaî ıslahat projeleri üreten¬ 
ler açısından yararlı olmayabilir ( a.g.e ., s. 
5-9). 

İbn Âşûr makâsıd konusuna, İzzeddin 
İbn Abdüsselâm ve Şehâbeddin el-Karâfî 
gibi az sayıda ilim adamının eğildiğini ha¬ 
tırlattıktan sonra bu konuda sadece Şâ- 
tıbî’nin müstakil bir eser ortaya koyduğu¬ 
nu, onun da gereksiz açıklamalarla sözü 
uzatıp bazı meseleleri birbirine karıştır¬ 
dığını ve bir kısım mühim gayeleri dikkat¬ 
ten kaçırdığını, bu yüzden hedeflenen 
amacın gerçekleşmemiş olduğunu söyler. 
Şâtıbî’nin bu konudaki ciddi katkılarını 
ve kendisinin onu izlediğini inkâr etme¬ 
mekle beraber onun yaptıklarını naklet¬ 
me veya özetleme gibi bir yol da tutmaya¬ 
cağına dikkat çekerek kendi çalışmasının 
bu alanda yenilik getirme hedefini vur¬ 
gular. Gerçekten de İbn Âşûr’un Maköşı- 
dü'ş-şerfati'l-İslâmiy ye’yi üç bölüme 
ayırıp ilk bölümde hukukta gaye proble¬ 
minin önemine ve hükümlerin gayelerini 
belirleme çalışmalarının metodolojisiyle 
ilgili bazı temel meselelere dikkat çekme¬ 
si, ikinci bölümde hukukî düzenlemelerin 
tamamına veya büyük çoğunluğuna hâ¬ 
kim olan amaçları, üçüncü bölümde de 
belli başlı hukuk dallarında ön plana çıkan 
hedefleri ayrı ayrı ele alması, bu alanda 
sistematik çalışma yapmak isteyenler için 
ufuk açıcı bir plan sağlamıştır. Ancak bu 
alandaki çalışmaların can damarı sayıla¬ 
bilecek olan “hükümlerin gayelerini belir¬ 
leme metotlarını özel bir başlık altında 
incelemesine rağmen (a.g.e., s. 19-23) bu 
konuda sağlam kriterler geliştirebildiğini 
söylemek kolay olmadığı gibi faydalandığı 
birçok örneğin hararetle savunduğu ke¬ 
sin veya kesine yakın ilkeler ortaya konul¬ 
ması çabalarının karakteriyle bağdaştırıl¬ 
maz nitelikte olduğu görülür. İbn Âşûr’un 
da konuyu selefleri olan Şâtıbî, Necmed- 
din et-Tûfî, İbn Abdüsselâm gibi ilke ba¬ 
zında ele aldığı ve lafızcı yoruma bu üs¬ 
lûpta bir eleştiri getirdiği, makâsıd konu¬ 
sunda genel tesbit ve kategorik ifadeler¬ 
le yetindiği, ayrıntıya inip ilkelerin örnek- 


lendirilmesine geçtiğinde de (a.g.e., s. 
143-207) fıkhın klasik doktrin ve kurum- 
larını merkeze alıp bunlara makâsıd ve 
hikmet açısından bazı açıklamalar getir¬ 
mekle yetindiği görülür (geniş bilgi ve de¬ 
ğerlendirme için bk. İsmâil el-Hasenî, s. 
129-225,439-442). 

Gerek eserlerinde gerekse çeşitli vesi¬ 
lelerle yaptığı İlmî ve fikrî mahiyetteki ko¬ 
nuşmalarında İslâm’ın insan fıtratına en 
uygun din olduğunu, getirdiği tevhid aki¬ 
desi, toplum düzeni ve yüce ahlâk kural¬ 
larıyla kıyamete kadar ideal din olma 
özelliğini devam ettireceğini anlatan İbn 
Âşûr, gerçek bir İslâm toplumunun ahlâ¬ 
kî temellere dayandığından söz ederek 
ferdin yetişmesi, ahlâkî üstünlükleri, hak 
ve sorumlulukları üzerinde durmuş ve 
ancak böyle fertlerden meydana gelen 
bir toplumun devlet olma liyakatini kaza¬ 
nacağını ifade etmiştir. Ona göre müslü- 
man olmak için Allah’ın birliğine ve sıfat¬ 
larına iman etmek ve O'na karşı gelmek¬ 
ten sakınmak (takva) yeterlidir. Bu çer¬ 
çeveyi korumak kaydıyla müslümanlar 
inançlarında hürdür. Selefi, Eş’arî, Mâtü- 
rîdî, Mu’tezilî, Hâricî, Zeydî, İmâmî... hep¬ 
si -bazıları hatalı da olsa- müslümandır. 
İslâm birliğini de bu anlayış temin eder 
( Usûlü'n-nizâmi’l-ictimâ c îfi’1-İslâm, s. 172). 
Öte yandan İbn Âşûr, İslâm’ın yönetim bi¬ 
çiminin kendi kurallarına göre oluşan bir 
demokrasi, yani demokrasinin özel bir 
şekli olduğunu öne sürer (a.g.e., s. 213). 

Genç yaşından itibaren Tunus’un me¬ 
seleleriyle ilgilenmeye başlayan İbn Âşûr 
öncelikle eğitim ve öğretimin ıslah edil¬ 
mesi, adalet ve yargı işlerinin yeniden dü¬ 
zenlenmesi gerektiğini düşünmüş, Zey- 
tûne Üniversitesi'nin eğitim öğretim iş¬ 
lerinden sorumlu heyetinde görevlendi¬ 
rildiğinde ilk işi bu alandaki düşünceleri¬ 
ni bir rapor halinde hükümete sunmak 
olmuştur. Bu raporda yer alan tekliflerin 
bir kısmı hemen uygulamaya konuldu. 
Daha sonra eğitim öğretim programları¬ 
nın ıslahı için kurulan komisyonda üye 
iken de ikinci bir rapor hazırlayarak önce 
ilk öğretimin ıslah edilmesini ve bu mak¬ 
satla Kayrevan, Süse, Sefâkus, Tevzer, 
Kafsa gibi beş ayrı şehirde İslâmî eğitim 
veren ilköğretim okulları açılmasını öner¬ 
di. Ayrıca Zeytûne Üniversitesi’nin klasik 
ilimlerini de yeni bir anlayışla ele aldı: ders 
programlarına Arapça dil bilgisi, fizik, 
kimya ve cebir derslerini ilâve etti. Tu¬ 
nus’un dış dünya ile irtibatını sağlayarak 
millî ve mânevî değerleri korumak şartıy¬ 
la eğitimi modern bir yapıya kavuşturmak 
istedi. Tunus bağımsızlığına kavuştuktan 


sonra (1956) üçüncü defa Zeytûne’nin 
rektörü olduğunda da üniversite eğiti¬ 
minin iyileştirilmesi yönünde çabalarını 
sürdürdü; ülkenin yargı ve adalet işleri¬ 
nin ıslahında önemli katkıları oldu. 

Mücadeleci bir kişiliğe sahip olan İbn 
Âşûr, ülkenin bağımsızlığa kavuşması ve 
kalkınması yönünde önemli gayretler 
gösterdi. Tunus’un ve diğer birçok İslâm 
ülkesinin yıllarca Batılı devletlerin işgali 
altında kalması ve işgalci güçlerin bu ül¬ 
kelerde yaptığı tahribat onu derinden 
etkilemişti. Emperyalizmin her çeşidine 
karşı amansız bir mücadeleye girerek 
kendisi gibi düşünen diğer vatanperver¬ 
lerle birlikte ön saflarda yer aldı: ülkede 
ve ülke dışında çeşitli faaliyetlerde bulun¬ 
du. İbn Âşûr ilim, fikir, hareket ve müca¬ 
dele adamı; mücahid ve müceddid bir 
âlim olmanın yanında tevazu, sabır, me¬ 
tanet, himmet, zühd ve takvâ gibi ahlâkî 
güzellikleri de nefsinde taşıyan bir şahsi¬ 
yete sahipti. 

Eserleri. İbn Âşûr’un tefsir, hadis, fıkıh, 
fıkıh usulü, Arap dili ve edebiyatına dair 
telif, şerh ve hâşiye türünde kırka yakın 
eseri olup yayımlanmış eserlerinin başlı- 
caları şunlardır: 1 . et-Tahrîr ve’t-ten- 
vîr*. Otuz cilt halinde yayımlanan eser¬ 
de (Tunus 1978,1984), çeşitli tefsir mese¬ 
lelerinin ele alındığı 130 sayfalık bir mu¬ 
kaddimeden sonra mushaftaki sıraya gö¬ 
re âyetler tefsir edilmiş, belâgat nükte¬ 
leri açıklanmış, önceki müfessirlerin işa¬ 
ret etmedikleri bazı hususlara yer verile¬ 
rek hem klasik hem de çağdaş anlayış 
ortaya konulmaya çalışılmıştır. 2. Keş- 
fü'l-muğattû fi'l-me c ânî ve'l-elfâzı’l- 
vâkı'ati fi'l-Muvatta 5 (Tunus 1975; Ce¬ 
zayir 1975). İmam Mâlik’in ei-Muvaffa 5 
adlı eserinin şerhidir. 3. en-Nazarü'l-fe- 
sîh "inde madâ^ikı'l-enzâri ü'l-Câmfi'ş- 
şahîh (Tunus 1979; Libya 1979). Şahîh-i 
Buhârî’üe izaha muhtaç gördüğü bazı 
konu ve kavramları açıkladığı bir eserdir. 
4. Usûlü'n-nizâmi'l-ictimâ c î fi'l-İslâm 
(Tunus 1964, 1977, 1985, 1989; Cezayir 
1977). İki bölümden meydana gelen eser¬ 
de telif sebebinin anlatıldığı uzun bir gi¬ 
rişten sonra birinci bölümde fertlerin ıs¬ 
lahı konusu ele alınmış; inancın, düşün¬ 
cenin ve amellerin düzeltilmesi, İlmî çalış¬ 
ma. kadınların toplumdaki yeri gibi konu¬ 
lar işlenmiştir. İkinci bölümde toplumun 
ıslahı, İslâm birliği ve kardeşliği, siyasî 
sistem gibi konular üzerinde durulmuş¬ 
tur. 5. Makâşıdü'ş-şerfati'l-İslâmiyye 
(Tunus 1945-1946, 1978; Cezayir 1985).İlim 
âleminde büyük ilgi uyandıran ve üç bö¬ 
lümden meydana gelen eserde İslâm hu- 
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kukunda hükümlerin ana gayeleri konusu 
çeşitli açılardan ele alınarak tahlil edilmiş, 
fıkıh kültüründeki temel kavramlarla iliş- 
kilendirilmiş, son bölümde hukukun ana 
gayeleri konusundaki genel teori ve ku¬ 
ralların muâmelât hukukunun bazı dalla¬ 
rına tatbiki yapılmıştır. Eser Mehmet Er¬ 
doğan ve Vecdi Akyüz tarafından Türk¬ 
çe'ye tercüme edilmiştir (İstanbul 1988, 
1996). 6. Eleyse'ş-şubhu bi-karîb (Tu¬ 
nus 1967, 1988). Müellifin yirmi yedi ya¬ 
şında iken kaleme aldığı eserde İslâmî 
eğitim meseleleriyle ilgili görüşler ele alın¬ 
mıştır. 7. Tahkikat ve enzâr fi’l-KuHân 
ve's-Sünne (Tunus 1985). İbnÂşûr’a so¬ 
rulan bazı sorularla bunların cevaplarını 
ihtiva eden eser oğlu Abdülmelik tarafın¬ 
dan derlenmiştir. 8. Dîvânü’n-Nâbiğa 
ez-Zübyânî (Tunus 1976). İbn Âşûr’un 
derlemesi ve tahkikidir. 

Müellifin yayımlanmış diğer bazı önemli 
eserleri de şunlardır: Usûlü'1-inşâ’ ve'l- 
hitâbe (Tunus 1339); Hâşiyetü’t-tavzîh 
ve't-taşhîh li-müşkilûti Kitâbi't-Ten- 
kih *alâ Şerhi Tenkihi'l-fuşûl ii'l-uşûl 
li-Şihâbiddîn el-Karâfî (Tunus 1341); 
Nakdiin ‘ilmiyyün li-Kitâbi'l-İslâm ve 
uşûlü'l-hüküm (Kahire 1344); Şerhu Ka- 
şîdeti'l-Âışâ el-Ekber (Tunus 1929); Mû- 
cezü'l-belâğa (Tunus 1932); el-Vakfve 
âşâruhû ü'l-İslâm (Kahire 1937); Şer- 
hu'1-mukaddime fi'l-edebiyye li-şer- 
hi'l-îmâm el-Merzûki‘alâ dîvâni'l-Ha- 
mâse li-Ebî Temmâm (Tunus 1958,1978; 
Libya 1978; Beyrut, ts.); Kışşatü'l-mevlid 
(Tunus 1392/1972). 

İbn Âşûr’un sayısı yirmiyi bulan yayım¬ 
lanmamış veya yayım aşamasındaki eser¬ 
lerinden bazıları da şunlardır: Mecmû‘a 
ietâvâ, Mecmû'a mükâtebe fi'n-nevâ- 
zili'ş-şerHyye, Emâlî *alâ Muhtasarı 
Halil, ÂrcT ictihâdiyye, Emâlî "alâ De- 
lâhli'l-Tcûz li’l-Cürcânî, Garâ'ibü'l-is- 
tfmûl, Uşûlü't-tekaddüm ü'l-İslâm, Tâ- 
rîhu'l-’Arab (diğerleri için bk. Muham- 
medAzîzb.Âşûr, 111990],s. 45-46). Tunus, 
Kahire ve Dımaşk'ta çıkan çeşitli dergiler¬ 
de çok sayıda İlmî araştırma ve makalesi 
yayımlanmış olan İbn Âşûr, ayrıca Ebü’l- 
Kâsım el-İsfahânî’nin el-Vâzıh tî müşki- 
lâti şfri'l-Mütenebbî (Tunus 1968) ve 
Beşşâr b. Bürd’ün 7600 beyit ihtiva eden 
Dîvânü Beşşâr b. Bürdfl-III, Kahire 1369- 
1376/1950-1957, IV, Kahire 1966, ayrıca ta¬ 
mamı, Kahire 1967;Tunus 1976) adlı eser¬ 
lerini neşretmiştir. İbn Âşûr, Kitâbii Se- 
rikâti'l-Mütenebbî ve müşkili me'ânîh 
(Tunus 1970) adlı eseri İbn Bessâm eş- 
Şenterînî’ye nisbet ederek yayımlamışsa 
da M. Rıdvân ed-Dâye bunun İbnü's-Ser- 


râc eş-ŞenterînFnin Cevâhirü'l-âdâb ve 
zehâ'irü'ş-şu c arâ' ve'l-küttâb adlı ese¬ 
rinin dördüncü bölümü olduğunu tesbit 
etmiştir (bk. bibi.). 
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ffil Ahmet Coşkun 

P İBN ÂT 

(öle ^1) 

Ebû Ömer Ahmed b. Hârûn 
b. Ahmed en-Nefzî eş-Şâtıbî 
(ö. 609/1212) 

EndülüslU hadis hâfızı. 

L J 

S Şevval 542’de (27 Şubat 1148) Şâtı- 
be’de (Jativa) doğdu. Dedelerinden Ât’a 
nisbetle İbn Ât diye tanındı. Endülüs'ün 
büyük kabilelerinden Nefze'ye mensup 
olup bazı kaynaklarda Nukrî nisbesiyle 
anılması doğru değildir. İlk öğrenimi¬ 
ne Şâtıbe'de muhaddis ve fakih olan ba¬ 
basının yanında başladı. Ebü’l-Hasan Ali 
b. Muhammed b. Hüzeyl’deri kıraat dersi 
aldı. Şâtıbe Kadısı Muhammed b. Yûsuf 
b. Saâde, hâfız Uleym b. Abdülazîz, kadı 
ve muhaddis Ebü’l-Hattâb İbn Vâcib el- 


Belensî ve İbn Beşküvâl gibi âlimlerin ta¬ 
lebesi oldu. Endülüs’teki öğrenimini ta¬ 
mamladıktan sonra hacca gitti. Ardın¬ 
dan çeşitli ilim merkezlerine seyahatler¬ 
de bulunarak İskenderiye'de Ebû Tâhir 
es-Silefî ve İbnü’l-Mufaddal, Dımaşk’ta 
Ebüî-Kâsım İbn Asâkir ve Musul'da Ebü’l- 
Ferec İbnü’l-Cevzî gibi âlimlerden ilim 
tahsil etti; bir kısmından hadis rivayeti 
ve öğretimi için icâzet aldı. Kendisinden 
İbnü’i-Kattân el-Mağribî, Ebü’l-Hasan 
Sâid, hocası Ebü’l-Hattâb İbn Vâcib ve 
Ebü’l-Abbas İbn Seyyidünnâs rivayette 
bulundular. İbnü’l-Ebbâr'a Zilkade 608’- 
de (Nisan 1212) hadis rivayeti hususunda 
icâzet verdi. 

İbn Ât, Mâlikî fıkhını iyi bilmekle bera¬ 
ber daha çok hadis alanında temayüz et¬ 
ti. Rivayet ve dirayetle ilgili hadis ilimle¬ 
rine vâkıf, güvenilir bir muhaddis olup ha¬ 
dis metinlerini senedleriyle birlikte ezbe¬ 
rinden rivayet etmesiyle tanınırdı. Nesir 
ve nazmının orta seviyede olduğu belirti¬ 
len İbn Ât’m ulemâdan Abdullah b. Ab- 
durrahman b. Ebü’l-Yâbis ed-Dîbâcî hak¬ 
kında yazdığı mersiyesi meşhurdur. 

Her gün düzenlediği hadis meclislerin¬ 
de Şahîh-i Buhârî ve el-Muvattah ez¬ 
berinden okutan İbn Ât hayır işleriyle il¬ 
gilenen zâhid ve mütevazi bir kimseydi. 
Şâtıbeliler, üstün meziyetlerinden dolayı 
İbn Abdülber en-Nemerî ve onunla ifti¬ 
har ederlerdi. Benî Abdülmü’min’e (Mü’- 
minîler) mensup idareciler sık sık İbn Ât’ın 
görüşlerine başvurur, özellikle Şâtıbe şeh¬ 
riyle ilgili düzenlemelerde kendisinden 
faydalanırlardı. İbn Ât, 1S Safer 609’da 
(17 Temmuz 1212) İkâb Savaşı’nda şehid 
oldu. 

İbn Ât'ın pek çok konuda eser telif et¬ 
tiği bilinmekle birlikte bunlar günümüze 
ulaşmamıştır. Rey hâne tü'n-ne fes (te¬ 
neffüs) ve râhatü'l-enfüs fî zikri şüyû- 
hi'l-Endelüs adlı eserinde Endülüs’te 
kendilerinden öğrenim gördüğü hocala¬ 
rını, en-Nüzhe fi't-ta’rîf (ve’t-ta‘rîf) bi- 
şüyûhi'l-viche' de ise doğuya yaptığı se¬ 
yahatinde kendilerinden ilim tahsil ettiği 
hocalarını tanıttığı ve onlardan işittiği ba¬ 
zı hadislere yer verdiği belirtilmektedir. 
Birinci eser Keşfü'z-zunûn’da Reyhâne- 
tü'l-enfüs fî ‘ulemâ’i'l-Endelüs adıyla 
geçmiş, müellifin ismi ise muhtemelen 
dizgi hatası sonucu İbnü’l-Fât diye kayde¬ 
dilmiştir (I, 940). Şiirlerinden pek çoğu¬ 
nun yer aldığı bu iki eserini ihtisar ettiği 
başka bir kitabından da söz edilmekte, 
ayrıca Kitâbü't-Turer ‘ale'l-veşâ’iki'l- 
mecmû'a adlı bir çalışması olduğu kay¬ 
dedilmektedir (Nübâhî, s. 116). 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


335 



İBNÂT 


BİBLİYOGRAFYA : 

İbrıü'l-Ebbâr. et-Tekmile, Madcid 1919,1, 124- 
125; Münzirî, et-Tekmile, II, 242-243; Zehebî, 
AHâmü’n-nübelâ\ XXII, 13-14; a.mlf., Tezkire- 
tü’l-huffâz, IV, 1389-1390; a.mlf., eMİber, III, 
150; a.mlf., Târîhu’l-lslâm: sene 601-610, s. 
291; İbn Ferhûn, ed-Dibâcü'l-müzheb, Kahire 
1911, s. 59-61; İbnü'I-İmâd, Şezerât.V, 36-37; 
Nübâhî, Târîhu kudati'l-Endelüs, Beyrut 1400/ 
1980, s. 116; Makkari, Nefhu’t-tîb,H, 601-603; 
Süyûtî, Tabakâtû’l-huffâz (Lecne), s. 491; Keş- 
fü’z-zunûn, I, 940; Mahlûf, Şeceretû'n-nûr, s. 
172; îzâhu’l-meknûn, I, 605; II, 641; Hediyye- 
tü’l-‘ârifîn, I, 89; Ziriklî, el-Aflâm, 1, 265; Keh- 
hâle, Mu’’cemü'1-mffeUifin, II, 197; Abbas b. İb¬ 
rahim, e/-/‘/âm, II, 117-124; Abdülvehhâb b. 
Mansûr, Adârnd’l-mağribi’l-Arabî, Rabat 1406/ 
1986, IV, 21-23. r-ı 

İM NURİTOPALOĞLU 

r İBN ATÂ n 

(*Uac ^1) 

Ebü’l-Abbâs Ahmed b. Muhammed 
b. Sehl b. Atâ’ el-Edemî 
(ö. 309/922) 

İlk devir süitlerinden, 
muhaddis ve müfessir. 

Nisbesinden Edemli olduğu anlaşılmak¬ 
taysa da Irak, Yemen, Bahreyn ve Uman’- 
da Edem adını taşıyan çeşitli yerleşim yer¬ 
leri bulunduğundan (Yâküt, 1, 169) onun 
bu bölgelerden hangisinde doğduğunu 
tesbit etmek mümkün değildir. Ancak 
hayatını Bağdat’ta geçirmiş olmasından 
hareketle burada doğduğu söylenebilir. 

Louis Massignon ve Amir Moezzi gibi 
araştırmacılar, yaşadığı önemli olaylar ve 
bazı görüşlerinden yola çıkarak İbn Atâ’- 
nın hayatını üç döneme ayırmışlardır. On 
çocuğundan dokuzunun eşkıya (muhte¬ 
melen Karmatîler) tarafından katledilmesi 
onun hayatında dönüm noktası olmuş, 
kurduğu hadis meclisleri bu olaydan son¬ 
ra yerini tasavvuf meclislerine bırakmış¬ 
tır. Moezzi’ye göre hayatının birinci döne¬ 
mindeki görüşleri Hanbelî bakış açısını da 
dile getiren zühd anlayışına, ikinci döne¬ 
mindeki görüşleri daha çok Sünnî tasav¬ 
vuf anlayışına uygun düşmektedir; üçün¬ 
cü safha ise kendisinden birtakım şathiy- 
yelerin zuhur ettiği son dönemdir. 

İbn Atâ, Hallâc-ı Mansûr'un en sadık 
dostlarından biri olup onun idamına kar¬ 
şı çıkmış ve Hallâc gibi kendisi de zındık¬ 
lıkla suçlanmıştır. Hallâc’ın idamından kı¬ 
sa bir süre önce onun görüşlerini savun¬ 
duğu için Vezir Hâmid b. Abbas’ın huzu¬ 
runa çıkarılan İbn Atâ, ağır hakaretlere 
uğramasına rağmen yine de doğru bildi¬ 
ğinden vazgeçmeyip vezire bu gibi işlerle 
uğraşmamasını, halka yaptığı zulümlerin 
ve haksız yere gasbettiği malların hesa¬ 


bını düşünerek tövbe etmesini söylemiş, 
bunun üzerine işkence edilerek öldürül¬ 
müştür (309/922). Hallâc’m hapiste iken 
kaleme aldığı, düşünce dünyasını ortaya 
koyması açısından önemli bir eser olan 
Kitâbü't-Tavâsîn'i gizlice dışarı çıkarıp 
günümüze ulaşmasını sağlayan İbn Atâ 
olmuştur. Hallâc'ın ona hapiste iken yaz¬ 
dığı iki mektup da günümüze ulaşmıştır 
(Ahbâm’l-Hallâc, s. 118-120). 

Hanbelî mezhebine mensup, hadis, tef¬ 
sir ve beyân ilmine vâkıf, fasih konuşan 
bir zat olduğu kaydedilen İbn Atâ, Yûsuf 
b. Mûsâ el-Kattân ve Fazl b. Ziyâd’dan ha¬ 
dis almış, kendisinden de Muhammed b. 
Ali b. Hubeyş en-Nâkıd rivayette bulun¬ 
muştur. İbrâhim Mâristânî ve Cüneyd-i 
Bağdâdî gibi meşhur sûfîlerin sohbetine 
katılan İbn Atâ, fenâ ve beka nazariyesi- 
nin kurucusu Ebû Saîd el-Harrâz’ın hay¬ 
ranlık duyduğu sûfîlerdendir. Onun tasav¬ 
vuf anlayışında uzletten çok celvet hâkim¬ 
dir. İnzivâya çekilmek isteyen bir kimseye, 
daha sonra Nakşibendiyye tarikatında 
önemli bir ilke olarak benimsenen “zâhir- 
de halk ile, bâtında Hak ile” olmayı tavsiye 
etmiştir. Ona göre sûfîler tasavvufî bilgi¬ 
leri açıkça söylememeli, rumuzlarla ifade 
etmelidir. Zira bu bilgilerin ehil olmayan¬ 
lara verilmesi yanlış anlaşılmasına veya 
yanlış anlatılmasına sebep olmaktadır. 
İbn Atâ ilmi dört kısma ayırarak bunları 
marifet, ibadet, kulluk ve hizmet ilimleri 
şeklinde sıralar. En büyük gaflet Allah'tan, 
O’nun emirlerinden ve tecellîlerinden ha¬ 
bersiz olmak, en üstün itaat ise devamlı 
Allah’ı düşünmektir. Kalbin mârifet nu¬ 
ruyla nurlanması Resûlullah'a her yönüyle 
uymakla olur. Mümin olmanın yolu da ona 
uymaktan geçer. Onun yolunu takip et¬ 
mekten daha şerefli bir makam yoktur. 
Allah’ı tanımak için akıl yeterli değildir; 
akıl sadece kulluğun nasıl yapılacağını 
gösteren bir alettir. İnsanın mânevî hayatı 
için tehlikeli sayılan dünya onu âhiret kur¬ 
tuluşu için yararlı amellerden alıkoyan Bu¬ 
na göre her insanın dünyası farklı olabilir; 
kiminin dünyası saray ve mesken, kimi¬ 
ninki ticaret, kimininki güç, şöhret ve hü¬ 
kümranlık, kimininki ilim ve onunla ifti¬ 
har etme, kimininki sohbet meclisi, kimi¬ 
ninki de nefis ve nefsânî arzulardır. 

İbn Atâ, ibadete düşkünlüğüyle tanın¬ 
dığı halde kişiye gurur verip kendine gü¬ 
venmesine yol açan ibadetin onun için bir 
şer, pişmanlık ve tövbe yoluna sevkeden 
günahın da bir hayır olabileceği uyarısın¬ 
da bulunur. Ona göre takvânın zâhiri hak 
ve hukuku gözetmek, bâtını da ihlâs ve 
niyettir. Çokça namaz kılıp oruç tutmak. 


mücâhede ve muhasebede bulunmak, 
bol bol mal harcayarak hayır yapmak in¬ 
sanın derecesini yükseltmeyebilir; yüksek 
derecelere ulaşanlar her şeyden önce gü¬ 
zel huylarıyla temayüz edenlerdir. Nite¬ 
kim Hz. Peygamber Kur’an’da bu özelli¬ 
ğiyle övülerek hakkında, “Şüphe yok ki 
sen yüksek bir ahlâk üzeresin” (el-Kalem 
68/4) buyurulmuştur. İbn Atâ hakkında- 
ki bazı rivayetler onun vaktinin çoğunu 
Kur’an hatmetmekle geçirdiğini göster¬ 
mektedir. Daha sonraki dönemlerinde 
Kur’an’ı mânasına nüfuz ederek okuma¬ 
ya çalıştığı, senelerce devam ettiği halde 
bu çalışmasını bitiremediği nakledilir. 

İbn Atâ’nın âyetlerin tefsirine dair gö¬ 
rüşleri, işârî tefsirlerle tasavvufî eserlerin 
temel kaynaklarından olan Sülemfnin Ha- 
kö’iku't-tefsîr' inde geniş biçimde yer al¬ 
mıştır. Sülemî’nin tefsirinde dağınık hal¬ 
de bulunan bu görüşler Paul Nvvyia tara¬ 
fından derlenmiş ve Nuşûş şûfıyye ğay- 
ru menşûre adlı eser içinde yayımlan- 
mıştır(Beyrut 1986. s. 35-182). Burada İbn 
Atâ’nm Felak ve Nâs sûreleri dışındaki sû¬ 
relerin bazı âyetleri hakkında açıklamala¬ 
rı bulunmaktadır. Ebû Bekir Muhammed 
el-Kelâbâzî, İbn Atâ’nın fenâ derecesine 
ulaşan kimselerin beka vasıflarına tekrar 
dönüp dönmeyeceğine dair Kitâbü Av- 
deti'ş-şıfât ve bed’ihâ adlı bir eser kale¬ 
me aldığını söyler. Kaynaklarda İbn Atâ’ya 
bazı şiirler de nisbet edilmektedir. 
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İBN ATÂULLAH el-ÎSKENDERÎ 


İBN ATÂULLAH el-İSKENDERÎ 

<ıi)( fUafi ) 

Ebü’l-Abbâs (Ebü’l-Fazl) 

Tâcüddîn Ahmed b. Muhammed 
b. Abdilkerîm b. Atâillâh 
eş-Şâzelî el-İskenderî 
(ö. 709/1309) 

el-Hikemü 'I-'Atâ’iyye 
adlı eseriyle tanınan sûfî. 

L J 

İskenderiye’de doğdu. Mısır’ın fethin¬ 
den sonra buraya yerleşen Benî Cüzâm 
kabilesine mensuptur. Dedesi Abdülke- 
rîm İskenderiye’de tanınmış bir Mâliki fa- 
kihi olup İbn Atâullah’ın Letâ’ifü'l-mi- 
nen’deki ifadelerinden anlaşıldığına göre 
şiddetli bir tasawuf muhalifi idi. İbn Fer- 
hûn, onun Zemahşerf nin el-Mufaşşal ve 
et-Tehzîb adlı eserlerini ihtisar ettiğini, 
ikinci esere yedi ciltlik bir şerh yazdığını 
söyler. İbn Atâullah, Nâsırüddin İbnü'l- 
Müneyyir’den fıkıh, Muhyiddin el-Mâzû- 
nî’den nahiv, Şerefeddin Abdülmü'min 
ed-Dimyâtî’den hadis ve Muhammed b. 
Mahmûd ei-İsfahânî'den felsefe, mantık, 
kelâm tahsil etti. Fıkıh âlimi olarak tanın¬ 
dığı bu yıllarda tasavvufa karşı iken Şâ- 
zeliyye tarikatının pîri Ebü’l-Hasan eş-Şâ- 
zelî'nin halifesi Ebü’l-Abbas el-Mürsî ile 
tanıştı ve onun sohbetlerine devam et¬ 
meye başladı. Muhtemelen şeyhinin iz¬ 
niyle vaaz ve irşad için gittiği Kahire'ye 
yerleşti. Burada çevresinde, Tabakâtü'ş- 
Şâtfiyye müellifi Sübkî’nin babasının da 
katıldığı geniş bir cemaat oluştu. Aynı yıl¬ 
larda Mısır’da bulunan İbn Teymiyye ile 
İbn Atâullah ve müridleri arasında çıkan 
yoğun tartışmalar İbn Teymiyye’nin hap¬ 
se atılmasına yol açtı. İbn Atâullah, mür¬ 
şidi Ebü’l-Abbas el-Mürsî vefat ettiği za¬ 
man (686/1287) Kahire’de bulunuyordu. 
Hayatının bundan sonraki dönemini Ka¬ 
hire’de geçiren İbn Atâullah 13 Cemâzi- 
yelevvel 709’da (19 Ekim 1309) Medrese-i 
Mansûriyye’de vefat etti ve Karâfe Me¬ 
zarlığına defnedildi. 

İbn Atâullah el-İskenderî, Şâzeliyye ta¬ 
rikatının Ebü’l-Hasan eş-Şâzelî ve halife¬ 
si Ebü’l-Abbas el-Mürsfden sonra üçüncü 
büyük şahsiyetidir. Letâ'ifü'l-minen adlı 
eserindeki ifadelerden babasının Ebü’l- 
Hasan eş-Şâzelî ile görüştüğü anlaşılmak¬ 
tadır. Kendisinin Şâzelî ile görüşmüş ol¬ 
ması tarihen mümkünse de bu konuda 
kaynaklarda bilgi yoktur. 

Daha çok kitleleri derinden etkileyen 
hitabet tarzı, vaaz ve sohbetleriyle tanı¬ 
nan İbn Atâullah’ın bu özellikleri başta el- 


Hikemü'l^Atâ’iyye olmak üzere eser¬ 
lerine de yansımıştır. Eserlerinde ayrıca 
tasavvufun en derin konularına dair bil¬ 
giler bulmak mümkündür. Ancak İbn Atâ¬ 
ullah, düşüncelerini ifade ederken vah- 
det-i vücûdcu sûfîlerin tartışmalara yol 
açan tesbitlerine temas etmemiş, vah- 
det-i vücûd ile vahdet-i şühûd arasındaki 
dengeyi çok dikkatli bir şekilde korumuş¬ 
tur. Riya ve şöhretten uzak ibadet ve ta- 
at, tevekkül, teslimiyet, recâ ve ümit 
onun tasavvuf! düşüncesinin temel kav¬ 
ramlarıdır. Sözleri aşk ve cezbenin coş¬ 
kunluğuyla değil tefekkürün incelikle¬ 
riyle yoğrulmuştur. İbn Atâullah’a göre 
amel ve ibadetler birtakım şekil ve su¬ 
retlerden ibaret olup bunların ruhu âbi- 
din kalbinde bulunması gereken ihlâs 
sırrıdır. Fakr veya iftikar denilen Allah’a 
muhtaç olma hali üzerinde ısrarla duran 
İbn Atâullah haşyetle beraber olan ilmi 
en hayırlı ilim olarak görür. Onun düşün¬ 
celerinde Hakîm et-Tirmizî, Sülemî, Hâ- 
ris el-Muhâsibî, Ebû Tâlib el-Mekkî, Ab- 
dülkerîm el-Kuşeyrî ve Gazzâlî’nin tesiri¬ 
ni görmek mümkündür. 

Muhyiddin İbnü’l-Arabî ve Mevlânâ Ce- 
lâleddîn-i Rûmî gibi İbn Atâullah’ın dü¬ 
şünceleri de tasavvufî çevreleri etkilemiş¬ 
tir. Eserleri Kuzey Afrika başta olmak 
üzere bütün İslâm ülkelerinde bilinmek¬ 
tedir. Elliden fazla sûfînin tercüme ve 
şerhettiği el-Hikemü'l- c Atâ’iyye’nm şâ- 
rihleri arasında hemen her tarikattan sûfî 
vardır. Çağdaş Mısırlı âlim Ebü’l-Vefâ et- 
Teftâzânî, onu bütün yönleri ile ele alan 
bir eser hazırlamıştır (bk. bibi.). 

Eserleri. 1. el-Hikemü ’I-'Atâfyye*. 
İbn Atâullahîn, tasavvufun hemen hemen 
bütün temel konularıyla ilgili görüşlerini 
yansıtan ve yaklaşık 300 kadar hikmetli 
sözünden meydana gelen eserin (Beyrut 
1972) çok sayıda şerhi ve tercümesi bu¬ 
lunmaktadır. 2. Letâ’ifü'l-minen. Müel¬ 
lifin çeşitli tasavvufî konulardaki görüş¬ 
lerini açıkladığı geniş bir mukaddime ile 
Ebü’l-Abbas el-Mürsî ve Ebü’l-Hasan eş- 
Şâzelî’nin hayat ve menkıbelerinin anla¬ 
tıldığı on bölümden meydana gelmekte¬ 
dir. Şâzeliyye tarikatına dair en eski eser 
olma niteliğini taşıyan Lettfiiü'l-mi- 
nen’in çeşitli baskıları yapılmıştır (Tunus 
1304; Kahire 1322; nşr. Abdülhalîm Mah¬ 
mûd, Kahire 1974; nşr. Hâlid Abdurrahman 
el-Ak, Dımaşk 1992). 3. et-Tenvîr fîiskâ- 
tı't-tedbîr. Tevekkül ve teslimiyet konu¬ 
larının ele alındığı bu eser de muhtelif 
zamanlarda basılmış olup (Kahire 1281, 
1345/1926, 1970) son olarak Mûsâ Mu¬ 


hammed Ali ve Abdülâl Ahmed tarafın¬ 
dan inceleme ve notlarla birlikte yayım¬ 
lanmıştır (Kahire 1973). Eseri Müttakî el- 
Hindî Risâle-i Kifâyet-i Ehl-i Yakın adıy¬ 
la Farsça’ya tercüme etmiştir. 4. Miftâ- 
hu'l-felâh ve mişbâhu'l-ervâh. Zikir, 
halvet, tevhid ve mârifet gibi konuları ih¬ 
tiva eden eser Abdülvehhâb eş-Şa'rânî’- 
nin Letâ’ifü'l-minen adlı eseriyle birlikte 
basılmış (Kahire 1331), ayrıca Muham¬ 
med Azb tarafından da yayımlanmıştır 
(Kahire 1933). S. Tâcü'l-hrûs el-hâvîli- 
tehzîbi'n-nüfûs. İbn Atâullah’ın vaaz¬ 
larından ve müridlerine tarikat âdâbına 
dair nasihatlerinden meydana gelen eseri 
Ebü’l-Vefâ et-Teftâzânî et-Tuhfe fi't-ta- 
şavvuf, en-Nebze fi't-taşawuf, et-Ta- 
rîku’l-câdde ilâ neyli's-sa'âde adlarıy¬ 
la kaydeder. Eser et-Tenvîr fî iskâtı't- 
tedbîr'in içinde yayım!anmıştır(Kahire 
1345). 6. el-Kaşdü'l-mücerred fîma c ri- 
feti'l-ismi’l-müfred. Allah kelimesi, Al¬ 
lah’ın zât, sıfat, esmâ ve ef âli hakkında 
kelâmî tarzda yazılmış bir eserdir (Dı- 
maşk 1990). Müellifin Allah’ın ismi konu¬ 
sundaki görüşleri İbn Teymiyye tarafından 
tenkit edilmiştir. Eseri Maurice Gloton 
Traite sur le nom Allah adıyla Fransız¬ 
ca’ya çevirmiştir (Paris 1981). 7. c Unvû- 
nü't-tevfîk fî âdâbi't-tarîk. Ebû Medyen 
el-Mağribî’nin, “Yaşamanın lezzeti derviş¬ 
lerle sohbettir” anlamındaki beyitle baş¬ 
layan şiirinin şerhi olup Ahmed er-Rifâî’- 
nin el-Burhânü'l-mffeyyed adlı eseriyle 
birlikte basılmıştır (Beyrut 1408). 8. el- 
Münâcâfü'l- c AfâTyye. Tevekkül ve tes¬ 
limiyet konusunu işleyen otuz altı beyitlik 
münâcât, Paul Nwyia’nın el-Hikemü’1- 
‘Aîâ’iyye neşrinin sonunda (Beyrut 1972, 
s. 208-229) Fransızca tercümesiyle birlik¬ 
te yayımlanmıştır. 9. el-Vaşıyye ile’l-ih- 
vân bi'l-İskenderiyye. İbn Atâullah’ın 
694 (1295) yılında Kahire’den İskenderi¬ 
ye’deki müridlerine gönderdiği vasiyetnâ- 
mesi Letâ’ifü'l-minen neşirleri sonun¬ 
da yayımlanmıştır. Kaynaklar İbn Atâul- 
lah’m şiirlerinden bazı örnekler vermek¬ 
te, ayrıca altmış iki beyitlik bir kasidesi 
Letâ’ifü'l-minen, yirmi iki beyitlik diğer 
bir kasidesi et-Tenvîr fî iskatı’t-tedbîr 
neşirlerinin sonunda yer almaktadır. 

İbn Atâullah el-İskenderî’nin diğer bazı 
eserleri şunlardır: Risâle fi'l-kavâ c idi'd- 
dîniyye, MevâHz, Hizbü’n-necât, Risâ¬ 
le fi't-tasavvuf, Hizbü'n-nûr ve tamâ- 
mü’s-sürûr (Brockelmann, GAL, 11, 143- 
144). el-Murakkâ ile'l-Kudsi’l-ebkâ, 
Muhtaşaru Tehzîbi'l-Müdevvene ve 
Usûlü mukaddemâti'l-vüşûl adlı eser¬ 
leri ise günümüze ulaşmamıştır. 
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İBN ATIYYE ed-DIMAŞKİ 

(^^âioAİl ac /ol) 

Ebû Muhammed Abdullah 
b. Atıyye b. Abdillâh ed-Dımaşkî 
(ö. 383/993) 

Tefsir ve kıraat âlimi. 


L 


J 


maniye Kütüphanesi'nin eski katalogun¬ 
da kaydedilen tefsirin halen mevcut ol¬ 
madığı görülmekte. Sezgin de Ahmediy- 
ye nüshasını bulamadığını belirtmekte-- 
dir. Zemahşerî’nin el-Keşşâi’ ında, Kurtu- 
bl’nin eI-Cârrü < li-ahkâmi'l-KuHân’ ında 
ve Ebû Hayyân el-Endelüsî’nin el-Bah- 
rü'l-muhîV inde İbn Atıyye’nin bu eserin¬ 
den iktibas edilmiş bölümler bulunduğu 
ileri sürülmüştür (Sezgin, 1,105). Ancak 
bu iktibasların yapıldığı tefsirin İbn Atıy- 
ye el-Endelüsîye ait el-Muharrerü'l-ve- 
cîz mi, yoksa İbn Atıyye ed-Dımaşki’nin 
burada sözü edilen eseri mi olduğu husu¬ 
su ayrı bir inceleme konusudur. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Zehebî, Ma‘rlfetü’l-kurrâ :> ( Altıkulaç), 11, 664- 
665; a.mlf., Tânhu’l-İslâm: sene381-400, s. 64; 
İbnüT-Cezerî, Gâyetü'n-nihâye, 1, 433; Taşköp- 
rizâde, Miftâhu 's-sa‘âde, 11, 106; Brockelmann, 
GAL Suppl., I, 335; Sezgin, GAS (Ar ), 1, 104- 
105; Nüveyhiz, Mu c cemü’l-müfessinn, I, 176- 

S1 BEDRETTİN ÇETİNER 


r .. ^ i 

İBN ATIYYE el-ENDELUSI 

(^JjkiVf Öac ^1) 

Ebû Muhammed Abdülhak b. Gâlib 
b. Abdirrahmân b. Gâlib 
el-Muhâribî el-Gımâtî el-Endelüsî 
(ö. 541/1147) 

Müfessir ve kadı. 


Hayatı hakkında yeterli bilgi bulunma¬ 
maktadır. Dımaşk’ta Câbiye Kapısı deni¬ 
len yerdeki Atıyye Mescidi’nde imamlık 
yaptığı, Endülüs müfessirlerinden olan di¬ 
ğer İbn Atıyye’den (ö. 541/1147) ayırt edi¬ 
lebilmesi için kendisine İbn Atıyye el-Ka- 
dîm denildiği bilinmektedir. Arz ve semâ 
yoluyla Haşan b. Habîb, Muhammed b. 
Nadr b. Ahrem ve Ca’fer b. Hamdân en- 
Nîsâbûrf den kıraat tahsil etmiş; İbn Cev- 
sâ, Ali b. Abdullah el-Hımsî ve Ebû Ali el- 
Hadâirî'den hadis rivayet etmiştir. Ali b. 
Dâvûd ed-Dârânî, Abdullah b. Sevvâr el- 
Anesî ve Tlırfe el-Harestânî gibi şahsiyet¬ 
ler, kıraat ilminde kendisinden faydalanan 
ve rivayette bulunanlar arasında yer al¬ 
maktadır. Hadiste sika olarak değerlen¬ 
dirilen İbn Atıyye’nin âyetlerin tefsirinde 
istişhâd için ezberinde binlerce beyit bu¬ 
lunduğu rivayet edilmiştir. İbn Atıyye Şev¬ 
val 383'te (Kasım-Aralık 993) Dımaşkta 
vefat etti. 

Kaynaklar İbn Atıyye’nin bir tefsiri oldu¬ 
ğunu, Brockelmann, bu eserin Süleyma- 
niye (Âşir Efendi, nr. 35) ve Ahmediyye 
(Halep) kütüphanelerinde birer nüshası¬ 
nın bulunduğunu zikrediyorsa da Süley- 


481’de (1088) Gırnata’da (Granada) doğ¬ 
du. Soyu, Endülüs’ün fethi için bu ülkeye 
gelen Arap ordusu sancaktan Atıyye b. 
Hâlid b. Haffâf el-Muhâribî’ye dayanır. 
Atıyye’nin dedelerinin Rebîa veya daha 
kuvvetli bir ihtimalle Mudar kabilesine 
mensup olduğu kaydedilmektedir; nite¬ 
kim İbn Atıyye de dedelerinin Mudarî ol¬ 
duğunu söyler ( Fîhrisü İbn ' Atıyye, s. 60). 
Kendisine kadar bu aileden pek çok âlim 
ve idareci yetişmiştir; babası Gâlib b. Ab- 
durrahman Endülüs’te dönemin önde 
gelen muhaddis ve fakihlerindendir (Feth 
b. Hâkân el-Kaysî, ili, 636-640). 

İbn Atıyye’nin yaşadığı dönemde Kur- 
tuba (Cordoba), Mürsiye (Murcia) ve İşbîli- 
ye (Sevilla) gibi Gırnata da medreselerin 
çokça bulunduğu bir şehirdi. Burada bir 
medresesi bulunan babasından ve diğer 
âlimlerden öğrenim görmeye başlayan İbn 
Atıyye, daha on iki-on üç yaşlarında iken 
birçok hocadan çeşitli ilimlere dair icâzet- 
ler aldı. Kurtuba, İşbîliye, Mürsiye, Belen- 
siye (Valencia) ve Ceyyân (Jean) gibi şehir¬ 
lere giderek buralardaki hocalardan ders 
gördü ve çeşitli kitaplara ait icâzetler al¬ 
dı; gidemediği yerlerdeki birçok âlimden 


de kitâbet yoluyla icâzetler elde etti. Onun 
Endülüs dışına çıkmadığı konusunda itti¬ 
fak olmasına rağmen Ömer Rızâ Kehhâ- 
le’nin doğuya seyahat ettiğini söylemesi 
(Mu'cemü’l-mü’ellifin, V, 93) babasıyla onu 
karıştırmasından kaynaklanmış olmalıdır; 
nitekim babasının tahsil için Kuzey Afrika, 
Mısır, Şam ve Hicaz’a seyahatte bulundu¬ 
ğu bilinmektedir ( Fıhrisü İbn ’Atıyye, s. 
60-63; Abdülvehhâb Abdülvehhâb Fâyid, 
s. 53-54). 

İbn Atıyye tefsir, kıraat, hadis, fıkıh, 
kelâm, dil ve tarih alanlarındaki öğrenim 
hayatı hakkında bilgi verdiği el-Fihrist 
adlı eserinde otuz hocasından söz eder. 
Bunlar arasında babası Gâlib, Ebû Ali el- 
Gassânî, Ebû Ali es-Sadefî, Ebü’l-Hasan 
İbnü’l-Bâziş, Ebû Muhammed Abdurrah- 
man b. Muhammed b. Attâb el-Kurtubî, 
Ebû Bahr Süfyân b. Âsî el-Esedî ve Ebû 
Abdullah Muhammed b. Ali et-Tağlibî 
kendilerinden en fazla istifade ettiği ho¬ 
calarıdır. İbn Atıyye aynı yerde babasın¬ 
dan okuduğu eserlerin adını da kayde¬ 
der ( Fîhrisü İbn ‘Atıyye, s. 63-77). Daha 
sonra ders vermeye başlayan İbn Atıyye’- 
den çok sayıda talebe faydalanmıştır. İbn 
Hayr el-İşbîlî, İbn Medâ, Ebû Bekir İbn Tti- 
feyl (Hay b. Yakzândn müellifi), İbn Kur- 
kül. Ebü’l-Kâsım Abdurrahman b. Mu¬ 
hammed el-Ensârî el-Endelüsî, Ebû Be¬ 
kir İbn Ebû Cemre bunlardan bazılarıdır 
(talebeleri için bk. Fihrisü İbn ‘ Atıyye, 
neşredenlerin girişi, s. 15-19; Abdülvehhâb 
Abdülvehhâb Fâyid, s. 88-91). 

İbn Atıyye Murâbıtlar döneminde ya¬ 
şamıştır. Murâbıtlar’ın başlangıçta Benî 
Atıyye ailesine iyi gözle bakmadığı, hatta 
İbn Atıyye’nin babasını bir süre sürgüne 
gönderdikleri rivayet edilir. Ancak daha 
sonra ailenin Murâbıtlar’la ilişkileri dü¬ 
zelmiş, İbn Atıyye de hıristiyanlarla yapı¬ 
lan birçok savaşa, bu arada 503 (1109) 
yılında Talabîre (Talavera) Savaşı’na katıl¬ 
mış, 51 Tde (1117) Sarakusta’nın (Zara- 
goza) savunmasında bulunmuştur. İbn 
Atıyye Murâbıt melikleriyle görüşmeler 
yapıyor, savaşların durumu ve düşman¬ 
lara karşı takip edilmesi gereken strate¬ 
jilerle ilgili raporlar veriyor, hıristiyanlar 
tarafından istilâ edilen yerleri almaları 
konusunda teşvik ve uyarılarda bulunu¬ 
yordu. Uzun süre savaş ortamında bulun¬ 
masının tefsir çalışmasını etkilediği, ci- 
had âyetlerini tefsir ederken görüşlerini 
daha gerçekçi bir zemine oturttuğu gö¬ 
rülmektedir ( a.g.e ., s. 71-72). 

529 yılı Muharreminde (Kasım 1134) 
Meriye (Almeria) kadılığına tayin edilen İbn 
Atıyye burada on iki yılı aşkın bir süre gö- 
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rev yaptı. İlk yılları hıristiyanlara karşı 
parlak zaferlerle geçen Murâbıtlar’ın za¬ 
manla zayıflaması, hıristiyanlar karşısın¬ 
da üst üste yenilgiler alarak ülkeyi idare 
edemez duruma gelmesi üzerine Abdüi- 
mü'min el-Kûmî kumandasındaki Muvah- 
hidler’in 540 (1146) yılının sonlarında Mu- 
râbıtlar Devleti’ni ortadan kaldırması ve 
541’de (1147) Endülüs’ün tamamına hâ¬ 
kim olması ile İbn Atıyye’nin konumu da 
sarsıldı. Meriye halkının kendisini zındık¬ 
lıkla itham edip hakkında şikâyette bulun¬ 
ması sebebiyle (Ebû Abdullah ez-Zerkeşî, 
s. 6; Abdülvehhâb Abdülvehhâb Fâyid, s. 
75) Muvahhidler tarafından Meriye’deki 
görevinden alınarak 541 yılı başında Mür- 
siye’ye kadı tayin edildi. Ancak İbn Atıyye 
Mürsiye'ye giremeyince bu defa Batı En¬ 
dülüs’teki Lûrka’ya (Lorca) gitmek zorun¬ 
da kaldı ve 25 Ramazan 541’de (28 Şubat 
1147) burada vefat etti. Araştırmalar, 
ölüm tarihiyle ilgili olarak bir kısım kay¬ 
naklarda yer alan 542 ve 546 tarihlerinin 
yanlış olduğunu göstermektedir ( a.g.e ., 
s. 78). Onun Lûrka’ya kadı olarak tayin 
edilip edilmediği konusunda açık bilgi bu¬ 
lunmamaktadır. Ayrıca Gırnata ve diğer 
bazı şehirlerde kadılık yaptığı yolunda 
kaynaklarda yer alan bilgilerin yanlış ol¬ 
duğu sanılmaktadır. 

Biyografisine talebeleri, çağdaşlan ve 
daha sonraki âlimler tarafından yazılan 
eserlerde yer verilen İbn Atıyye’den dehâ 
derecesinde zeki ve idraki yüksek bir in¬ 
san, fıkıh, tefsir ve Arap dilinde imam, 
hâfız, edip, şair, bid’atlardan uzak duran 
bir kişi, âdil bir kadı, cesur ve atıigan bir 
kimse olarak söz edilmektedir. İbn Fer- 
hûn. Mâliki mezhebinin önde gelen âlim¬ 
lerini tanıttığı ed-Dîbûcü'l-müzheb’de 
İbn Atıyye’nin biyografisine yer vermiştir 
(11, 57-59). Nübâhî ise Târihu kudâti'l- 
Endelüs adlı eserinde onun fıkıhçılığına 
ve dinî hükümlere olan vukufuna dikkat 
çekmiştir (s. 109). Hayatına dair eserlerin 
çoğunda onun hadisçiliğine de işaret edil¬ 
miştir. Feth b. Hâkân el-Kaysî, Abdülbâkı 
el-Yemânî ve Süyûtî ise eserlerinde dilci¬ 
liği üzerinde durmuştur. 

İbn Atıyye’nin şöhreti daha çokel-Mu- 
harrerü'l-vecîz adlı tefsirinden kaynak¬ 
lanmaktadır. Çeşitli konularla ilgili görüş¬ 
lerini bu eserinde ortaya koymuş; tefsir, 
kıraat, hadis, kelâm, fıkıh, Arap dili ve ta¬ 
rih sahalarındaki yetişmişliğini bu eserin¬ 
de göstermiştir. Müfessirliği hakkında İs¬ 
lâm âlimleri övgü dolu ifadeler kullanmış 
ve bu ilimde kendisinden önceki âlimleri 
geride bıraktığını ileri sürmüşlerdir. İbn 
Teymiyye de ei-M uharrerü 7-vecîz’i, ha¬ 


disleri kullanma ve bid’atlardan uzak dur¬ 
ma bakımından Zemahşerî’nin tefsirin¬ 
den daha iyi kabul etmektedir. AncakTâ- 
berî’den yaptığı alıntıları nakletmekle ye¬ 
tinmeyip bunlar üzerinde değerlendirme 
yapmasını, özellikle Mu’tezile kelâmcıla- 
rının görüşlerini zikretmesini önemli bir 
hata olarak değerlendirmektedir (Mugad¬ 
dime fî uşûli't-tefsîr, s. 111-112; a.mlf., 
Mecmtfu fetâuâ, XIII, 361,388). İbn Ha- 
cer el-Heytemî de onun görüşlerini Mu’¬ 
tezile ile ilişkilendirmekte ve -İbn Arafe 
el-Vergammî’nin (ö. 803/1401) ifadeleri¬ 
ni kullanarak- İbn Atıyye’nin tefsirinde 
Zemahşeri’nin el-Keşşâf’ındakilerden 
çok daha zararlı yorumlar bulunduğunu 
söylemektedir (el-Fetâoa’l-hadişe, s. 242). 
Abdülvehhâb Abdülvehhâb Fâyid ise İbn 
Hacer'in bu ithamının asılsızlığını çeşitli 
delillerle ortaya koymuştur (Menhecü İbn 
‘Atıyye, s. 221-262). İbn Atıyye’yi Mu’te- 
zile’nin prensiplerine uyduğu ve âyetleri 
bu doğrultuda tefsir ettiği gerekçesiyle 
eleştiren âlimlerden biri de Şevkânî’dir 
(Fethu’l-kadir, I, 95, 251;Muhammed Ha¬ 
şan el-Gumârî, s. 124-125). Ebü Hayyân el- 
Endelüsî, el-Bahrü'l-muhît adlı tefsiri¬ 
nin mukaddimesinde (1,9-10) İbn Atıyye’- 
den söz edip onu Zemahşerî ile karşılaş¬ 
tırmıştır. Ebû Hayyân’a göre İbn Atıyye 
tefsir âlimlerinin en büyüklerindendir. 
Kaynaklardaki bilgileri tenkit süzgecin¬ 
den geçirerek ortaya koymakta büyük ba¬ 
şarı göstermiştir. İbn Haldûn da İbn Atıy- 
ye’nin müfessirliğini takdir edenlerden¬ 
dir. İbn Haldûn’a göre İbn Atıyye eserin¬ 
de kendisine kadar gelen tefsir mirasını 
özetlemiş ve doğruya en yakın bilgileri or¬ 
taya koymuş, müfessir Kurtubî de aynı 
yöntemi uygulamıştır (Mukaddime, 111, 
998). Süyûtî ise onu “kıdvetü’l-müfessi- 
rîn" sıfatıyla anmış, tefsirinin Arap diline 
vukufunu ve diğer İlmî konulardaki oto¬ 
ritesinin en güçlü şahidi olduğunu söy¬ 
lemiştir (Tabakâtü’l-müfessirîn, s. 60-61; 
a.mlf., Buğyetü’l-vu'ât, II, 73). 

İbn Atıyye tefsirinde rivayet ve dirayet 
usulünü birlikte uygulamış, gerek hadis 
kaynaklarından gerekse tefsirlerden al¬ 
dığı rivayetleri tenkit süzgecinden geçir¬ 
miş, yer yer sened ve metin kritiği yap¬ 
mıştır. Çok defa rivayetleri senedlerini 
hazfederek ilk râvisinden nakletmiştir. 
Kıraat farklılıklarına ve cümle tahlillerine 
geniş yer veren İbn Atıyye ahkâm âyetle¬ 
rinin yorumunu Mâlikî mezhebinin esas¬ 
larına göre yapmış, yer yer diğer mezhep¬ 
lerle mukayeselere de yer vermiştir. Tef¬ 
sirinde İsrâiliyyattan uzak durmakla bir¬ 
likte başka bilgilerin bulunmadığı durum¬ 


larda bazı İsrâilî rivayetleri de kullanmış, 
işârî ve bâtmî tefsire ise şiddetle karşı 
çıkmıştır. 

Eserleri. 1. el-M uharrerü 'l-vecîz fî 
tefsiri'1-kitâbi'l- c azîz. İbn Atıyye’nin ba¬ 
bası hayatta iken yazımına başladığı ve 
muhtemelen Meriye kadılığı sırasında ta¬ 
mamladığı hacimli tefsirdir. Eserin ismi 
kaynaklarda ve bazı yazma nüshalarında 
el-Vecîz veya el-Câmfu'l-muharrerü'ş- 
şahîhu'l-vecîz fî tefsîri'l-kitâbi'l-'azîz 
şeklinde de geçmektedir. Pek çok yazma 
nüshası bulunan eser (Brockelmann, GAL, 
1, 412; Suppi, 1, 732; Abdüsselâm Ahmed 
el-Kenûnî, s. 242) ilk defa Ahmed Sâdık 
el-Mellâh’ın tahkikiyle eksik olarak yayım¬ 
lanmış (I, Kahire 1974), daha sonra Fas Va¬ 
kıflar Bakanlığı tarafından on altı ciltlik 
(Muhammediye 1975-1991), Katar İslâmî 
İşler Bakanlığı tarafından da on dört cilt¬ 
lik ( Doha 1977-1991) baskıları yapılmıştır. 
Eserin tamamını, Abdüsselâm Abdüşşâfî 
Muhammed’in tahkikiyle Dârü’l-kütübi’l- 
İlmiyye beş cilt olarak yayımlamış (Bey¬ 
rut 1993), Cemâl Talebe bu baskıya bir fih¬ 
rist hazırlamıştır (Fehârisü ’l-Muharreri 7- 
uecîz fî tefsîri’l-kitâbi’Faziz, Beyrut 1415/ 
1995). Ebû Zeyd es-Seâlibî (ö. 875/1470) 
İbn Atıyye’nin tefsirini ihtisar etmiş, bazı 
yeni bilgiler ekleyerek el-Cevâhirü'l-hi- 
sân fî tefsîri'l-Kur’ân adıyla (I-III, Bey¬ 
rut 1416/1996) yeni bir tefsir meydana ge¬ 
tirmiştir (Abdülvehhâb Abdülvehhâb Fâ¬ 
yid, s. 294-299). Arthur Jeffery, el-Mu- 
harrerü 7-vecîz’in mukaddimesini mü¬ 
ellifi bilinmeyen el-Mebânî li-nazmi'l- 
me'ânî adlı bir başka eserin mukaddi¬ 
mesiyle birlikte Mukaddimetân fî * ulû- 
mi'l-Kur’ân adıyla yayımlamıştır (Kahi¬ 
re 1954). Ancak Jeffery. mukaddimenin 
pek çok yerini tahrif ettiği ve önemli ha¬ 
talar yaptığı gerekçesiyle birçok ilim ada¬ 
mının tenkidine mâruz kalmıştır (a .g.e., 
s. 84; Adnan Muhammed Zerzûr, s. 81; 
Tallâl Abdullah Mellûş, s. tâ -kâf). Eser Ab¬ 
dullah İsmâil es-Sâvî’nin tashihleriyle ye¬ 
niden basılmıştır (Kahire 1392/1972). 2. 
el-Fihrist. Bazı kaynaklarda (el-)Bernâ- 
mec adıyla geçmektedir. Müellif bu kü¬ 
çük hacimli eseri Meriye’de kadı iken 533 
(1139) yılında tamamlamıştır (tanıtımı 
için bk. Mustafa ez-Zebbâh, s. 269-271). 
İbn Atıyye’nin kendilerinden ders gördü¬ 
ğü otuz hocasından ve okuduğu ders ki¬ 
taplarından bahsettiği bu eserinde çeşitli 
ilimlere ve eserlere dair rivayet zincirle¬ 
ri de yer almaktadır. Eser Muhammed 
Ebü’l-Ecfân ve Muhammed ez-Zâhî'nin 
tahkik, tahrîc ve talikleriyle birlikte Fih¬ 
risti İbn 'Atıyye adıyla yayımlanmıştır 
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(Beyrut 1980, 1983), Bu neşrin baş tara¬ 
fına İbn Atıyye’nin hayatı, ilmî kişiliği ve 
eserlerine dair bir giriş eklenmiştir (s. 
5-56). 

İbnü’l-Ebbâr, el-Mu‘cem fî aşhâbi'l- 
Kâdi’ş-Şadefî adlı eserinde (s. 223) Me¬ 
riyeti hadis âtimi Ruşâtî’nin İbn Atıyye’yi 
tenkit amacıyla İzhârü fesâdi'l-Ttikâd 
bi-beyâni sû’i'l-intikâd adlı bir eser ka¬ 
leme aldığını, İbn Atıyye’nin de onun İk- 
tibâsü'l-envâr ve iltimâşü'l-ezhûr fî en- 
sâbi'ş-şahâbe ve ruvâti'l-âşâf ını tenkit 
için el-Ensâb adıyla bir kitap yazdığını 
kaydetmiştir. İbn Atıyye'nin el-Ensâb ad¬ 
lı bir eserinin bulunduğunu Muhammed 
Abdullah İnân da söylemektedir (Aşrü’l- 
Murâbıtîn, 1,458). İbn Atıyye’nin bazı şiir 
ve nesirlerini İbn Hâkân ve Ahmed b. Yah- 
yâ ed-Dabbî nakletmiştir (bk. bibi.). 

İbn Atıyye'nin ilmî kişiliğiyle müfessirli- 
ği üzerine birçok çalışma yapılmıştır. Bun¬ 
ların en önemlisi, Abdülvehhâb Abdülveh- 
hâb Fâyid’in Câmiatü’l-Ezher’de Men- 
hecü İbn Atıyye fî tefsiri '1-Kur'âni ’l- 
Kerîm adıyla hazırladığı doktora tezidir 
(Beyrut 1393/1973). AyrıcaSâlih Bâciye 
Abdülhak b. Atıyye ve tefsîruhû el- 
Mııharrerü i-vecîz adıyla bir doktora tezi 
(1979, el-Külliyetü'z-Zeytûniyye, Ulûmü'l- 
Kur’ân), Abdülazîz Bedevî Züheyrî İbn 
Atıyye el-müfessir ve mekânühû min 
hayâti't-tefsîr fi'l-Endelüs ( 1960, Câmi- 
atü'l-İskenderiyye, K.ülliyetü'1-Âdâb), Ati İb¬ 
rahim Ati en-Nâcim Tefsîrü İbn Atıyye: 
min evveli sûreti'z-Zâriyât ilâ âhiri 
sûreti'l-Hadîd ( 1401, Câmiatü Ümmi'l- 
kurâ, Külliyetü’ş-şerîa ve'd-dirâsâti'l-İslâ- 
miyye,ed-Dirâsâtü'l-ulyâ eş-şer'iyye), îsâ 
b. Ati el-Asîrî Mesffilü'l-hilâfi'n-nahviy- 
ye beyne Ebî Hayyân ve İbn Atıyye 
(1408, Riyad-Câmiatü'l-İmâm Muhammed 
b. Suûdel-İslâmiyye, el-Lugatü'l-Arabiy- 
ye, en-Nahv ve’s-sarf) ve İsmail Albayrak 
İbn-i Atıyye ve Tefsiri el-Muharrerü'l- 
veciz (1994, AÜ Sosyal Bilimler Enstitü¬ 
sü) adıyla birer yüksek lisans tezi hazırla¬ 
mışlardır. 
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İBN ATTÂŞ 

(criÜ&JîO 

Abdülmelik b. Attâş 
(ö. 487/1094) 

460 (1068) yılı başlarından itibaren 
yaklaşık otuz yıl süreyle 
İran’ın orta ve batı kısımlarından 
sorumlu İsfahan İsmâilî dâîsi 
(bk. ÎSMÂİLİYYE). 


İBN AVN, Abdullah 

(oy: ,y Am:) 

Ebû Avn Abdullah b. Avn 
b. Ertabân el-Müzenî el-Basrî 
(ö. 151/768) 

. Hadis âlimi. . 

66 (685) yılında Basra’da doğdu. 64 
(683) yılında doğduğu da söylenmiştir. 
Dedesi Müzeyne kabilesinin mevâlîsinden 
olduğu için Müzenî nisbesiyle de anılır. 
Enes b. Mâlik’i görmüş; Saîd b. Cübeyr, 
İbrâhim en-Nehaî, Şa’bî, Atâ b. Ebû Re- 
bâh. Haşan ı Basrî ve İbn Şîrîn gibi birçok 
ünlü kişiden hadis dinlemiştir. Kendisin¬ 
den A’meş. Şu’be b. Haccâc, Süfyân es- 
Sevrî, Abdullah b. Mübârek, Ezher b. Sa’d, 
Hüşeym b. Beşîr, Vekî’ b. Cerrâh, Yahyâ 
b. Saîd el-Kattân gibi âlimler rivayette bu¬ 
lunmuştur. Hadis münekkitleri onu gü¬ 
venilir kabul etmekte, Yahyâ b. Maîn de 
her konuda güvenilir olduğunu söylediği 
İbn Avn’ı “sebt” ve “sika” diye nitelendir¬ 
mektedir. Şu’be, eşsiz bir insan olarak ta¬ 
nıttığı İbn Avn’dan her gün hadis öğren¬ 
meyi istediğini, onun tedlîs yapmaktan 
kurtulan iki kişiden biri olduğunu söyle¬ 
mekte, İbn Avn’ın şüpheli bilgisini baş¬ 
kasının kesin bilgisine tercih edeceğini 
belirterek onun ilmine olan güvenini ifa¬ 
de etmektedir. Süfyân es-Sevrî, Hişâm b. 
Hassân, Osman el-Bettî, Muâz b. Muâz, 
Abdullah b. Mübârek gibi âlimler de onun 
bir benzerini görmediklerini, Abdurrah- 
man b. Mehdî ise Irak’ta sünneti ondan 
daha iyi bilenin bulunmadığını söylemiş¬ 
tir. Kütüb-i Sitte müelliflerinin hepsi İbn 
Avn’dan rivayette bulunmuştur. 

Hadis rivayetinde son derece titiz dav¬ 
ranan İbn Avn, yaklaşık yetmiş yıl kaldığı 
Basra’da bu sahanın önemli isimlerinden 
Eyyûb es-Sahtiyânî ve Yûnus b. Ubeyd’e 
saygısından dolayı onların vefatına kadar 
hadis rivayet etmedi. Kıraat ve fıkıh alan¬ 
larındaki bilgisiyle de tanınan İbn Avn, Re- 
ceb 151’de (Ağustos 768) Basra’da vefat 
etti. Bu tarih 150 ve 152 olarak da zikre¬ 
dilmiştir. Cenaze namazım Basra Valisi 
Cemîl b. Mahfuz el-Ezdî kıldırdı. 
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Varlıklı bir kişi olması yanında ibadet 
ve zühdüyle de tanınan İbn Avn az konu¬ 
şur. güzel giyinir, ancak gösterişten son 
derece sakınırdı. Çevresindekilere Kur’an 
okumayı, sünnete sarılmayı ve insanlara 
zarar vermemeyi tavsiye ederdi. Talebe¬ 
si Hârice b. Mus'ab onun faziletlerinden 
bahsederken yanında yirmi dört yıl kal¬ 
dığını, meleklerin onun herhangi bir ha¬ 
tasını yazmış olacağına ihtimal vermedi¬ 
ğini söylemektedir. 
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İbn avn, n 

Muhammed b. Abdülmuîn 

(^^***1! j»c ^ auu * jjjc ^l) 

Muhammed b. Abdilmuîn b. Avn 
b. Muhsin eş-Şerîf el-Hasenî 
(ö. 1274/1858) 

Mekke emîri. 

L J 

1204’te (1790) Mekke'de doğdu. Bura¬ 
nın emirliğini yıllarca elinde tutan iki bü¬ 
yük aileden Zevî Avn’a mensuptur. 1041’- 
de (1631) kısa bir süre emirlik yapan Şe¬ 
rif Abdullah b. Hasan’a nisbetle bu aileye 
Abâdile ismi de verilmiştir. 

İbn Avn uzun yıllar Türebe ve Asîr böl¬ 
gelerinin emirliğinde bulundu; ayrıca Mı¬ 
sır Valisi Mehmed Ali Paşa, Vehhâbîler 
üzerine düzenlediği sefer sırasında (1811) 
Asîr civarındaki diğer bazı bölgelerin emir¬ 
liğini de kendisine verdi. Ancak bir süre 
sonra idaresindeki kabilelerle anlaşmaz¬ 
lığa düştü ve Mehmed Ali Paşa’dan yar¬ 
dım istemek zorunda kaldı. Onun gön¬ 
derdiği kuvvetlerle birleşerek âsi kabi¬ 
leleri mağlûp ettiyse de artık emirliğini 
sürdüremedi ve Mısır’a gitti (1239/1824). 
Bu arada Mekke Emîri Şerif Yahyâ b. Sü- 
rûr’un, aralarındaki düşmanlıktan dolayı 
Şerif Şenber b. Mübârek el-Mün‘im’i öl¬ 
dürmesi üzerine (1242/1827) emirlikten 
alınmış, yeni emîr tayini işi uzayınca da 
bütün şeriflerin, kadının ve Mekke muha¬ 
fızı Ahmed Paşa’nm ittifakıyla Şerif Ab- 
dülmuttalib b. Gâlib vekâleten emirliğe 
getirilmişti. Ancak bu tayin asalet tasdi¬ 


ki için Mehmed Ali Paşa'ya yazıldığında 
paşa karara itiraz etmiş ve durumu bir 
raporla İstanbul’a bildirmesine rağmen 
emirlik için herhangi bir aday da göster¬ 
memişti; ayrıca İstanbul’dan gönderile¬ 
cek şahsa karşı çıkması da muhtemeldi. 
Bunun üzerine Bâbıâli, kendi seçtiği biri¬ 
nin adını yazması için Mehmed Ali Paşa’- 
ya isim yeri açık bir ferman gönderdi. Pa¬ 
şa fermana o sırada Mısır’da bulunan İbn 
Avn’ın adını yazdı ve böylece onu Mek¬ 
ke’ye emîr tayin etmiş oldu (Safer 1243/ 
Eylül 1827). Bu durumdan hoşlanmayan 
eski emîr Şerif Yahyâ ile emirliği onaylan¬ 
mayan Şerif Abdülmuttalib birleşerek İbn 
Avn'ı Mekke’ye sokmamaya karar verdi¬ 
lerse de onun Mısır kuvvetlerinin himaye¬ 
sinde şehre girmeyi başarması üzerine 
Tâif ve Asîr taraflarına kaçtılar. 

Mehmed Ali Paşa’nm OsmanlI Devleti’- 
ne isyanı üzerine (1831) ona mensubiyeti 
dolayısıyla İbn Avn emirlikten alınarak 
yerine Şerif Abdülmuttalib tayin edildi 
(1832). Fakat yeni emîr isyan yüzünden 
Mekke’ye giremedi. Dolayısıyla Bâbıâli’nin 
istememesine rağmen İbn Avn Mekke 
emirliğini sürdürdü. Bu tarihten sonra 
Mehmed Ali Paşa’nın emriyle çevrede is¬ 
yan halinde olan pek çok kabileyi itaat al¬ 
tına alan İbn Avn Asîr üzerine düzenlediği 
seferde ise âsilere yenildi. Emîrin bu ye¬ 
nilgiyi. Mekke muhafızı Ahmed Paşa’nın 
kendisine erzak göndermekte gösterdiği 
ihmale bağlaması yüzünden araları açıl¬ 
dı. Durumu öğrenen Mehmed Ali Paşa 
ikisini de Mısır’a çağırdı ve onları dinledik¬ 
ten sonra İbn Avn’ı haklı gördü. Ancak 
koyduğu aracılar vasıtasıyla Mehmed Ali 
Paşa’yı ikna eden Ahmed Paşa kendisinin 
Mekke’ye dönmesini ve İbn Avn’m Mısır’¬ 
da kalmasını sağladı. 

Londra Antlaşması (1840) neticesinde 
Osmanlı Devleti ile Mehmed Ali Paşa ara¬ 
sındaki anlaşmazlık sona erince İbn Avn 
Mısır’dan Mekke’ye giderek tekrar emir¬ 
lik görevini üstlendi ve antlaşmaya göre 
her ne kadar Mekke Mehmed Ali Paşa’- 
nm idaresinden çıkmışsa da İstanbul İbn 
Avn’m bu emirliğini tasdik etmek zorun¬ 
da kaldı. 1851 yılına kadar devlete pek çok 
hizmeti geçen İbn Avn, özellikle Bâbıâli’- 
nin emriyle Riyad Vehhâbî Emîri Faysal 
b. Türkî üzerine düzenlediği seferle onu 
itaat altına almayı başardı ve büyük tak¬ 
dir topladı. Bununla beraber aynı yıl oğul¬ 
larıyla birlikte İstanbul’a çağrıldı ve yeri¬ 
ne Şerif Abdülmuttalib tayin edildi. An¬ 
cak bir müddet sonra yeni emîr, Cidde Va¬ 
lisi Kâmil Paşa ile anlaşamaması ve ser¬ 
keşçe bazı hareketlerde bulunmasından 
dolayı azledilince İbn Avn tekrar emirli¬ 


ğe getirildi (26 Rebîülâhir 1272/5 Ocak 
1856). Bunun üzerine Şerif Abdülmutta¬ 
lib isyan ettiyse de yakalanarak Selânik’e 
sürüldü. 

İbn Avn 13 Şâban 1274’te (29 Mart 
1858) Mekke’de öldü ve yerine oğlu Ab¬ 
dullah Paşa getirildi. İbn Avn’ın Abdullah 
Paşa’dan başka Ali, Hüseyin, Avn, Sultan, 
Abdüilâh adlı beş oğlu ve dört kızı daha 
vardı; bunlardan Ali ve Sultan hariç di¬ 
ğerleri Mekke emirliği yapmışlardır. 

Halk İbn Avn’m idaresinden daima hoş¬ 
nut kalmıştır. Meclisi âlim ve ediplerle do¬ 
lardı; birçok şair onu öven şiirler yazmış¬ 
tı. Aslında Mehmed Ali Paşa’nın adamı 
olmakla birlikte Osmanlı Devleti’ne de sa¬ 
dakat göstermiş ve iyi hizmet etmiştir; 
bu sayede ölümünden sonra ailesi uzun 
yıllar Mekke emirliğini elinde tutmuştur. 
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İBN AYYAŞ el-MAHZÛMÎ 
(bk. MLJGİRE b. ABDURRAHMAN). 


r 


İBN AZÎME 


(iculac ^1) 

Ebu 1-Hasen Muhammed b. Abdirrahmân 
b. Muhammed el-Abdî el-İşbîlî 


(ö. 543/1148) 
Endülüslü kıraat âlimi. 


Endülüs’ün İşbîliye (Sevilla) şehrinden¬ 
dir. Ebû Abdullah Muhammed b. Abdur¬ 
rahman es-Sarakustî’den ve kıraat âlimi 
Ebû Dâvûd Süleyman b. Necâh’ın torunu 
Ebû Bekir Hâzim b. Muhammed’den çe¬ 
şitli rivayetleriyle kıraat okudu; İbnü’t- 
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Tallâ’ el-Kurtubî ve Ebû Ali el-Gassânî’- 
den hadis dinledi. Mekke’de bulunan Ebû 
Ma’şer et-Taberî'den istifade etmek için 
Ebû Ali Mansûr b. Hayrile birlikte hac 
yolculuğuna çıktı; Mısır'a ulaştığında Ebû 
Ma’şer’in ölüm haberini aldı (478/1085). 
Bu yolculuğu esnasında Kuzey Afrika, Mı¬ 
sır ve Hicaz’daki çeşitli ilim merkezlerine 
uğrayarak buralardaki âlimlerden fayda¬ 
landı. Mekke’de Rezîn b. Muâvıye, İsken¬ 
deriye’de İbn Bellime, İbnü’l-Fahhâm ve 
Ebû Abdullah el-Hadramî, Mehdiye’de 
(Tlınus) Ebû Abdullah el-Mâzerî gibi âlim¬ 
lerden kıraat ve hadis dersleri aldı. 

İşbîliye’de uzun süre imamlık yapan İbn 
Azîme pek çok öğrenci yetiştirmiş olup 
muhtelif kitapların rivayeti için onlara icâ- 
zet vermiş; oğulları Ebû Amr Ayyâş ve 
Tufeyl ile İbn Hayr el-İşbîlî, Ebû Mervân 
Ubeydullah el-İşbîlî ve Ebü’d-Dahhâk el- 
Fezârî gibi şahsiyetler onun talebeleri 
arasında yer almıştır. Bunlardan İbn Hayr 
Fehrese adlı kitabında İbn Azîme’den 
yaptığı rivayetlere yer vermiştir (1,74,419- 
420). 

Kitap ve risâlelerinin manzum veya 
manzum eserlerin şerhleri olması şiirle 
ilgilendiği kanaatini vermektedir. Sade¬ 
ce görüştüğü hocalardan rivayette bulun¬ 
maya özen göstermesi onun güvenilirli¬ 
ğiyle yorumlanmış, olgun şahsiyetiyle çev¬ 
resinde sevilen bir âlim olarak tanınmış¬ 
tır. Zehebî, İbn Azîme ve oğullarının İş¬ 
bîliye’de ilim ve kıraatteki dereceleriyle 
meşhur olduklarını belirtmektedir. Bil¬ 
hassa sesinin güzelliği ve tecvid usulleri¬ 
ne hâkimiyetiyle tanınan oğlu Ebû Amr 
Ayyâş babasının İlmî ve meslekî yolunu 
takip etmiştir. İbn Azîme Safer 543’te 
(Temmuz 1148) vefat etmiş olup bu tarih 
bazı kaynaklarda 540 olarak zikredilmek¬ 
tedir. 

Eserleri. İbn Azîme’nin Bâb fî şıfâti 
mehârici'l-hurûf adlı eserinin 900 (1495) 
yılında istinsah edilen bir nüshası Berlin 
Staatsbibliothek’te (nr. 554,4 varak) bu¬ 
lunmaktadır (el-Fihrisü’ş-Şâmil, I, 60). 
Müellifin kaynaklarda adı geçen diğer 
eserleri de şunlardır; Şerhu Kaşîdeti’ş- 
Şukrâtısî (Ebû Muhammed Abdullah b. 
Yahyâ eş-Şukrâtısî’nin sîretle ilgili kasi¬ 
desinin şerhidir); el-Fendetü'l-Hımşiy- 
ye fî şerhi'l-Kaşîdeti'l-Huşriyye (Ebü’l- 
Hasan Ali b. Abdülganî el-Husrî'nin Nâfi' 
b. Abdurrahman kıraatiyle ilgili kasidesi¬ 
nin şerhidir; İbn Hayr, son iki kitabı hocası 
İbn Azîme'den okuduğunu ve rivayeti için 
ondan icâzetaldığını ifade etmektedir); 
Urcûze fi'l-kırû’âti's-sebKitâbü'l- 
Gunye; Kitâbü'l-İfûde. 
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Sİ Abdülhamİt Bİrişik 

r İBN AZZÛZ, Muhammed Mekkî n 

(< j3jc ^1) 

Ebû Abdillâh Muhammed ei-Mekkî 
b. Mustafâ b. Muhammed 
b. Azzûz el-İdrîsî el-Hasenî 
(1853-1915) 

Tunuslu âlim. ^ 

Tunus'un Cezayir’e yakın güneybatı böl¬ 
gesinde eski küçük bir şehir olan Nefta’da 
doğdu. Hasenî nisbesiyle anılmış olma¬ 
sından şerif sülâlesine mensup olduğu 
anlaşılmaktadır. Cezayir şehrinin güney 
doğusundaki Zâb bölgesinde Biskre’ye 
bağlı küçük yerleşim birimlerinden olan 
Burc’dan göç etmiş, Halvetiyye-Hifniyye 
tarikatının kollarından Rahmâniyye tari¬ 
katına bağlı bir aileden gelen İbn Azzûz’a, 
amcası Muhammed el-Medenî tarafın¬ 
dan Ebû Tâlib el-Mekkî’den mânen feyiz 
alması temennisiyle Mekkî nisbesi veril¬ 
miş, büyük dedesi dolayısıyla da İbn Az¬ 
zûz lakabıyla şöhret bulmuştur. İlk öğre¬ 
nimini ailesinin mensup olduğu tarikat 
çevresinde tamamladı ve babasının ölü¬ 
mü üzerine (1282/1866) genç yaşta Azzû- 
ziyye tarikatının şeyhi oldu. Vezir Hayred- 
din Paşa tarafından Nefta’ya önce müftü 
(1880), daha sonra kadı olarak tayin edil¬ 
di. 1891 yılında Tunus şehrine geçerek yö¬ 
renin önemli bir eğitim kurumu olan Câ- 
miu’z-Zeytûne’de ders vermeye başladı. 
İbn Azzûz İlmî seyahat amacıyla Mısır, Hi¬ 
caz ve Şam’a gitti. Seyahat ettiği yerler¬ 
de ilim ve tasavvuf çevrelerinin yanı sıra 
siyasî ve idari çevrelerce de büyük ilgi gör¬ 
dü. Cezayir’e yaptığı çeşitli ziyaretler sı¬ 
rasında halkı işgalcilere karşı ekonomik 
boykota teşvik etmesi üzerine Fransızlar 
tarafından takibata uğradı. Bu baskılar¬ 
dan dolayı çok zengin kütüphanesiyle bir¬ 
likte İstanbul’a göç etmek zorunda kaldı 
(1895). İstanbul'a gelişinden kısa bir süre 
sonra II. Abdülhamid tarafından Dârül- 
fünun ve Medresetü’l-vâizîn’e müderris 
olarak tayin edildi. İstanbul'da vefat eden 
İbn Azzûz Beşiktaş'taki Yahyâ Efendi Der¬ 
gâhı hazîresine defnedildi. 


İbn Azzûz’un eserlerinin incelenmesin¬ 
den onun Mâliki mezhebine ve tasavvuf 
ilkelerine sıkı sıkıya bağlı olduğu anlaşıl¬ 
maktadır. Haberi sıfatların te’vil edilme¬ 
sine karşı çıkarak bu konuda Selefi bir 
yöntem takip eden müellif, evrenin yara¬ 
tılışıyla ilgili olarak Kur’an’da geçen “gün” 
kavramından bilinen günün kastedildiği¬ 
ni söylemektedir. Ona göre evliya olarak 
nitelenen kişilere melekler ilhamda bulu¬ 
nur ve bu yolla zayıf kabul edilen bazı ha¬ 
dislerin aslında sahih olduğu kendilerine 
bildirilebilir. Ayrıca şeytan, velî mertebe¬ 
sine ulaşmış bir kulu doğru yoldan çıkar¬ 
ma konusunda başarısız kalacak ve enin¬ 
de sonunda ona teslim olacaktır. Memle¬ 
ketin ıslahı, devlet ve millet işlerinin düz¬ 
gün gitmesi için örgün eğitimin önemini 
vurgulayan ibn Azzûz eğitimde en büyük 
payın fen bilimlerine ayrılmasını istemek¬ 
te, ilimle din arasında gerçekte bir çatış¬ 
ma olmadığını ifade etmektedir. 

Eserleri. İbn Azzûz akaid, tefsir, hadis 
ve fıkıh gibi dinî ilimler yanında matema¬ 
tik, astronomi ve şiirle ile de ilgilenmiş¬ 
tir. Çeşitli konulara dair risâle hacminde¬ 
ki eserlerinden bazıları Ali Rızâ et-Tûnisî 
tarafından Resâ’ilü İbn * Azzûz adıyla 
yayımlanmıştır (Dımaşk 1404/1984). Bu ri- 
sâlelerden bazıları şunlardır: 1. ! 'Akide- 
tü’l-İslâm. Müellifin Dârülfünun ve Med- 
resetü’I-vâizîn’deki hocalığı sırasında öğ¬ 
rencileri için soru-cevap tarzında hazırla¬ 
dığı muhtasar bir risâle olup (Resâ’ilü İbn 
"Azzûz, s. 75-100; Süleymaniye Ktp., İzmir¬ 
li İsmail Hakkı, nr. 3700) Mekteb-i Sultâ- 
nî muallimlerinden Rifat Bey tarafından 
Türkçe’ye çevrilmiştir (İstanbul 1328). 2. 
el-Ecvibetü ’l-Mekkiyye c ani 'l-es’ileti '1- 
Hicâziyye. Tâiften Abdülhafîz b. Osman 
el-Kârî tarafından yöneltilen Kur’an’m mo¬ 
dern bilimler ışığında tefsir edilmesine 
ilişkin kırk beyitlik soru demetine ( a.g.e., 
s. 101-105;Süleymaniye Ktp., Haşan Hay- 
ri - Abdullah Efendi, nr. 74) İbn Azzûz’un 
verdiği cevaplardan oluşan 175 beyitlik bir 
risâledir (a.g.e., s. 105-İ14). 3. Uşûlü'l- 
hadîş. Müellifin Dârülfünun ve Medre- 
setü’l-vâizîn’deki öğrenciler için hazırladı¬ 
ğı bu risâlesinin (a.g.e., s. 347-359-, Süley¬ 
maniye Ktp., İzmirli İsmail Hakkı, nr. 240) 
ilk baskısı İstanbul’da yapılmış (1 332) , di¬ 
ğer medreselere de ders kitabı olarak da¬ 
ğıtımı sağlanmıştır. 4. Hey’etü'n-nûsik 
fî enne'l-kabza fi'ş-şalâti hüve mezhe- 
bü'l-İmâm Mâlik (a.g.e., s. 31-74; Sü¬ 
leymaniye Ktp., İzmirli İsmail Hakkı, nr. 
620). Mâlikî mezhebine göre namazda kı¬ 
yam esnasında elleri bağlama konusunu 
ele alan risâle ilk defa İstanbul’da basıl¬ 
mış ( 1327), ikinci baskısı Müışidü'l-hâ*ii 
fî şalâti's-sâdil ve'l-kâbiz adlı eserin için- 
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de Kahire'de gerçekleştirilmiştir (1382). 
5. es-Seyfü'r-rabbânî fî c unuki’l-mu c - 
teıii c ale'l-ğavşi'l-Cîlânî. Ali b. Muham- 
med el-Karamânî tarafından Abdülkâdir-i 
Geylânî’ye eleştiri niteliğinde kaleme alı¬ 
nan Risûletü'l-Hakkı’z-zâhir fî şerhi 
hâli'ş-şeyh ‘Abdilkâdir adlı risâleye red¬ 
diye olarak yazılmış olup ( a.g.e., s. 137- 
254; Süleymaniye Ktp., İzmirli İsmail Hak¬ 
kı, nr. 1177), Tunus (1310) ve Bombay’da 
(1318) yapılmış iki baskısı daha vardır. 6. 
et-Tekrârü'l-mühezzeb fî halli terâci- 
mi'l-Cevheri’l-müretteb. Müellifin Tu¬ 
nus'ta iken yazıp okuttuğu astronomiye 
dairel-Cevherü'l-müretteb (fiî-Amelbi'r- 
rubHî-müceyyeb) adlı manzum risâlesi- 
nin şerhidir (a.g.e., s. 371-393). İlk defa 
Tunus'ta yayımlanan risâlenin (1302) so¬ 
nuna esere yazılan çeşitli takrizler de ek¬ 
lenmiştir (s. 393-398). Bağdatlı İsmâil Pa- 
şa’nm bazılarını kaydettiği (îzâhu’l-mek- 
nûn, 1,60, 329,614; II, 166, 183,251,436, 
477, 533, 605) İbn Azzûz’a ait eserlerin 
geniş bir listesini Ali Rızâ et-Tûnisî Resâ’i- 
lü İbn ‘Azzûz’un sonunda vermektedir 
(s. 425-429; ayrıca bk. Mahfûz, III, 384-389). 
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İM Adil Bebek 

' İBN AZZÛZ, 

Mustafa b. Muhammed 

( ^İhszt , < j 5 Jc JJİ ) 

Ebü’n-Nuhbe Mustafâ b. Muhammed 
b. Azzûz el-İdrîsî el-Hasenî 
(ö. 1282 / 1866 ) 

Halveti-Hifnî şeyhi. 

Cezayir’in güneyindeki Zâb bölgesinde 
Biskre’ye bağlı küçük bir yerleşim birimi 
olan Burc’dadoğdu. Soyu Hz. Hasan’a 
ulaşır. Babası, Halvetiyye-Hifniyye tarika¬ 


tının kollarından Rahmâniyye tarikatı şey¬ 
hi idi. Meşâyihten olan dedelerinin Burc’- 
da açtıkları zâviyede yetişen İbn Azzûz 
tahsilini burada tamamladı. Daha sonra 
Tuvelka’ya giderek babasının halifesi Ali 
b. Ömer’e intisap etti. Seyrü sülûkünü 
onun yanında tamamlayıp hilâfet aldık¬ 
tan sonra Burc’a döndü (1258/1842). Bir 
süre sonra Biskre’nin Fransız işgaline uğ¬ 
raması sebebiyle Tunus’a giderek Nefta’- 
ya yerleşti. Burada bir zâviye açıp irşad 
faaliyetine başlayan İbn Azzûz’ün, men¬ 
sup olduğu Halvetiyye tarikatının seyrü 
sülük usulünde yaptığı bazı değişiklikler 
ve kolaylaştırıcı uygulamalar çevresinde 
kısa zamanda çok sayıda dervişin toplan¬ 
masını sağladı. İsteyenlere ağır bir riyâzet 
uygularken sıradan insanlar için beş va¬ 
kit namazı yeterli görüp sadece kelime-i 
tevhid zikrine devam etmelerini tavsiye 
etmesi onun bu uygulamaları arasında¬ 
dır. 

Güçlü hitabetiyle tanınan İbn Azzûz. 
halk üzerindeki mânevî nüfuzu sebebiyle 
Tunus hükümeti tarafından 1864’te is¬ 
yan hareketi başlatan kabileleri yatıştır¬ 
makla görevlendirildi ve âsilerin lideri İbn 
Gızâhum ile görüştü. Yöredeki kabileleri 
ve yerleşim birimlerini dolaşarak bu gö¬ 
revini başarıyla yerine getirdikten son¬ 
ra hacca gitti. Hac dönüşü zâviyesinde 
irşad faaliyetine devam eden İbn Az¬ 
zûz Zilhicce 1282 (Mayıs 1866) tarihin¬ 
de Nefta’da vefat ederek zaviyesine def¬ 
nedildi. 

Kendi adına nisbetle Azzûziyye diye anı¬ 
lan tarikatının silsilesi Ali b. Ömer, baba¬ 
sı Muhammed b. Azzûz, Muhammed b. 
Abdurrahman el-Ezherî vasıtasıyla Hif- 
niyye tarikatının kurucusu Muhammed 
b. Sâlim el-Hifnî’ye ulaşır. Kaynaklarda, 
çok sayıda halife yetiştirdiği ve mensup¬ 
larının boyunlarına taktıkları beyaz teş¬ 
bihlerle tanındıkları kaydedilmektedir. Sû- 
fîliğinin yanı sıra Mâlikî fakihi olarak da 
tanınan İbn Azzûz Tunuslu meşhur âlim 
Muhammed Hıdır Hüseyin’in anne tara¬ 
fından dedesidir. 

İbn Azzûz’ün Behcetü'ş-şâ’ikin fî rav- 
zatiî-envâr li'l- c ârifîn, Risale fi’s-sülûk 
ile 't-tarîkatiî-Halvetiyye, Risâle fî me- 
nâkıbi Alî b. c Ömer et-Tuvelkl adlı eser¬ 
leri bulunmaktadır. Bunlardan tasavvufa 
dair manzum bir eser olan Behcetü'ş- 
şâ 3 ikin oğlu İbn Azzûz Muhammed Mek¬ 
kî tarafından şerhedilmiştir (Mahfûz, III, 
381). 


BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Ebü'd-Dıyâf, Ithâfü ehli’z-zamân bi-ahbâ- 
ri mülâki Tûnis ve ‘ ahdl’l-emân , Tunus 1964, 
1,142; Mahlûf, Şeceretü’n-nûr, s. 391; Hediyye- 
tü’l-‘ârifin, II, 458; îzâhu’l-meknûn, 1, 201; Keh¬ 
hâle, Mu‘cemüî-mtfellifin, III, 882; Muhammed 
Muvâide, Muhammed el-Hıdır Hüseyin: haya- 
tühû ve âşâruh, Tunus 1974, s. 22-25; L. C. 
Brown, The Tunisia of Ahmad Bey 1837-1855, 
Princeton 1974, s. 177-178; A. H. Green, The 
Tunisian Ulama 1873-1915, Leiden 1978, s. 58, 
175; Âdi! Nüveyhiz, Mu'cemü adârni'l-Cezâîr, 
Beyrut 1400/1980, s. 232-233; Mahfûz, Terâci- 
mü’l-mü’ellifîn, III, 379-381; D. S. Margoliouth. 
“Rahmâniyya", El 2 (İng.), VIII, 399. 

Ethem Cebecİoğlu 


r 

L 


İBNBÂB 

(bk. AMR b. UBEYD). 


1 

J 


İBN BÂBEŞÂZ 

(iLijb ^1) 

Ebü’l-Hasen Tâhir b. Ahmed 
b. İdrîs b. Bâbeşâz el-Mısrî el-Cevherî 
(ö. 469/1077) 

Arap dili âlimi. 


Mısır’da doğdu ve orada yetişti. Mücev¬ 
her tâciri olan babası aslen Deylemlidir. 
Dedelerinden Bâbeşâz’a (Bâb-ı Şâz / Bâb b. 
Şâz) nisbetle İbn Bâbeşâz olarak, ayrıca 
babasının vefatından sonra inci ticaretine 
devam ettiğinden Cevheri nisbesiyle anı¬ 
lır. Hatîb et-Tebrîzî, Kasım b. Muhammed 
el-Vâsıtî ve Yûsuf b. Ya’kûb en-Necîremî 
başta olmak üzere zamanının önde gelen 
âlimlerinden dil, edebiyat ve kıraat ders¬ 
leri alan İbn Bâbeşâz, ticaret için gittiği 
Bağdat’ta tahsilini ilerletme imkânı bul¬ 
du. Daha sonra tekrar Mısır’a döndü. Fa¬ 
tımî Halifesi el-Müstansır-Biflâh zama¬ 
nında Dîvân-ı İnşâ’ya kâtip olarak tayin 
edildi. Bir yandan da Fustat'takı Amr b. 
Âs Camii’nde dil ve kıraat dersleri verdi. 
Bu görevleri sırasında önemli maddî im¬ 
kânlar elde etti. Son yıllarında Dîvân-ı İn- 
şâ’daki görevinden ayrılarak zâhidâne bir 
hayat yaşamaya başlayan İbn Bâbeşâz 
günlerini Amr b. Âs Camii’ndeki odasın¬ 
da ibadetle ve eser telifiyle geçirdi. Gra¬ 
mer kuralları ile onların yorum ve tahlil¬ 
lerine, mektup yazma esasları ile imlâ ku¬ 
rallarına dair olan on beş ciltlik Ta c lîka 
fi'n-nahv adlı eserini bu dönemde kale¬ 
me aldı. Daha sonra Ta c lîku'l-ğurfe ola¬ 
rak da anılan eser vasiyet ve silsile yoluy¬ 
la üç dört nesil boyunca korunmuş, sıra¬ 
sıyla öğrencisi Muhammed b. Berekât es- 
Saîdî’den (ö. 520/1126) İbn Berrî’ye (ö. 
582/1187), ondan da Ebü’l-Hüseyin (Sel- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


543 



İBN BÂBEŞÂZ 


tü’l-Fîl) en-NahvTye intikal etmiştir. İlme 
son derece meraklı olan Mısır Eyyûbî Hü¬ 
kümdarı el-Melikü’l-Kâmil’e (1218-1238) 
kadar ulaşan eserin zamanımıza intikal 
edip etmediği bilinmemektedir. 

İbn Bâbeşâz4 Receb469'da (t Şubat 
1077) vefat etti. Fâtımî bürokrasisinde 
görev alması sebebiyle Şiî olduğuna dair 
bazı rivayetler bulunmaktadır. Muham- 
med b. Berekât es-Saîdî ve Ebü’l-Kâsım 
İbnü’l-Fahhâm öğrencileri arasında zikre¬ 
dilir. 

Eserleri. 1. ei-Mukaddimetü(’l-kâfıye- 
tü) ’l-muhsibe (’l-muhassibe/i-muhtesibe) 
fî fenni'I-‘Arabiyye. Kısaca el-Muhte- 
seb adıyla da anılan kitap genellikle “mu¬ 
kaddime” veya “muhtasar” isimleriyle ka¬ 
leme alınan ve Arap dilinin öğretiminde 
önemli yeri olan eserlerden biridir. İbn 
Bâbeşâz’ın el-Mukaddime 'sinin daha 
önce Halef el-Ahmer, Ebû Ömer el-Cer- 
mî, Ebû Ca’fer en-Nehhâs, İbn Fâris ve 
Ebû Abdullah el-Mutarriz tarafından ka¬ 
leme alınan muhtasarlardan farkı daha 
ayrıntılı olmasıdır. İsim, fiil, harf, ref, 
nasb, cer, cezm, âmil, tâbi ve hat olmak 
üzere on bölüme ayrılan eserde önce bö¬ 
lümler tanımlanmakta, daha sonra bun¬ 
lar kısımlara ayrılarak Arap gramerinde 
öğrenilmesi zaruri olan konular açıklan- 
maktadır. İbn Bâbeşâz eserin sonunda, 
gramer öğrenmek isteyenler için bu ki¬ 
tapta verilen bilgilerin yeterli olduğunu 
söyleyerek hem muhtasarının muhteva¬ 
sına ışık tutmakta hem de ana hatlarıyla 
gramer öğretiminin önemini vurgulamak¬ 
tadır. Eser, Hüsâm Saîd en-Naîmî tarafın¬ 
dan el-Mukaddimetü’l-muhsibe fî ‘il¬ 
mi 1 fı-nahv adıyla neşredilmiştir (Bağdat 
1970). Müellifin el-Hâdî (el-Cümelü’l-hâ- 
diye fî şerhi’l-Mukaddimetli-kâfiye) adıy¬ 
la şerhettiği eseri (nşr. HâlidAbdülkerîm, 
I-Ii, Kuveyt 1976-1977; nşr. Abdüllatîf Şerîf, 
Kahire 1978) Abdüllatîf el-Bağdâdî Şerhu 
Mukaddimeti İbn Bâbeşâz (manzum), 
Yahyâ b. Hamza el-Müeyyed el-Hâşır li- 
fevâ’idi Mukaddimeti Tâhir, Ahmed b. 
Osman ez-Zebîdî Şerhu Mukaddimeti 
İbn Bâbeşâz, İbn Hütayl ‘Umdetü ze- 
vi'l-himem * ale’l-Muhsibe fî ‘ilmeyi’l- 
lisân ve'i-kalem ve Abdüllatîf eş-Şercî 
el-Lümdu'l-Kâmiliyye fî şerhi Mukad¬ 
dimeti İbn Bâbeşâz adıyla şerhetmiş- 
ierdir (yazmaları için bk. Brockelmann, 
GAL, 1, 301 ■, Suppl., I, 529). el-Mukaddi- 
me, Muhtaşarü’l-Muhteseb adıyla İbn 
Usfûr tarafından ihtisar edilmiştir (Fah- 
reddin Kabâve, s. 68). 2. Şerhu Kitâbi'l- 
Cümel Wz-Zeccâcî. Zeccâcî’nin nahve 
dair el-Cümelü'l-kübrâ adlı eserinin şer¬ 
hidir (yazmaian için bk. Brockelmann, GAL 


Suppl., I, 171). İbn Bâbeşâz’ın kaynaklar¬ 
da Ta‘Iîku'l-ğurfe, Şerhu Uşûli İbni's- 
Serrâc ve Şerhu’n-Nuhbe adlı eserleri 
de zikredilmektedir. 
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İKİ Muharrem Çelebİ 

r İBN BÂBEVEYH, Ebü’l-Hasan n 

$jÎ) 

Ebü’l-Hasen Alî b. el-Hüseyn 
b. Mûsâ b. Bâbeveyh el-Kummî 
(ö. 329/941) 

İmâmiyye Şîası’nın 
önde gelen âlimlerinden. ^ 

Kum'da dünyaya geldi. Kaynaklarda do¬ 
ğum tarihi belirtilmemişse de gençlik dö¬ 
neminde on birinci imam Haşan el-Aske- 
rî'nin (ö. 260/874) hayatının son yıllarında 
kendisi hakkında tevki** geldiği yolunda¬ 
ki rivayet (Hânsârî, IV, 273) dikkate alındı¬ 
ğında 240'lı (854) yıllarda doğduğu söy¬ 
lenebilir. Çok sayıda ilim adamı yetiştiren 
Bâbeveyh (Bâbûyeh) ailesine mensup olup 
daha çok İbn Bâbeveyh Ali b. Hüseyin şek¬ 
linde, bazan da Sadûk lakabıyla anılır. Aynı 
lakapla anılan ve kendisinden daha meş¬ 
hur olan oğlu Şeyh Sadûk İbn Bâbeveyh 
ile karıştırılmaması için es-Sadûku’l-evve! 
şeklinde zikredilir. 

Hayatı hakkmdaki bilgiler çok sınırlı olan 
İbn Bâbeveyh devrindeki önemli âlimler¬ 
den fıkıh ve hadis dersleri aldı. İbrâhim 
b. Abdûs el-Hemedânî, Ahmed b. İdrîs, 
Ahmed b. Aii et-Tifiîsî, Habîb b. Hüseyin 
el-Kûfî, Haşan b. Ahmed el-Kummî, Mu¬ 
hammed b. Haşan es-Saffâr gibi hocala¬ 
rın öğrencisi oldu (diğer hocaları için bk. 


el-İmâme ue't-tebşıra, önsöz, s. 25-28). 
Şîa geleneği içinde imamlardan nakledi¬ 
len rivayetleri ezberleyerek dikkat çekti 
ve ailesinin de nüfuzuyla bunları etrafın¬ 
da oluşan halkaya yaymaya başladı. 0 sı¬ 
rada Sâmerrâ’da bulunan on birinci imam 
Haşan el-Askerî, Allah’ın rızâsına ulaşma¬ 
sı ve hayırlı çocuklara sahip olması yönün¬ 
deki duasının yanı sıra kendisine dinin ba¬ 
zı ibadet ve ahlâk prensiplerini hatırlatıp 
gece namazı kılması gerektiğini belirten 
bir mektup gönderdi (Hânsârî, IV, 273-274; 
M. Rızâ ei-Hakîmî, s. 372-373). İmamın 
mektubu ile şevki daha da artan İbn Bâ¬ 
beveyh irşad faaliyetlerine devam etti. 
Haşan el-Askerî’nin vefatından sonra 
onun Muhammed adında bir oğlunun bu¬ 
lunduğu ve babasının ölümü üzerine giz¬ 
lendiği fikrine katılarak imamın nâibi sı¬ 
fatıyla ortaya çıkan Ebû Amr Osman b. 
Saîd’i destekledi. Gizli imamın vekilliği id¬ 
diasında bulunan diğer sefirleri redde- 
den.'bir ara Kum’da oturup hem kendi¬ 
sini on ikinci imamın vekili olarak takdim 
eden hem de bazı tasavvuf! görüşler ileri 
süren Hallâc-ı Mansûr’la tartışmalar yap¬ 
tı ve onun bir daha geri dönmemek üze¬ 
re Kum’u terketmesini sağladı (Ebû Ca ¬ 
fer et-Tûsî, Kitâbü’l-Gaybe, s. 402-403). 
Ardından Irak’a giden İbn Bâbeveyh üçün¬ 
cü sefir Hüseyin b. Rûh ile görüştü. Yeni¬ 
den Kum’a döndüğünde Şiî görüşlerin ya¬ 
yılması için büyük çaba harcadı. Özellikle 
Hz. Ali’nin imâmeti konusunda muhatap¬ 
larıyla yoğun tartışmalara girerek bazı 
kimselerin Şiî düşünceyi benimsemesini 
sağladı. Bu arada Ali b. Ca’fer b. Esved 
aracılığıyla imamın sefiriyle ilişkisini de¬ 
vam ettirdi. Şiî kaynaklarında yer alan ri¬ 
vayetlere göre o zamana kadar erkek ço¬ 
cuğu olmayan İbn Bâbeveyh, Allah’ın ken¬ 
disine sâlih bir oğul vermesi için dua et¬ 
mesi niyazında bulunduğu mektubunu 
gizli imam Muhammed el-Mehdî’ye ulaş¬ 
tırılmak üzere sefire göndermiş, Muham¬ 
med el-Mehdî de sefir aracılığıyla yolladı¬ 
ğı cevabî mektubunda dua ettiğini ve Al¬ 
lah’ın yakında kendisine hayırlı iki erkek 
evlât vereceğini müjdelemiş, çok geçme¬ 
den de Muhammed (Şeyh Sadûk) ve Hüse¬ 
yin adları verilen çocukları dünyaya gel¬ 
miştir (İbn Bâbeveyh el-Kummî, Kema- 
lü’d-dîn, II, 502-503). İbn Bâbeveyh Kum’¬ 
da vefat etti ve burada yedinci imam Mû¬ 
sâ el-Kâzım’m kızı Fâtıma’nın kabrinin ya¬ 
kınında defnedildi. Türbesi günümüzde 
Kum’un önemli ziyaret yerlerinden biridir. 

İbn Bâbeveyh, başta oğulları Şeyh Sa¬ 
dûk ve Hüseyin olmak üzere çok sayıda 
öğrenci yetiştirdi. Bunlar arasında Ahmed 
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b. Dâvûd el-Kummî, Ebü’l-Kâsım Ca'fer 
b. Muhammed Kavleveyh, Hüseyin b. Ha¬ 
şan b. Muhammed b. Bâbeveyh, Selâme 
b. Muhammed b. İsmâil, Abbas b. Ömer 
b. Abbas ve Hârûn b. Mûsâ et-Tellakberî 
en meşhurlarıdır. 

On birinci imamla on ikinci imamın gay- 
bet-i suğrâ döneminde yaşayıp sefirler 
devrini idrak eden İbn Bâbeveyeh. İsnâ- 
şeriyye’nin çeşitli safhalardan geçtiği bir 
dönemde bir taraftan imamlardan gelen 
rivayetleri toplarken diğer taraftan top¬ 
lumun fıkhî meselelerini çözmeye çalış¬ 
mıştır. Kaynaklar, onun Şîa’nın önemli 
merkezlerinden Kum’un başta gelen ha¬ 
dis ve fıkıh âlimlerinden biri olduğunu 
kaydeder. Ancak İbn Bâbeveyh'in hadis- 
çiliğiyle fıkıhçılığını birbirinden ayrı gör¬ 
memek gerekir. Zira o dönemde Şîa fıkhı 
henüz gelişmemiş olduğundan İbn Bâbe¬ 
veyh re’y ve içtihada yer vermeden sade¬ 
ce rivayetler çerçevesinde fıkıh çalışma¬ 
ları yapmıştır. Şiî anlayışa göre imamlar¬ 
dan nakledilen sözler de hadis kapsamın¬ 
da değerlendirildiğinden İbn Bâbeveyh, 
bunların derleme faaliyetlerine iştirak 
etmekle kalmayıp aynı zamanda isnadla 
ilgili bazı kurallar da belirlemiştir. Oğlu 
Şeyh SadûkMen lû yahdurühü'l-fa- 
kitim mukaddimesinde faydalandığı kay¬ 
nakları zikrederken özellikle babasının da 
ismini anmaktadır. Öte yandan bölgede¬ 
ki âlimlerle imâmet konusunda tartışma¬ 
lar yapan İbn Bâbeveyh’in Muhammed 
b. Mukâtil er-Râzî ile yaptığı münazara 
meşhur olmuş ve daha sonra bazı talebe¬ 
leri tarafından kitap haline getirilmiştir. 

Eserleri. İbn Bâbeveyh'in çok sayıda 
eser yazdığı belirtilmektedir. İbnü’n-Ne- 
dîm, eserlerinden hiçbirinin adını verme¬ 
mekle birlikte oğlu Şeyh Sadûk’tan nak¬ 
len onun yazdığı kitap sayısının 200 do¬ 
layında olduğunu kaydeder (el-Fihrist, s. 
291). Günümüze birkaçı intikal eden bu 
eserlerden yirmi kadarının adı kaynaklar¬ 
da zikredilir (Necâşî, II, 89-90; Ebû Ca'fer 
et-Tûsî, el-Fıhrist, s. 123). t. Kitâbü't-Tev- 
hîd (Âgâ Büzürg-i Tahrânî, ez-Zerfa, IV, 
480). 2. el-İmâme ve't-tebşıra mine'l- 
hayre. Müellifin günümüze kadar gelen 
en önemli eseri olup imâmet ve gaybet 
konusunu ele almaktadır. Yirmi iki bab 
halinde seksen yedi hadisten oluşan eser¬ 
de Hz. Âdem’den itibaren her peygambe¬ 
rin bir vasîsi olduğu, yeryüzünün hiçbir 
zaman hüccetsiz kalmayacağı, Resûl-i Ek¬ 
rem’den sonra soyundan gelenlerin onun 
vasîsi olarak görev yapacağı belirtildik¬ 
ten sonra Hz. Ali’den başlayarak sekizin¬ 
ci imam kabul edilen Ali er-Rızâ’nın imâ- 
metiyle ilgili rivayetler sıralanır. Kendisi 


on ikinci imam Muhammed el-Mehdî dö¬ 
nemine kadar yaşadığı halde eserde di¬ 
ğer imamlarla ilgili rivayetlerin bulunma¬ 
yışı dikkat çekicidir. Bu husus, imam sa¬ 
yısını on iki ile sınırlayan düşüncenin he¬ 
nüz yeterince olgunlaşmamasından kay¬ 
naklanmış olabilir. Nitekim bu boşluğu 
doldurmak amacıyla eserin neşrinde di¬ 
ğer imamlarla ilgili rivayetler “el-Müsted- 
rek li’l-tmâme ve’t-tebşıra mine’l-hayre” 
adıyla eserin sonuna eklenmiştir (s. 98- 
142). Medresetü’l-İmâm el-Mehdî tara¬ 
fından yayımlanan eserin (Kum 1985) bir 
başka neşrini Muhammed Rızâ el-Hü- 
seynî gerçekleştirmiştir (Beyrut 1987). 3. 
Kitâbü'ş-ŞerâY. Fıkhın ana konularıyla 
ilgili olarak imamlardan nakledilen riva¬ 
yetlerin yer aldığı ve hayli hacimli olduğu 
belirtilen eserin bir kısmı Kâzımiyye’deki 
özel bir kütüphanede bulunmaktadır (Âgâ 
Büzürg-i Tahrânî, ez-Zerfa, XIII, 46-47). 4. 
Kitâbü't-Tefsîr. Müellif hakkında bilgi ve¬ 
ren bütün kaynaklarda adından bahsedil¬ 
mektedir. 

İbn Bâbeveyh’in kaynaklarda adı geçen 
diğer bazı eserleri de şunlardır: Kitûbü'l- 
Vudû 5 , Kitâbü’ş-Şalât, Kitâbü’l-Ce- 
nâ’iz, Kitûbü'l-thvân, Kitâbü'n-Nisâ 3 
ve'l-vildân, Kitâbü'n-Nikâh, Kitâbü 
Menâsiki'l-hac, Kitâbü'l-Mevâris, Ki- 
tâbü'l-Mfrâc, Kitâbü'l-Mantık, Kitâ- 
bü’t-Tıb. 
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İBN BÂBEVEYH, Şeyh Sadûk 
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Ebû Ca’fer Muhammed 
b. Alî b. el-Hüseyn b. Mûsâ 
b. Bâbeveyh el-Kummî 
(ö. 381/991) 

İmâmiyye Şîası’nca benimsenen 
dört hadis kitabından 
İkincisinin yazan, 
hadis ve fıkıh âlimi. 

L J 

Doğum tarihi kesin olarak bilinmemek¬ 
le birlikte ikinci sefir Muhammed b. Os¬ 
man’ın ölümünden sonra ve Hüseyin b. 
Rûh’un sefâretinin ilk devresinde 303 
(917-18) yılı civarında Kum’da dünyaya 
gelmiş olması kuvvetle muhtemeldir (Ke- 
mâlü’d-din ue tamâmil’n-nfme, II, 502). 
Daha çok Şeyh Sadûk ve İmâdüddin un¬ 
vanları ile tanınır. Babası, “es-Sadûku’I- 
evvel” diye anılan ve devrinin önemli âlim¬ 
lerinden biri sayılan Ebü’l-Hasan İbn Bâ- 
beveyh’tir. Hakkmdaki bir menkıbede be¬ 
lirtildiğine göre kendisi gâib imamın dua¬ 
sının bereketiyle doğmuştur (bk. İBN BÂ¬ 
BEVEYH, Ebü’l-Hasan). Bu telakki İmâmiy¬ 
ye arasında yaygın bir inanç haline gel¬ 
miştir. 

İbn Bâbeveyh’in yetişmesinde babası 
ve çok sayıda ilim adamı yetiştiren aile 
çevresi etkili oldu. Ayrıca Kum’da Muham¬ 
med b. Haşan b. Ahmed el-Velîd, Hamza 
b. Muhammed b. Ahmed gibi önemli âlim¬ 
lerden ders aldı ve onlardan hadis yanın¬ 
da diğer İslâmî ilimleri öğrendi. Devrin 
geleneğine uyarak İlmî seyahatlere çıktı 
(339/950-51). Rey’de Ebü’l-Hasan Muham¬ 
med b. Ahmed el-Esedî, Ya’küb b. Yûsuf, 
Ahmed b. Muhammed b. Sakr ve Ebû Ali 
b. Abdürabbih er-Râzî’den hadis dinledi 
ve onlara hadis nakletti. 352 (963) yılın¬ 
da Horasan’a gitti, Meşhed ve Nîşâbur’u 
ziyaret ettikten sonra aynı yıl Bağdat’a 
geçti. Burada Ebû Muhammed Haşan b. 
Yahyâ el-Hasenî, Ebü’l-Hasan Ali b. Sâbit 
ed-Devâlibî, Muhammed b. Ömer el-Hâ- 
fız ve İbrâhim b. Hârûn gibi Şiî âlimleriyle 
karşılıklı olarak hadis rivayetinde bulun¬ 
du. 354’te (965) hacca gitmek üzere Bağ¬ 
dat’tan ayrıldı, Kûfe’ye uğrayarak Hicaz’a 
ulaştı. Haccını eda ettikten sonra dönüş 
yolu üzerindeki Feyd’de bir süre kalarak 
Ebû Ali Ahmed b. Ebû Ca’fer el-Beyhakf- 
den hadis dinledi. 

Başta Nîşâbur olmak üzere Horasan 
beldelerini sık sık ziyaret etmesi sebebiy¬ 
le Necâşî ve Ebû Ca’fer et-Tûsî gibi meş¬ 
hur Şiî âlimleri tarafından İsnâaşeriyye’- 
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nin Horasan’daki yıldızı olarak kabul edi¬ 
len İbn Bâbeveyh, bununla yetinmeyerek 
Mâverâünnehir'e kadar uzanan bir seya¬ 
hate çıktı. Rey âlimleriyle kurduğu te¬ 
maslar sonucunda Büveyhî Hükümdarı 
Rüknüddevle’nin sarayına davet edilerek 
Rey’de yerleşti. Bir taraftan Şîa’nın gö¬ 
rüşleri konusunda Büveyhî hükümdarı¬ 
nın sorularını cevaplandırırken diğer ta¬ 
raftan öğrenci yetiştirme ve eser yazma 
faaliyetlerini sürdürdü. Böylece ulemâ ve 
halk nezdinde büyük bir itibar kazandı. 
Kardeşi Hüseyin b. Ali, yeğeni Haşan b. 
Hüseyin, Necâşî’nin babası Ali b. Ali b. Ah- 
med, Ebü’l-Kâsım Ali b. Muhammed, Ebû 
Abdullah Hüseyin b. Ubeydullah el-Gadâ- 
irî, Muhammed b. Süleyman el-Hamrâ- 
nî, Ali b. Haşan el-Hûzî ve Muhammed b. 
Ahmed b. Ali b. Şâzân el-Kummî onun ye¬ 
tiştirdiği çok sayıdaki öğrenciden bazıla¬ 
rıdır. İbn Bâbeveyh Rey’de vefat etti ve 
Abdülazîm el-Hasenî’nin kabrinin yakının¬ 
da defnedildi. Daha sonra üzerine kubbeli 
bir türbe yapılan kabri günümüzde bir 
ziyaret mahallidir. 

Küleynî’den sonra İmâmiyye’nin en 
önemli âlimlerinden biri olarak kabul edi¬ 
len İbn Bâbeveyh daha önceki Ahbârîler’- 
den ve özellikle Küleynî’den farklı bir yol 
takip etmiştir. Gaybet döneminin uzama¬ 
sıyla birlikte gerek Şîa bünyesinden ge¬ 
rekse dışarıdan gelen itiraz ve tenkitlere 
cevap vermiş, aklı müstakil bir delil kabul 
etmemişse de bazı aklî izahlarda bulun¬ 
maktan uzak durmamıştır. Muhalif fır¬ 
kalardan İsmâiliyye ve Zeydiyye’den ge¬ 
len tenkitleri cevaplandırırken imametin 
gerekliliği, peygamberlerle imamların 
mâsumiyeti ve gaybet konusundaki aklî 
yorumları oldukça dikkat çekicidir (mese¬ 
lâ bk. a.g.e., 1,28-40). Onun bütün bu özel¬ 
likleri yanında akıldan çok nassa ağırlık 
verdiği bilinmektedir. 

Şiî kelâmında Nevbahtîler’le başlayan 
Mu’tezilî tesirlere karşı çıkış hareketinin 
başında yer alan İbn Bâbeveyh, Mu’tezi- 
le’yi tenkit ederken bu ilimle uğraşanlar 
aleyhinde nakledilen haberlere dayanmış¬ 
tır. Bununla birlikte kelâm konularında 
akla dayalı çözümlere kısmen yer vermiş 
olması sebebiyle kendisinden sonra Şeyh 
Müfîd’le sistemleşecek olan aklî kelâmın 
oluşmasını hızlandırdığı söylenebilir. Onun 
bu özelliğinin biraz da tarihî zaruretler¬ 
den ortaya çıktığı düşünülmelidir. Zira Şiî 
âlimleri artık sadece imamlardan gelen 
haberlere dayanmakla meselelerin çözü¬ 
lemeyeceğini görmeye başlamışlardı. 


İbn Bâbeveyh’in genellikle Ca’fer es-Sâ- 
dık’a nisbet edilen rivayetlere dayandır¬ 
dığı kelâmî görüşleri şöyle özetlenebilir: 
Zâtî ve fiilî kısımlara ayrılan İlâhî sıfatlar¬ 
dan ikinci kısma girenler hâdistir. Naslar- 
da Allah’a nisbet edilen "vech" din, “cenb” 
itaat, “yed” kudret anlamına gelir. Levh 
ve kalem ise iki melek demektir. Kullara 
ait fiiller Allah tarafından yaratılmakla 
birlikte bu insanların fiillerinde mecbur 
olmasını gerektirmez. Bu sebeple cebr 
de tefvîz de yoktur, Kur’an Allah tarafın¬ 
dan yaratılıp Hz. Peygamber’e indirilmiş¬ 
tir ve âyetleri insanların ellerinde bulunan 
mushafta olduğu kadardır, fazla veya ek¬ 
sik değildir. Kur’an’da, “Ey iman edenler!” 
diye geçen bütün âyetlerle sadece Hz. Ali 
kastedilir. Cennete işaret eden her âyet 
nebîye, imamlara ve taraftarlarına ait 
müjdeleri ifade eder. Nebîlerin sayısı 
124.000 olup her birinin bir vasîsi vardır. 
Resûl-i Ekrem’in vasîsi ve müslümanların 
imamı Hz. Ali ve Hz. Hüseyin neslinden 
gelen torunlarıdır. Meleklerden üstün 
olan imamlar her türlü günahtan korun¬ 
muştur. Onların masum olduklarını inkâr 
eden kendilerini tanımamış ve dolayı¬ 
sıyla küfre girmiştir. Nasla tayin edilen 
imamların sözü Allah’ın sözü gibidir, on¬ 
lara itaat veya isyan etmek Allah’a itaat 
veya isyan statüsüne girer. Zira onlar Al¬ 
lah adına ve O’ndan gelen vahiyle konu¬ 
şurlar. On ikinci imam Mehdî el-Muntazar 
zuhur edinceye kadar muhaliflere karşı 
takıyye yapmak vâciptir. Takıyyeyi terke- 
den İmâmiyye mezhebinden ve dinden 
çıkmış sayılır. Rec’at hak olmakla birlikte 
tenâsüh bâtıldır. Kabirde sorulacak so¬ 
rulardan biri de imamın kim olduğudur. 
Âhirette peygamberlerle imamların hesa¬ 
bı Allah, ümmetlerin hesabı imamlar ta¬ 
rafından görülecektir. İmâmiyye’ye men¬ 
sup olanlara ise günahları sorulmayacak¬ 
tır. İbn Bâbeveyh’e göre İmâmiyye’ye mu¬ 
halefet eden bütün gruplar âhirette ebe¬ 
dî felâket ve hüsran içinde bulunacak, kâ¬ 
firlerle aynı âkıbeti paylaşacaklardır (Ri- 
sâletü'l-Fti kâdâti ’l-lmâmiyy e, t ü r. yer.). 

İbn Bâbeveyh Allah’ın görülmesi, va’d 
ve vaîd, peygamberlerle imamların şefa¬ 
ati, rec’at ve bedâ gibi konularda İmâmî 
rasyonalistlerle aynı görüşleri paylaşma¬ 
sına rağmen Hz. Peygamberin namazda 
yanılabileceği konusu yanında insanlara 
has ihtiyarî fiillerin yaratılmış olmasını, 
Allah’a karşı işlenen isyan fiillerinin O’nun 
kader ve kazâsı ile olduğunu belirtmekle 
akılcı ekolden ayrılmıştır. Ayrıca IV. (X.) 


yüzyılın sonlarına kadar Kur’ân-ı Kerîm’in 
tahrif edildiğine inanan birçok İmâmî âli¬ 
me karşı müslümanların elinde bulunan 
nüshanın tahriften uzak ve tam olduğu¬ 
nu savunması (a.g.e., s. 98-103) onu diğer 
Ahbârîler’den ayıran önemli bir özelliktir. 
İmâmiyye’nin itikadî görüşlerinin kökleş¬ 
mesinde önemli bir rol üstlenen İbn Bâ¬ 
beveyh’in bilhassa imâmet anlayışına, bu¬ 
na bağlı olarak âhirette imamların ve on¬ 
ların taraftarlarının durumuna ilişkin fi¬ 
kirleri, tamamen Şiî rivayetlerine dayan¬ 
makta olup bunları kesin naklî delillerle 
temellendirememiştir. İmâmiyye’ye mu¬ 
halif olan müslümanlara tekfire varan bir 
nazarla bakması da İslâmî ölçülere uyma¬ 
yan bir mezhep taassubu olarak değer¬ 
lendirilmelidir. 

Eserleri. Kaynaklarda İbn Bâbeveyh’e 
nisbet edilen eserlerin sayısı 300’ü aş¬ 
maktadır. Bunlardan zamanımıza ulaşan¬ 
ların bir kısmı şunlardır: 1 .Men lû yah- 
duruhü'l-fakih. Fıkıh bablarına göre dü¬ 
zenlenen sünen tarzında bir eser olup 
İmâmiyye Şîası’nca “el-kütübü’l-erbaa” 
(el-usûlü’l-erbaa) adı verilen muteber hadis 
kitaplarının İkincisidir. İbn Bâbeveyh’e asıl 
şöhretini kazandıran eser, müellifin Belh 
yöresinde Ni’me adıyla bilinen dostu Ebû 
Abdullah Muhammed b. Haşan Ni’metul- 
lah’ın isteği üzerine telif edilmiş ve Ebû 
Bekir Zekeriyyâ er-Râzî’nin Men lâ yah- 
duruhü't-tabîb adlı eserinden esinlene¬ 
rek adlandırılmıştır. Hz. Peygamber ve 
Ehl-i beyt’e mensup imamlara atfedilen 
6000 civarında rivayeti ihtiva eden ve çok 
sayıda yazması bulunan eser (Kays Âl-i 
Kays, III, 153) birkaç defa yayımlanmıştır 
(Leknev 1307; |baskı yeri yok), 1324; Tah¬ 
ran-Bombay 1325). Eser ayrıca Haşan el- 
Harsân tarafından açıklayıcı dipnotları ek¬ 
lenerek neşredilmiştir (Beyrut 1401/1981; 
daha geniş bilgi için bk. KÜTÜB-i ERBAA). 
Z. Me'âni'l-ahbâr. Hz. Peygamberin, 
imamların ve Ehl-i beyt’in isimleri, lakap¬ 
ları ve bunların anlamları, tevhid, adi, 
kürsî, levh, kalem, sırat vb. terimleri ri¬ 
vayet yoluyla açıklayan bir eser olup Mu¬ 
hammed el-Kummî (Tâhran 1310), Haşan 
e!-Harsân (Necef 1972) ve Ali Ekber el- 
Gaffâri (Tahran 1379/1959; Beyrut 1399/ 
1979, 1410/1990) tarafından yayımlan¬ 
mıştır. 3. Risâletü'I-i c tiködât (Kitâbü’l- 
İ‘tikadât). İbn Bâbeveyh’in en çok tanı¬ 
nan, çeşitli dillere çevrilen ve şerhedilen 
eseridir. İmâmiyye’nin itikadî düşüncele¬ 
rini ilk defa derli toplu bir şekilde ele alıp 
işleyen kitap tevhid, teklif, kulların fiille- 
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İbn Bâbeveyh'in 
Men /â 

yahduruhü’l- 
fakih adlı 
esefinin 
iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Harput, nr. 159) 


ri, irade, kazâ, kader, vahiy, Kur’an, imâ- 
met, takıyye, rec'at gibi Şia’nın itikadî 
esaslarını ihtiva etmektedir. Şeyh Müfîd 
bu esere Taşhîhu'l-ftikâd (Şerhu 'afcâY 
di’ş-Şadûk) adıyla bir şerh yazmıştır. Mü¬ 
fîd eserinde Ahbârî olan hocasının görüş¬ 
lerini bazan tashih, bazan da şerhetmiş- 
tir. İbn Velî el-Kazvînî, Seyyid Muhammed 
Mehdî el-Mûsevî ve Seyyid Ni’metullah 
b. Abdullah el-Mûsevî de bu esere birer 
şerh yazmışlardır (geniş bilgi için bk. Kays 
Âi-i Kays, III, 154-156). Eseri Abdullah b. 
Hüseyin Rüstem Dârî, Ali b. Hüseyin ez- 
Zevârî, Mirza Ali Müderris, Ebü’l-Feth Hü¬ 
seynî ve Şemseddin Muhammed Esterâ- 
bâdî Farsça'ya, İ’câz Hüseyin Hediyye-i 
Ccfferiyye adıyla Urduca’ya (Delhi 1347), 
A. A. A. Fyzee A Shiite Creed (Oxford 
1942) ve The Creed of ibn Babawayh 
(Journal of Bombay University, XII (1943|, 
s. 70-86) adıyla İngilizce’ye ve Ethem Ru¬ 
hi Fığlalı açıklayıcı notlar ilâvesiyle Risâ- 
letü'l-ftiködâti'l-İmâmiyye adıyla Türk¬ 
çe’ye (Ankara 1978) çevirmiştir. 4. et-Tev- 
hîd. Şiî itikadıyla ilgili olarak Risâletü’l- 
Ttikâdât'ta ileri sürdüğü fikirler dolayı¬ 
sıyla Mu’tezile kelâmcılarının şiddetli hü¬ 
cumlarına mâruz kalan İbn Bâbeveyh ön¬ 
ceki eserini tamamlayıcı mahiyette olmak 
üzere, ayrıca İmâmiyye’nin teşbih ve tec- 
sîme inandığı şeklindeki iddiaların tutar¬ 
sızlığını ortaya koymak amacıyla bu kita¬ 
bı kaleme almıştır. Eser, özellikle Şiî âlim¬ 
lerinin tevhide dair yorumlarını ortaya ko¬ 
yan bir çalışmadır. Bombay baskısından 


(1321) sonra eserin biri Muhammed el- 
Halîlî (Necef 1386/1966), diğeri Hâşim el- 
Hüseynî et-Tâhrânî (Beyrut 1387/1967) 
tarafından yapılan iki İlmî neşri bulun¬ 
maktadır. et-Tevhîd Muhammed Saîd 
b. Muhammed Müfîd el-Kummî, Muham¬ 
med Ali Nâibüssadâre ve Seyyid Ni’me¬ 
tullah b. Abdullah el-Mûsevî el-Cezâirî ta¬ 
rafından Arapça, Molla Muhammed Bâ- 
kır Sebzevârî tarafından da Farsça olarak 
şerhedilmiştir. Eser ayrıca Esrâr-ı Tev- 
hîd yâ Şerh ve Terceme-i Tevhîd adıyla 
Farsça’ya çevrilmiştir. 5. Kemâlil'd-dîn 
ve tamâmü'n-nfme (İkmâlü’d-dîn ve it- 
mâmü’n-nfme). İmâmiyye’nin gâib on 
ikinci imamı Mehdî el-Muntazar’m mut¬ 
laka ortaya çıkıp dünyayı ıslah edeceği¬ 
ne dair inancı ispat etmek için başta Hz. 
Peygamber’e ve imamlara atfedilen riva¬ 
yetlere dayanılarak yazılmış olan eserin 
İstanbul Üniversitesi Kütüphanesi’nde bir 
nüshası mevcuttur (nr. 3298). Tahran'da 
(1301) litografık baskısı yapılan eser David 
Heinrich Müller tarafından Heidelberg’de 
(1901) neşredilmiştir. Necef baskısından 
(1970) sonra İlmî bir neşrini Ali Ekber el- 
Gaffârî gerçekleştirmiştir (Kum 1405). 6. 
el-Hidâye. Akaid ve fıkha dair bir çalış¬ 
madır. Müessesetü’l-matbûâti’d-dîniyye 
tarafından Kitâbü'l-Mukni c ile birleş¬ 
tirilerek yayımlanan eseri (Tahran 1377/ 
1958) daha sonra Âyetullah el-Mar‘aşî 
neşretmiştir (Beyrut 1993). 7. Kitâbü’l- 
Muknf. Klasik tarzda yazılmış bir fıkıh 
kitabıdır. Âyetullah el-Mar‘aşî tarafından 


el-CevâmTu '1-fıkhiyye içinde el-Hi- 
dâye ile birlikte yayımlanmıştır (Beyrut 
1993). 8. c /leiü'ş-şerâT c ve'l-ahkâm. Di¬ 
nî kaynaklarda geçen isim ve terimlerin 
mânalarını, İlâhî buyrukların illet ve hik¬ 
metlerini rivayetlere dayanarak açıklayan 
bir eserdir. Kitabın Me < âni'I-ahbâr' la bir 
arada yapılan taşbaskılarının yanında 
(Tahran 1289, 1301) İlmî neşri müellifi ta¬ 
nıtan bir mukaddimeyle birlikte Seyyid 
Muhammed Sâdık Bahrülulûm tarafın¬ 
dan gerçekleştirilmiştir (Necef 1382/1963, 
1385/1966). 9. Me c ûnü'l-menkülât fî 
şerhi şürûti'ş-şalât. Eserin iki nüshası 
Antalya İl Halk Kütüphanesi’nde mevcut¬ 
tur (nr. 2642, 2782). 10. Şevâbü'l-cfmâl 
ve Hkâhü'l-cfmâl. Emredilen amellerin 
sevabını, yasaklanan davranışların ceza¬ 
sını çeşitli rivayetlere dayanarak açıklayan 
eseri Haşan el-Harsân (Necef 1972) ve Hü¬ 
seyin el-A’lemî (Beyrut 1410/1989) neş¬ 
retmiştir. 11. Kitâbü'l-Hişûl. İyi ve kötü 
olan ahlâkî davranışlara ilişkin bir çalış¬ 
madır. Çeşitli baskılarından sonra (mese¬ 
lâ Tahran 1302, 1304, 131 l/1893)ilmîne- 
şirleri Haşan ei-Harsân (Necef 1391/1971) 
ve Ali Ekber el-Gaffârî (’lâhran 1389/1969; 
Kum 1403/1983; Beyrut 1990) tarafından 
gerçekleştirilmiştir. 12. M uşûdekatü'l- 
ihvân. Arkadaşlar arasında uyulması ge¬ 
reken ahlâkî görevlerle ilgili rivayetlerden 
oluşmaktadır. Eser dipnotlar eklenerek 
Hüseyin Ali Mahfuz tarafından yayımlan¬ 
mış (Bağdat 1976,1977), ayrıca Ali Nefîsî 
tarafından Farsça'ya çevrilmiştir (Tahran 
1325 hş.).13. Fezâ^ilü'l-eşhüri'ş-şelâşe. 
Receb, şâban ve ramazan aylarının fazi¬ 
letine dair rivayetleri ihtiva eden eseri Gu- 
lâm Rızâ İrfâniyyât yayımlamıştır (Necef 
1976). 14. Emâli'ş-şadûk (Mecâlis, Ar- 
zu'l-mecâiis). Ali b. Hüseyin Zeynelâbi- 
dîn'in hitabete dair sözleriyle başlayan, 
her biri “meclis” adıyla anılan doksan ye¬ 
di bölümden ibaret bir eserdir. Bir nüsha¬ 
sı Millet Kütüphanesi’nde bulunan eser 
(Ali EmîrîEfendi, nr. 1908) Haşan ei-Har- 
sân’m bir mukaddimesiyle yayımlanmış¬ 
tır (Necef 1389/1970). 15. c Uyûnü ahbâ- 
ri'r-Rızâ. Sekizinci imam Ali er-Rızâ’nın 
hayatını anlatan ve sözlerini ihtiva eden 
eser, çeşitli baskılan yanında (Tahran 1275, 
1287, 1317) Seyyid Mehdî el-Hüseynî el- 
Lâhûrî (Kum 1377/1956) ve Haşan el-Har¬ 
sân (Necef i 390/1970) tarafından yayım¬ 
lanmıştır (İbn Bâbeveyh’in yayımlanma¬ 
mış çok sayıdaki çalışmaları ile yukarıda 
zikredilen eserlerinin listesi, yazmalarının 
bulunduğu kütüphaneler, şerh ve tercü- 
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meleri hakkında geniş bilgi için bk. Kays 
Âl-i Kays, 111, 129-184). 
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Sİ Mustafa Öz 


ibn babuye 

(bk. İBN BÂBEVEYH). 


İBN BACCE 

) 

Ebû Bekr Muhammed b. Yahya 
b. es-Sâiğ b. Bâcce et-Tücîbî 
el-Endelüsî es-Sarakustî 
(ö. 533/1139) 

Batı İslâm dünyasında yetişen 
ilk müslüman filozof. 


Endülüs’ün kuzeyindeki Sarakusta (Sa- 
ragossa) şehrinde muhtemelen 470’te 
(1077) dünyaya geldi. Doğum tarihiyle il¬ 
gili son araştırmalar, onun genç yaşta öl¬ 
düğünü kabul eden İbn Ebû Usaybia gibi 
bazı klasik müelliflerin yanıldığını ortaya 
koymaktadır (MeosCfatü ’l-hadârati’l-Islâ- 
miyye, s. 149). İbnü’s-Sâiğ olarak da ta¬ 


nınan İbn Bâcce Batı literatüründe ge¬ 
nellikle Avempace diye anılır. V. (XI.) yüz¬ 
yılın ilk çeyreğine kadar Sarakusta şehri¬ 
nin idareciliğini yapan Arap asıllı Tücîbî- 
ler’e mensup olması dışında ailesi hakkın¬ 
da bilgi yoktur. 

Gençlik yılları ilim ve felsefeye özel bir 
ihtimam gösteren Hûdîler Devleti’nin yö¬ 
netimindeki Sarakusta’da geçti. Hayatı¬ 
nın bu dönemi hakkında çok az şey bilin¬ 
mekle beraber önemli bir eğitim ve kül¬ 
tür merkezi olan bu bölgede iyi bir tahsil 
gördüğü söylenebilir. Döneminin önde ge¬ 
len ilim adamlarından Ibnü’s-Sîd el-Ba- 
talyevsî ile aralarında geçen İlmî tartış¬ 
mayla ilgili bir belge (Hüseyin Mûnis, s. 
60) onun erken yaşlardaki İlmî donanımı¬ 
nı ortaya koymaktadır. Tahsil hayati hak¬ 
kında daha aydınlatıcı bilgiler Ebû Ca’fer 
Yûsuf b. Hasdaî’ye yazdığı bir mektubun¬ 
da yer alır. İbn Bâcce bu mektubunda sı¬ 
rasıyla müzik, astronomi ve mantıkla uğ¬ 
raştığını, daha sonra da tabiat ilmine geç¬ 
tiğini yazar (Ve min Kelâmihî mâ ba c aşe 
blhî, s. 77). Ayrıca İbn Ebû Usaybia, İbn 
Bâcce’nin Kur’an’ı ezberlediğini kaydet¬ 
mektedir ki bu onun tahsil hayatına İslâ¬ 
mî ilimlerle başladığını gösterir. İbn Bâc¬ 
ce öğrenimine VI. (XII.) yüzyılın başların¬ 
da İşbîliye’de (Sevilla) devam etti; burada 
ilmî ve felsefî konularda belli bir yetkin¬ 
liğe ulaştı. Arkadaşı ve öğrencisi Ebü’l- 
Hasan İbnü’l-İmâm’a yazdığı bir mektup¬ 
ta Abdurrahman b. Seyyid el-Mühendis’- 
ten geometri okuyan iki kişiden biri oldu¬ 
ğunu ve onun görüşlerine birtakım ilâve¬ 
lerde bulunduğunu belirtmesi (Ve ketebe 
radiyallâhü ‘anhü ile’l-Vezîr, s. 88) dışın¬ 
da hocaları hakkında kaynaklarda bilgi 
yoktur. İbn Bâcce’nin, dönemin tabip ve 
astronomları arasında yer alan Ebû Ca’¬ 
fer Yûsuf b. Hasdaî ile yakın dostluk kur¬ 
duğu da kaydedilmektedir. 

Sarakusta’nın Murâbıtlar’m eline geç¬ 
mesi üzerine buraya vali tayin edilen İbn 
Tîfelvît ile İbn Bâcce arasında oluşan dost¬ 
luk İbn Bâcce’ye vezirlik yolunu açtı. İbn 
Tîfelvît’in ölümüne kadar süren bu müna¬ 
sebeti İbn Bâcce kısmen bugüne ulaşan 
şiirlerinde ortaya koydu. Vezirliği sırasın¬ 
da İbn Tîfelvît ile Sarakusta’nm sâbık Hû- 
dî Emîri İmâdüddevle Abdülmelik arasın¬ 
daki ara buluculuk girişimi birkaç ay ha¬ 
pis yatmasına sebep oldu. İbn Bâcce’nin 
bu hapis hayatı, Renan’ın Afrikalı Leon’a 
dayanarak bildirdiğine göre İbn Rüşd’ün 
babasının girişimleriyle son buldu. 

İbn Bâcce, ya İbn Tîfelvît’in 511’deki 
(1117) ölümünden sonra veya Sarakus- 


ta’nın 512’de (1118) hıristiyanlar tarafın¬ 
dan istilâ edilmesi üzerine bir daha dön¬ 
mediği sanılan doğum yerinden ayrıldı. 
Belensiye’ye (Valencia) geçip Şâtıbe’ye (Je- 
vita) vardığında muhtemelen zındıklık it¬ 
hamıyla Ebû İshak İbrâhim b. Yûsuf b. 
Tâşfîn tarafından hapse atıldı. Ne kadar 
hapis yattığı bilinmemekle birlikte bu ha¬ 
pis hayatı esnasında geometri çalıştığını 
kendisi söylemektedir {a.g.e., s. 88). İbn 
Bâcce’nin Mağrib seyahatinin bu ikinci 
hapis olayından sonra başladığı sanılmak¬ 
tadır. Bir kısım rivayetler, onun ikinci ha¬ 
pis döneminden sonra Mağrib’de saraya 
intisap ederek uzun yıllar vezirlik ve saray 
tabipliği yaptığını bildirmektedir. Makka- 
rî’nin naklettiği bir rivayete göre İbn Bâc¬ 
ce burada Yahyâ b. Yûsuf b. Tâşfîn’e yirmi 
yıl kadar vezirlik yapmıştır (Nefhu’t-tib, 
VII, 28); ancak eldeki bilgiler bu rakamın 
abartılı olduğunu göstermektedir. Öte 
yandan İttişâlü'1-hkl bi'l-insân adlı ese¬ 
rinin İstanbul nüshasında yer alan bir kay¬ 
da göre (Süleymaniye Ktp., Hacı Mahmud 
Efendi, nr. 5683/3, vr. 103 b ) İbn Bâcce, İb¬ 
nü’l-İmâm’a hitaben kavga ve gürültü¬ 
den uzaklaşmak amacıyla Vehrân’a git¬ 
mek istediğini, orada birtakım eksiklikle¬ 
ri bulunan bu eserini gözden geçireceğini 
belirtmektedir. İbn Tbfeyl’in de söz konu¬ 
su ettiği bu olayın tarihi bilinmemekte¬ 
dir. Bu seyahat onun Sarakusta’dan ay¬ 
rılmasını takip eden yıllarda olabileceği 
gibi Mağrib’deki ikinci vezirliği dönemin¬ 
de de olabilir. İbn Bâcce, 530 (1136) yılın¬ 
da İşbîliye’de vezirlik görevinde bulundu¬ 
ğu tahmin edilen İbnü’l-İmâm ile bir ara¬ 
da oldu ve muhtemelen bu sırada bazı 
eserlerini tamamladı. 

Çeşitli dönemlerde hocalık da yapan İbn 
Bâcce’nin öğrencisi olarak zikredilenlerin 
başında bir ilim ve devlet adamı olan İb- 
nü’l-İmâm yer almaktadır. İbn Bâcce’nin 
eserleri onun istinsahı ile günümüze ulaş¬ 
mıştır. Ayrıca İbn Bâcce bazı risâlelerini 
ona hitaben kaleme almıştır. İbn Bâcce’- 
den müzik ve felsefe tahsil eden öğrenci¬ 
ler arasında isimleri bilinen diğer kişiler 
Ebü’l-Hasan İbn Cûdî. İshak b. Şem’ûn el- 
Yahûdî el-Kurtubî, Ebû Amr b. Hımâre ve 
Ebû Osman b. Ali b. Osman el-Ensârî’dir. 
İbn Hallikân’m Ve/eyâî’ında (VII, 134) 
İbn Tufeyl’in İbn Bâcce’den ders gördüğü¬ 
nü ifade eden bir rivayet yer almaktaysa 
da İbn Tufeyl onunla karşılaşmadığını bil¬ 
dirmektedir ( Hay b. Yakzân, s. 62). İbn 
Ebû Usaybia, İbn Bâcce’nin öğrencileri 
arasında İbn Rüşd’ü de zikretmektedir. 
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İBN BÂCCE 


İbn Bâcce sıkıntı ve tehlikelerle dolu bir 
hayat sürdü. İbn Ebû Usaybia bir filozof 
olarak İbn Bâcce’nin avamdan çok çekti¬ 
ğini. hatta birçok defa kendisini öldürme 
planları yapıldığını kaydetmektedir. İbn 
Bâcce, aynı zamanda dönemin bazı eği¬ 
tim görmüş kişilerinin de keskin muhale¬ 
fetiyle karşılaştı. Bunların başında kendi¬ 
sini dinsizlikle itham eden Feth b. Hâkân 
el-Kaysî gelmektedir. Meşhur tabip Ebü'l- 
Alâ İbn Zühr ile dil ve edebiyat âlimi İb- 
nü’s-Sîd el-Batalyevsî gibi isimler de İbn 
Bâcce'nin muhalifleri arasında yer almak¬ 
tadır. 

Rivayete göre İbn Bâcce, saraylı ilim 
adamlarıyla kâtiplerin ve diğer bazı kişi¬ 
lerin entrikaları sonucunda Fas’ta 533 
(1139) yılında vefat etti. Bazı tarihçiler 
onun zehirletilerek öldürüldüğünü kay¬ 
deder. Fakat İbn Ebû Usaybia böyle bir 
komplodan söz etmez. İbn Bâcce’nin öl¬ 
dürüldüğünü ileri süren tarihçiler, özel¬ 
likle Ebü’l-Alâ İbn Zühr’ün İbn Bâcce ile 
geçinemediğini ve onu yok edilmesi ge¬ 
reken bir zındık olarak itham ettiğini bil¬ 
dirmektedir. Hatta bir rivayete göre İbn 
Bâcce’yi İbn Zühr’ün hizmetçisi zehirle- 
miştir. İbnü’l-Kıftî ise onun ölümünü ta¬ 
biplerin meslekî çekememezliğine bağ¬ 
lamaktadır (IhbarüVulemâ 1 , s. 265). 

Hemen hemen bütün kaynaklar, bilim 
ve felsefe alanındaki üstünlüğü yanında 
İbn Bâcce’nin şiir ve müzik konusundaki 
derinliğiyle orijinalliğine de atıfta bulun¬ 
maktadır. Kendisini dinsizlikle itham eden 
Feth b. Hâkân bile onun edebiyatçı ve şair 
yönünü takdir etmektedir (Kalâ’idü’l-'ik- 
yân, İV, 931-932). İbn Bâcce’yi İbn Rüşd 
ile birlikte Endülüs’ün büyük filozofları 
arasında zikretmekle yetinen İbn Haldun, 
Mukaddime 'sinde onun müveşşah yaz¬ 
madaki ustalığını ortaya koyan bir olaya 
genişçe yer vermiştir. İbn Bâcce’nin çoğu 
KaHPidü'l-Hkycıri da yer alan kaside, ga¬ 
zel, müveşşah, medih ve hicivtüründe 
birçok şiiri günümüze ulaşmıştır. Bağdatlı 
İsmâil Paşa ona bir de divan atfetmek¬ 
tedir (Hediyyetü’l-* arifin, II, 87). Ahmet 
Ateş’in İbn Bâcce’ye nisbet ettiği divanın 
(TTK Belleten, XV11951 ), s. 189, dipnot 1) 
bir yanlış anlamadan kaynaklandığını 
Douglas Morton göstermiştir (BSOAS, 
XlV/3 11952), s. 463 vd.). 

İbn Bâcce’nin müzik alanındaki otorite¬ 
si özellikle vurgulanmaktadır. Hatta bazı 
kaynaklarda onun bu alandaki ününün 
felsefedeki şöhretini bile gölgeleyecek 
nitelikte olduğu zikredilmektedir. Ancak 


müzik adamı olarak İbn Bâcce’nin şöhret 
ve yetkinliğini destekleyecek miktarda 
eseri günümüze ulaşmamıştır. Onun bu¬ 
gün elde bulunan müzikle ilgili tek eseri 
Ve miri Kelâmihî ti'l-elhân iki sayfadan 
ibarettir. 

İbnü’l-İmâm’m belirttiğine göre ( Mül¬ 
hak, s. 175 vd ), II. Hakem döneminden 
beri Endülüs'te yaygın bulunan felsefî 
eserleri anlama ve yorumlama konusun¬ 
da İbn Bâcce’ye gelinceye kadar dikka¬ 
te değer bir gelişme olmamıştır. İbnü’I- 
İmâm, sadece İbn Hazm’ın ve Melik b. Vü- 
hayb’ın bu alana ilgi duyduklarını, fakat 
bu ilginin de felsefî konulara katkı sağla¬ 
ma seviyesinde olmadığını ifade eder. İbn 
Bâcce'nin İlmî ve felsefî alanlardaki derin 
vukufuna da temas eden İbnü'l-İmâm, 
onun hem kendi görüşlerinde hem Aris¬ 
to’nun fikirlerini anlamada İbn Sînâ ve 
Gazzâlî’den daha üstün bir konumda bu¬ 
lunduğunu ileri sürmektedir. İbn Tufeyl de 
İbn Bâcce'nin o döneme kadar Endülüs’¬ 
te felsefî disiplinlerde yetişmiş en güçlü 
fikir adamı olduğunu kaydeder. 

İbn Bâcce'nin içinde bulunduğu ortam 
felsefî literatür bakımından oldukça yük¬ 
lü bir mirası ihtiva etmekteydi. Bu dönem¬ 
de Eflâtun ve Aristo gibi Grek filozofları¬ 
nın yanı sıra Doğulu büyük İslâm filozofla¬ 
rının birçok eseri de ya bizzat ya da şerh¬ 
leri aracılığıyla Endülüs’e ulaşmış bulun¬ 
maktaydı. İbn Bâcce bu iki kaynaktan doğ¬ 
rudan veya dolaylı olarak etkilendi, felse¬ 
fesini onlardan almış olduğu ilkeler doğ¬ 
rultusunda temellendirdi. Onun, gerek 
yazılarındaki göndermelerden gerekse 
yapmış olduğu şerh ve ta’liklerden Aris¬ 
to'nun İslâm kültür çevresinde bilinen he¬ 
men hemen bütün eserlerine sahip oldu¬ 
ğu anlaşılmaktadır. Yine Eflâtun’un Poli- 
teia (Devlet), Phaidon vb. diyalogları, İs¬ 
kender Afrodisî’nin bazı eserleri. Galen ve 
Hipokrat’ın yazıları muhtemelen onun ki¬ 
taplığında bulunmaktaydı. İslâm filozof¬ 
ları arasında İbn Bâcce’nin ismen zikret¬ 
tiği ve büyük ölçüde etkilendiği filozof ise 
Fârâbî'dir. Fârâbî'nin Şeıhu Nîkûmâh- 
ya, el-Vâhid ve'l-vahde, Kitâbü'l-Mil- 
le, ‘Uyûnü'l-mesâ’il, Me^âni’l-dkl adlı 
eserlerini zikreden İbn Bâcce onun man¬ 
tık külliyatının çok önemli bir bölümüne 
ta’likler yazmıştır. Her ne kadar Doğulu 
selefinin el-Medînetü'l-fâzıla, es-Siyâ- 
setü'l-medeniyye ve Fuşûlü'l-medenî 
gibi ana eserlerini ismen telaffuz etmese 
de onlardan önemli ölçüde yararlanmış 
olduğu söylenebilir. İbn Bâcce’nin eserle¬ 


rinde zaman zaman Kur’an âyetleriyle ha¬ 
dislerden alıntılar yaptığı ve şiire sık sık 
başvurduğu da görülmektedir. 

Aristo’nun çeşitli eserlerini şerheden 
İbn Bâcce onları model alarak bazı telif 
çalışmaları da yapmıştır. Bu sebeple İbn 
Rüşd ile zirveye ulaşacak olan Aristo şâ- 
rihliği bakımından İbn Bâcce önemli bir 
konumda bulunmaktadır. Diğer taraftan 
İbn Bâcce’nin, hem genel olarak İslâm fel¬ 
sefesine hem de özel olarak İbn Rüşd fel¬ 
sefesine yaptığı bir katkı da onun misti¬ 
sizmin akıl karşıtı tutumunu reddetme¬ 
sidir. İbn Bâcce, Gazzâlî’nin kişiliğinde sû- 
fîleri alabildiğine eleştirmiş olup bu eleş¬ 
tiriler daha sistemli bir şekilde İbn Rüşd 
tarafından tekrarlanacaktır. Buna daya¬ 
narak İbn Bâcce’nin Gazzâlî ile olan he¬ 
saplaşmasının “tehâfüt" geleneğinde bir 
basamak oluşturduğu söylenebilir. Onun 
teorik bilgi ve aklî araştırma lehine misti¬ 
sizme yönelttiği eleştiri, Endülüs’te akla 
dayalı bir kültür ortamının oluşturulma¬ 
sına ciddi katkılar sağlamış olmalıdır. 

İbn Bâcce, yaşadığı çağın imkânları ve 
şartları içerisinde felsefenin hemen he¬ 
men bütün alanlarına ilgi duymuş tipik 
bir Ortaçağ filozofudur. Bu ilgi alanları 
içerisinde, onun özellikle astronomi ve ta¬ 
biat felsefesinde birtakım yeni yorumlar 
getirdiği ve kendinden sonraki filozoflar 
kanalıyla hıristiyan Batı’da yankılar uyan¬ 
dırdığı anlaşılmaktadır. Birçok araştırma 
(Ma'n Ziyâde, s. 102 vd.; Moody, s. 191 
vd ), îbn Bâcce’nin hareket ve dinamik 
alanlarında ileri sürdüğü görüşlerin mo¬ 
dern fiziğin kuruluş aşamasında ciddi kat¬ 
kılar sağladığını ortaya koymaktadır. 

Felsefesi. Genel karakteri, ele aldığı me¬ 
seleler ve onlara getirmiş olduğu çözüm¬ 
ler bakımından İbn Bâcce felsefesi. Doğu 
İslâm dünyasında gelişip olgunlaşan fel¬ 
sefe geleneğinin bir uzantısı sayılabilir. 
Bununla beraber İbn Bâcce’nin Eflâtun ve 
Aristo’ya ilişkin bilgisi önceki İslâm filo¬ 
zoflarından daha sıhhatlidir. Felsefesi bir¬ 
çok konuda Aristocu olup sudûr öğretisi¬ 
ne dayanmamakta, fakat önemli ölçüde 
Yeni Eflâtuncu öğeler içermektedir. 

İbn Bâcce'nin felsefesinin temel konu¬ 
su insan ve insan mutluluğudur. İnsanı 
evrenin küçük bir modeli olarak ele alan 
İbn Bâcce onun tabii, hayvanî (özel ruhanî) 
ve aklî (genel ruhanî) yönlerine işaret eder. 
Buna göre insan bir “küçük âlem"dir, ev¬ 
renin bütün özelliklerini çeşitli oranlarda 
içermektedir. Ancak insan asıl farklılığını 
akıl varlığı olmasında taşımaktadır ve bu 
yönüyle tabiatın biricik varlığıdır. 
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Evrenin küçük bir modeli olması bakı¬ 
mından insan, fiziksel dünyaya bağlı ol¬ 
duğu ve bu dünyanın özelliklerini taşıdığı 
için bu açıdan hür bir varlık değildir. Öte 
yandan insan bir ruh varlığıdır. İbn Bâc- 
ce’nin “özel ruhanî" şeklinde nitelendir¬ 
diği insanın bu yönü, onun etkilenimlere 
dayalı duygusal hayatı ile aklî hayatını ifa¬ 
de eder. Duygusal hayat insanın hayvanî 
yönüyle ilgilidir, akıl dışıdır ve büyük oran¬ 
da tabiat tarafından belirlenmiştir. İnsa¬ 
nın gerçek tanımı ise onun “genel ruhanî” 
yani aklî yönünde yatmaktadır. İbn Bâc- 
ce geleneğe uyarak insanı bir akıl varlığı 
olarak tanımlamaktadır. Bu açıdan akıl in¬ 
sanla özdeştir ve bütün İnsanî faaliyetin 
belirleyicisidir. Aklın katılmadığı hiçbir et¬ 
kinlik İbn Bâcce’ye göre İnsanî olma özel¬ 
liğini kazanamaz. 

İbn Bâcce, insanı mutlu kılacak temel 
ilkelerin belirlenmesine geçmeden önce 
insanın ne olduğunu ve nasıl bir varlık ya¬ 
pısına sahip bulunduğunu ele alırken psi¬ 
kolojiyle derinlemesine ilgilenir. İbn Bâc¬ 
ce, bütün eserlerinde çeşitli ilgilerle psi¬ 
kolojik konulara yer vermişse de bu ko¬ 
nuyla ilgili en önemli eseri günümüze ek¬ 
sik olarak ulaşan Kitâbü'n-Nefs 'tir. Onun 
psikoloji görüşü genel çerçeve itibariyle 
Aristo’nun De Anima ’sini model almak¬ 
tadır. Fakat ondan farklı olarak İbn Bâc¬ 
ce psikolojisinin her safhasında düşünme 
yetisine yönelik bir vurgunun bulunduğu 
görülmektedir. 

Nefsi, tabiattaki gayeli oluşum süreci 
içerisinde çeşitli düzeylerde gerçekleşen 
bir olgu olarak görmesi ve varlığını bir be¬ 
dene bağlı olarak ele alması bakımından 
İbn Bâcce’nin psikolojisi tabiat ilminin bir 
parçasıdır. Bu sebeple Aristo’da olduğu 
gibi İbn Bâcce’de de psikoloji tabii ilimler 
arasında yer almaktadır. İbn Bâcce psiko¬ 
lojisi bu yönüyle bir yetiler psikolojisidir 
ve genel olarak nefsin mahiyetini, yeti¬ 
lerini, beden ve dış dünya ile ilişkilerini 
Aristo’nun üçlü ruh modeli çerçevesinde 
ele almaktadır. İnsanî nefsin en yüksek ve 
yetkin düzeydeki görünümü ise psikolo¬ 
jinin rasyonel boyutuna işaret eder. İnsan 
nefsinin en yüksek formdaki varlığını ifa¬ 
de eden akıl, İbn Bâcce’ye göre kendi öz 
yetkinliğini metafizik bir bağlantı içerisin¬ 
de gerçekleştirebilir. Bu noktadan itiba¬ 
ren psikoloji insanın rasyonel varlığına ve 
bu varlığın nihaî kaderine ilişkin konulara 
yönelir ve bundan dolayı rasyonel ve me- 
tafiziksel bir karaktere bürünür. Kitâ- 
bü'n-Nefs 'in son bölümüyle diğer önemli 
eserlerinde İbn Bâcce ağırlıklı bir şekilde 
psikolojinin bu boyutunu araştırır. 

350 


İbn Bâcce, Eflâtuncu üçlü nefis tasni¬ 
fine uygun olarak bitkisel nefis, hayva¬ 
nî nefis ve insan nefsini incelerken özel¬ 
likle bu son nefis türü üzerinde yoğun¬ 
laşır. Ona göre insan nefsinin temel özel¬ 
liği düşünmedir. Düşünme yetisinin en 
temel fonksiyonu ise tümel kavramlar 
oluşturma işlemidir. Hayvanlarda görü¬ 
len bütün maharetler onlara tabiat tara¬ 
fından verildiği için hayvanlar tabii olarak 
düşünme yetisine ihtiyaç duymaz. İnsan 
ise aksine bir imkânlar varlığıdır ve bun¬ 
dan ötürü ona imkânlarını geliştirip son 
yetkinliklerine ulaşmasını sağlamak üzere 
düşünme yetisi verilmiştir. İnsanda baş¬ 
langıçta bir kuvve, bir nüve olarak bulu¬ 
nan düşünme yetisi çeşitli aşamalardan 
oluşan bir bilme süreci içerisinde fiilî ha¬ 
le gelir. İnsanın düşünen bir varlık olma¬ 
sının ilk belirtileri, düşünme ve karar ver¬ 
menin a priorik prensipleri olan ilk mâ¬ 
kullerdir; insanın rasyonel gelişimi ise te¬ 
melini ilk bilgilerde bulan ve çocukluk dö¬ 
neminden başlayarak son yetkinlik aşa¬ 
masına kadar yükselen bir bilgilenme sü¬ 
reci içerisinde gerçekleşmektedir. Bu sü¬ 
reç, birtakım anlama ve kavrama düzey¬ 
lerine karşılık olarak kazanılan aklî yet¬ 
kinliğin çeşitli merhalelerini içermekte¬ 
dir ve bir bakıma insandaki soyutlama 
yeteneğinin gelişip güçlenmesiyle aynı 
anlama gelmektedir. 

İbn Bâcce’ye göre tabii bir yetenek ola¬ 
rak bütün insanlara verilen akıl, geliştiri¬ 
lip yetkinleştirilmesi insanın kendi çaba¬ 
sına bağlı olan bir güçtür. İnsan, rasyo¬ 
nel imkânlarını yetkinleştirmek suretiyle 
maddî dünyanın gelip geçiciliğinden ebe¬ 
dîliğe, bitmek tükenmek bilmeyen çoklu¬ 
ğundan Tanrısal birliğe ve maddî olanla 
birlikte bulunmanın ıstırabından sıyrıla¬ 
rak sürekli bir mutluluk ve sevinç duru¬ 
muna yükselebilir. Bütün bunlar, ancak 
insanın kendi öz varlığını oluşturan teorik 
aklın yetkinleştirilmesiyle mümkün olur. 
Bu yetkinleşmeyi gerçekleştiren insan, en 
sonunda tamamen kendine yeter duru¬ 
ma gelip bütünüyle soyut bir varlığa dö¬ 
nüşebilir. 

Bilgi Teorisi. İbn Bâcce’ye göre bilgi sü- 
je ile obje arasında gerçekleşen bir bağın¬ 
tı olup nihaî tahlilde aklî bir idrak faaliyeti 
olarak ortaya çıkmaktadır. Bu sebeple İbn 
Bâcce’nin bilgi görüşünde idrak teorisinin 
önemli bir yeri vardır. Ona göre duyusal, 
hayalî ve aklî olmak üzere üç bölüme ay¬ 
rılan idrak ( Kitâbü’n-Nefs , s. 79), “süjenin 
bir süreç içerisinde objenin sürerini, yani 
algılanabilir yönünü soyutlaması ve algı¬ 


lanan şeyin süjede yeni bir konumda var 
olması” demektir. İdrak, algılanan şeyin 
formunun süjede mâna (kavram) statü¬ 
sü kazanması olarak da açıklanabilir. İbn 
Bâcce bu süreci “ruhanîleşme" diye nite¬ 
lendirir. Bununla birlikte formun idrak 
sürecinde soyutluk kazanması bir derece- 
lenmeyi içermektedir. Çünkü bir soyutla¬ 
ma işlemi olan idrak, algı yetilerinin so¬ 
yutlama kapasitelerine göre daha az ve¬ 
ya daha çok olabilir. İbn Bâcce, duyulardan 
başlayarak aklın maddeden tamamen so¬ 
yut kavramlarına kadar devam eden bu 
soyutlama faaliyetinin sırasıyla his, ta¬ 
hayyül ve akıl olmak üzere üç aşamada 
gerçekleştiğini özellikle vurgular. 

Her ne kadar duyusal idrakle hayalî id¬ 
rak bir soyutlama işlemine dayanıyorsa 
da onların soyutlaması eksik bir soyutla¬ 
madır; bu iki güç ancak tekil olanı algıla¬ 
yabilir. Aklın ise maddîlikle hiçbir ilgisi bu¬ 
lunmamaktadır; diğer idrak güçlerinin 
aksine akıl kendi idrakini de idrak eder 
(el-Vuküf‘ale’l- c akli’l-fa‘âl, s. 109). Aklî id¬ 
rak alanını maddeden ve maddî bağıntı¬ 
lardan soyutlanmış genel ruhanî suret¬ 
ler olüşturmaktadır. Aklî idrak süreci de 
temelde tahayyül gücünde bulunan özel 
ruhanî sûretlere veya anlamlara dayan¬ 
maktadır; ancak düşünme gücü bu su¬ 
retleri tümel bir görüşle ve maddî bağın¬ 
tılarından soyutlayarak kavramlar halin¬ 
de idrak eder (İrtiyâz, s. 160 vd.). 

İbn Bâcce, insanın duyusal algıdan baş¬ 
layıp nihaî düzeyde müstefâd aklı elde 
edişine kadar yükselen entelektüel gelişi¬ 
mini, çeşitli bilme ve kavrama durakların¬ 
dan geçen bir mânevî yükseliş olarak tas¬ 
vir etmektedir. Şu halde aklın yetkinleş¬ 
me süreci temelini duyu verilerinde bul¬ 
maktadır. Onun bilgi kuramı bu yönüyle 
Aristocu'dur. Buna göre şeylerin gerçek 
bilgisi soyutlamaya dayalı ve dolaylı bir 
kavrayıştır, insanın bilgisi duyu, mütehay- 
yile ve akıl duraklarından geçerek oluş¬ 
maktadır. İbn Bâcce gerçek bilginin tü¬ 
mel olanın bilgisi olduğunu, bunu ise an¬ 
cak aklın elde edebileceğini özellikle be¬ 
lirtir (Kitabü Tedbîri’l-mütevahhid, s. 103; 
Kitâbü ’n-tiefs, s. 143-145; Risâletü ’l-oedâ 
s. 138). Çeşitli düzeylerde gerçekleşen so¬ 
yutlama işleminin son aşamasında, yani 
müstefâd akıl düzeyinde akıl bu fonksiyo¬ 
nunu başka hiçbir şeye ihtiyaç duymak¬ 
sızın kendi üzerine dönerek başarabilecek 
bir duruma yükselir. 

İbn Bâcce, bilginin çeşitli düzeylerini 
bunlara tekabül eden insan tipleriyle tas¬ 
vir etmeye çalışır. Bu açıdan sıradan in- 
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sanlar (cumhûr), teorik düşünme yetene¬ 
ğine sahip olan insanlar (nüzzâr) ve mutlu 
insanlar (suadâ) şeklinde üç insan tipi var¬ 
dır [IttişAlü’l-'alfl, s. 144). İnsanların tü¬ 
melleri en sıradan bilme yolu çoğunluğu 
oluşturan sıradan insanların izlediği tabii 
yoldur. Bu düzeyde mâkul, mâkulü oldu¬ 
ğu şeyle bir bağıntı içerisinde bilinir. İbn 
Bâcce pratik maharetlerin tamamının bu 
yolla elde edildiğini söylemekte ve bu dü¬ 
zeydeki aklı maddî akıl (el-aklüî-heyûlânî) 
olarak adlandırmaktadır; ayrıca bu aşa¬ 
mada bulunanların maddî olduğunu be¬ 
lirtir. Mâkullerin tabii yolla kavranması¬ 
nın zirvesi olan ikinci düzeyde (teorik dü¬ 
şünenlerin düzeyi) birinciden biraz farklı 
bir kavrayışla, fakat hemen hemen aynı 
yöntemle metafizik öncesi teorik bilgi ala¬ 
nına çıkılır. Bu düzeyde tasavvur birinciye 
oranla üstün bir nitelik arzetmektedir ( It- 
tişâlü’l- c akl bi’l-insân, s. 167). Öte yandan 
birinci düzeyde mâkuller doğrudan duyu¬ 
lardan alınan suretlerle bağıntılı olarak bi¬ 
linirken teori düzeyinde mâkul dâhilî du¬ 
yumlarda oluşan ruhanî suretler aracılığı 
ile bilinir. Teorik bilgi düzeyi, eksik mâkul¬ 
lerden oluşan matematiksel bilimlerle ta¬ 
bii bilimler alanını meydana getirir ve böy- 
lece bilginin nihaî düzeyine yükselmede 
son aşamadan (metafizik) bir önceki basa¬ 
mağı oluşturur. Mâkullerle birleşmenin 
yani bilmenin üçüncü ve son aşamasını 
müstefâd akıl merhalesi teşkil etmekte¬ 
dir. Teorik aklın son yetkinlik durumunu 
oluşturan bu düzeyde eşyanın hakikatiyle 
önceki aşamalarda gerçekleştirilemeyen 
bire bir uyuşma sağlanır. Klasik ifadesiyle 
bu akıl-mâkul özdeşliğidir. Önceki ilk iki 
merhale katedilerek ulaşılan bu düzeyle 
birlikte metafizik alana da geçilmiş olur. 
İbn Bâcce, bu son safhada yer alan insan¬ 
ları eşyayı hakikatleriyle gören mutlu kim¬ 
seler olarak nitelendirir (a.g.e., s. 166- 
167). İlk iki şıkta yer alan insan tiplerinin 
duyulara ve özel ruhanî sûretlere bağım¬ 
lı bulunan bilmelerine karşılık mutlu in¬ 
san veya filozof bilme etkinliğini bütün 
bağıntılardan uzakta gerçekleştirir. İbn 
Bâcce, müstefâd akıl ile özdeşleştirdiği 
bu düzeyde akılların sayısal bir birlik oluş¬ 
turduğunu savunmaktadır ki onun bu gö¬ 
rüşü özellikle İbn Rüşd üzerinde etkili ol¬ 
muştur. İbn Bâcce’nin, mutluluğu faal akıl 
ile ittisalde gören geleneğe bağlı olduğu 
anlaşılmaktadır. Ayrıca İbn Bâcce, yuka¬ 
rıda sözü edilen akıl aşamalarının her bi¬ 
rinde bir tür “ittisâl”in gerçekleştiğine 
inanmaktadır. 

Ahlâk ve Siyaset. İbn Bâcce’nin bilgide 
olduğu gibi ahlâk ve siyasette de temel 


ölçütü akıldır. İnsanın yapıp etmelerinde 
hür ve buna bağlı olarak sorumlu bir var¬ 
lık olmasını sağlayan şey akıldır. Aklın in¬ 
sanın eylemlerine katılması onun iradesi¬ 
ni yönlendirmesi şeklinde olmaktadır. İbn 
Bâcce düşünmeye dayalı iradeye, bir dü¬ 
şünme izi taşımayan hayvani iradeden 
ayırt etmek üzere “hür isteme” yahut 
“seçme hürriyeti” anlamında “ihtiyâr” adı¬ 
nı vermektedir. Buna göre bir eylemin ya¬ 
pılıp yapılmamasında aklın belirleyici ola¬ 
rak işe karışması İnsanî eylemin temel 
belirtisi olmaktadır. İbn Bâcce, tabii dür¬ 
tülerle anlık etkilenimlerden kaynaklanan 
hayvani davranışın karşısına düşünüp ta¬ 
şınmaya dayanan İnsanî davranışı koy¬ 
makta ve doğru olan insan davranışının 
rasyonel nitelikteki davranış olduğunu 
vurgulamaktadır. 

İbn Bâcce, insan davranışlarını amaçla¬ 
rı bakımından çeşitli kategorilere ayırarak 
ele alır. Mûsâ b. Meymûn'un da hemen 
hemen aynen tekrarladığı bu ayırıma gö¬ 
re insan davranışları ya cismanî varlığa ya 
hayvani nefse ya da akla ilişkin bir yetkin¬ 
liği amaçlamaktadır. Bu yetkinlik türleri 
içerisinde insanın metafizik özüne uygun 
yetkinlik türü, temelini teorik yetkinlikte 
bulan aklî yetkinliktir. Çünkü teorik aklın 
yetkinliği başka hiçbir şeye aracı olmayıp 
yalnız kendisi için istenir. İnsanın gerçek 
anlamda hürriyet kazanması da onun bu 
anlamda yetkinleşmesine bağlıdır. 

Hazlar ve erdemler gibi ahlâkın klasik 
konularıyla ilgili görüşlerinde İbn Bâcce 
hemen hemen geleneksel bakış açısını 
yansıtır. Ancak ahlâkî faziletlerin “hiz¬ 
metçi” karakterine dikkat çekerek onların 
hayvanî nefisle ilişkili olduğunu, bu sebep¬ 
le de insan için son gaye durumunda bu¬ 
lunamayacağını belirtir. Öte yandan İbn 
Bâcce, hazzın nihaî gaye olamayacağını 
özellikle belirterek bu konuda Gazzâlî’nin 
kişiliğinde mistik düşünceyi eleştirir. 

Genel politik ilgileri bakımından İbn 
Bâcce Eflâtuncu gelenek içerisinde yer 
alır ve ona* sık sık atıflarda bulunur. Diğer 
bir önemli kaynağı da yine bu gelenek içe¬ 
risinde düşünen Fârâbî'dir. İbn Bâcce, si¬ 
yaset felsefesiyle ilgili en önemli eseri olan 
Tedbîrü'l-mütevahhid’de orijinal sayı¬ 
labilecek bir kuram geliştirmiştir. Kendi 
hayat tecrübesinin de izlerini taşıyan bu 
kuramını her dönemde geçerli olabilecek 
nitelikteki şu soru üzerine temellendirir: 
Elverişli olmayan bir ortamda yaşamak 
zorunda kalan erdemli bir insan yahut fi¬ 
lozof nasıl bir hayat tarzı seçmelidir ki 
mutlu olabilsin? Bozuk bir toplumda mev¬ 


cut mutluluk hangi kuralları esas alan bir 
yaşayışla korunabilir? İbn Bâcce’nin siya¬ 
set felsefesindeki orijinalitesi, Eflâtun'un 
ve İslârn filozoflarının yüzeysel olarak ele 
aldığı bu soruları politik araştırmasının 
ana konusu yapmasmdadır. Siyaset felse¬ 
fesinin diğer soruları onu sadece bu ko¬ 
nuya yönelik tasarısına yardımcı olmaları 
bakımından ilgilendirmiştir. İbn Bâcce, 
bu soruların çözümüne geçmeden önce 
“tedbir” teriminin kavramsal içeriğini sor¬ 
gular. Daha sonra erdemli ve erdemsiz 
yönetim (tedbir) biçimlerini tasvir ederek 
okuyucuyu yalnız insanın tedbiriyle (ted- 
bîrü'l-mütevahhid) ilgili açıklamalarına ha¬ 
zırlar. İbn Bâcce, erdemli toplumda siyasî 
ve İçtimaî düzenin temel dinamiğini sev¬ 
gide bulur ve böyle bir toplumun doktor¬ 
larla yargıçlara ihtiyaç duymayacağını vur¬ 
gular. Çünkü erdemli toplumda bütün 
davranışlar erdemli, bütün görüşler isa¬ 
betlidir. Gerçek anlamda hiçbir yetkinliğe 
sahip olmayan erdemsiz toplum ise Eflâ¬ 
tuncu gelenek içerisinde kötülüğün be¬ 
lirtileri olarak kabul edilen değişimin, ka¬ 
rarsızlığın, çokluk ve çeşitliliğin hüküm 
sürdüğü toplumdur. Sevgiyi esas alma¬ 
yan bu tür toplumların en temel belirti¬ 
leri tıp ve yargı kurumlarına ihtiyaç duy¬ 
malarıdır. İbn Bâcce bu iki kurumu birer 
sosyopolitik belirleyici olarak değerlendir¬ 
mektedir. Ona göre bir toplum bu kurum- 
lara ne kadar çok ihtiyaç duyarsa mükem¬ 
mellikten o kadar uzaklaşmış olur. 

İbn Bâcce, bir toplumdaki genel duru¬ 
ma aykırı düşünce ve davranış sahibi in¬ 
sanları ifade eden “nevâbit” kavramını Fâ- 
râbî’nin aksine (es-Siyâsetü’l-medeniyye, 
s. 57, 74) tamamen olumlu bir anlamda, 
yani kötü bir toplumda yaşayan iyi insan¬ 
ları ifade etmek üzere kullanmış ve Ted- 
bîrü'l-mütevahhid’de zihnî gayretini bu 
konu etrafında yoğunlaştırmıştır. İbn Bâc¬ 
ce, bozuk yönetimlerdeki erdemli insan¬ 
ları ifade etmek üzere “nâbit” ve “nevâ- 
bit”in yanında “müfred”, “suadâ" ve bun¬ 
ların hepsini kapsayan bir kelime olarak 
“mütevahhid” terimini de kullanmakta¬ 
dır. 

Mütevahhid (yalnız insan) kavramı, in¬ 
sanın maddî yönüyle ilgili gelip geçici zevk¬ 
lerin amaç edinildiği bir toplumda maddî 
olana sırt çevirip mânevîliğe yönelen ve 
hayatını bu doğrultuda yönlendiren bir 
çabayı, içinde bulunduğu toplum tarafın¬ 
dan dışlanan, fakat gerçeği temsil eden 
bir düşüncenin zorunlu yalnızlığını ifade 
eder. Fakat İbn Bâcce bu yalnızlıkta ge¬ 
lecekteki erdemli toplumun çekirdeğini 
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görmektedir. Tedbîıü ’l-mütevahhid'de¬ 
ki temel amaç, bu idealin gerçekleştiril¬ 
mesine yönelik bir yaşama biçimi ya da 
tedbir reçetesi sunmaktır. İbn Bâcce'ye 
göre erdemsiz toplum insanın metafizik 
boyutunu hesaba katmadığından iyi bir 
insan için gayri tabiidir. Bu tür yönetim 
biçimlerinde mutluluğun elde edilmesi ve 
korunması mümkün değildir. Öte yandan 
insan, tabiatı gereği ancak iyi bir sosyopo- 
litik yapılanma içerisinde gerçek mutlu¬ 
luğu elde edebileceğinden bu nitelikte ol¬ 
mayan İçtimaî hayattan alabildiğine uzak 
durma erdemli insan için kaçınılmaz bir 
durumdur. Mütevahhidin bu tutumu, sa¬ 
dece kendi yetkinliğini hesaba katan ben¬ 
cil bir davranış olmayıp bunda, filozofça 
yaşama normlarının uygulanabilir olaca¬ 
ğı gelecekteki erdemli yönetimin kurulu¬ 
şunu amaçlayan bir çaba da gizlidir. Nite¬ 
kim İbn Bâcce, böyle bir durumda müte¬ 
vahhidin maddî imkânları geniş olan in¬ 
sanlardan uzaklaşıp ilim adamlarıyla ilişki 
kurmasını, hatta bu yolda hicret etmesi¬ 
ni istemektedir. Böylece birçok modern 
araştırmacının kanaatinin aksine İbn Bâc¬ 
ce yalnız yaşamayı ideal bir hayat tarzı ola¬ 
rak kabul etmez, yalnızlığı bir ara tedbir 
olarak değerlendirir. 

Eserleri. İbn Bâcce, bir Ortaçağ filozo¬ 
funun ilgiye değer gördüğü hemen he¬ 
men bütün konularla ilgilendi ve metafi¬ 
zikten müziğe kadar pek çok alanda eser 
kaleme aldı. Klasik kaynaklar içerisinde 
ona ait eserlerin listesini veren iki kaynak¬ 
tan biri İbn Ebû Usaybia’nın‘Uyûnü'i-en- 
bâ’ı, diğeri ise filozofun en önemli eserle¬ 
rinin yazmalarını ihtiva eden Oxford Bod- 
leian Library’deki mecmuadır. Bu mec¬ 
muadaki listenin İbnü’n-Nadr tarafından 
yapıldığı sanılmaktadır (Cemâleddin el- 
Alevî, Mü’ellefâtü İbn Bâcce, s. 116-120). 
İbn Ebû Usaybia’nın listesinde yirmi yedi, 
diğerinde yirmi eserin adı yer alır. Önemli 
ölçüde birbirine benzeyen bu iki listedeki 
eserlerin çoğu günümüze ulaşmıştır. 1. 
Tedbîrü'l-mütevahhid. İbn Bâcce’nin 
daha çok ahlâk ve siyaset felsefesiyle il¬ 
gili görüşlerinin yer aldığı en büyük ese¬ 
ridir. Moses Narboni'nin bazı yanlışlıklarla 
birlikte XIV. yüzyılda İbrânîce olarak özet¬ 
lediği eser, Edvvard Pococke tarafından 
Philosophus Autodidactus başlığını ta¬ 
şıyan bir çalışma içerisinde Latince olarak 
neşredilmiştir (1671). Buna dayanarak 
Salomon Munk eseri Fransızca’ya (1859; 
yeni baskısı, New York 1980), David Herzog 
daAlmanca'ya (Berlin 1896) çevirmiştir. 
Daha sonra Douglas Morton Dunlop ta¬ 


rafından ilk iki bölümü İngilizce'ye tercü¬ 
me edilen ( JRAS [ 1945 ], s. 61 -81) eserin 
tamamı ilk defa Don Miguel Asin Palacios 
tarafından El Regimen del Solitario 
adıyla ve İspanyolca çevirisiyle birlikte ya¬ 
yımlanmıştır (Madrid 1946). Eseri Mâcid 
Fahrî Resâ’ilü İbn Bâcce el-ilâhiyye 
içerisinde (Beyrut 1968, s. 37-97) ve Ma’n 
Ziyâde Kitâbü Tedbîri'l-mütevahhid 
adıyla (Beyrut 1978) yeniden neşretmiştir. 
2. Risâletü'l-vedâ\ Uzun bir yolculuğa 
çıkmadan önce bir arkadaşı için yazdığı 
bu eserinde İbn Bâcce Tedbîrü'l-müte¬ 
vahhid' de ele aldığı bazı meseleleri in¬ 
celemekte ve insanın, bilginin ve felsefî 
araştırmanın gerçek amacının ne olduğu¬ 
na ilişkin konulan tartışmaktadır. Eseri 
Hayyim İbn Vıvas (XIV yüzyıl) İbrânîce’ye, 
Abraham de Balmes (XV. yüzyıl) Latince’¬ 
ye çevirmiştir. İlk olarak Asin Palacios ta¬ 
rafından La Carta de Adios de Avem- 
pace adıyla İspanyolca çevirisiyle birlikte 
yayımlanan eser ( al-Andalus , VIII (Madrid 
19431, s. 1-87) daha sonra Mâcid Fahrî ta¬ 
rafından Resâ’ilü İbn Bâcce el-ilâhiy- 
ye içerisinde tekrar neşredilmiştir (Bey¬ 
rut 1968, s. 113-143). 3. Kitâbü’n-Nefs. 
Nefis ve nefsin güçlerini konu alan eserin 
neşrini Muhammed Sagir Haşan el-Ma’sû- 
mî gerçekleştirmiştir ( MMİADm., XXXIII 
11958|, S. 96-111, 278-301,424-442, 609- 
632; XXXIV 11959|, s. 634-645; Dımaşk 
1379/1960). Ma’sûmî eseri İngilizce'ye de 
çevirmiştir (Karachi 1961; New Delhi 1992). 
4. İttişâlii 7 - c akl bi ’l-insân*. Bir akıl var¬ 
lığı olan insanın oluşum ve gelişimiyle in¬ 
san varlığının bu doğrultudaki son ama¬ 
cına dair olan eser ilk defa Asin Palacios 
tarafından İspanyolca çevirisiyle birlikte 
yayımlanmıştır. Eserin daha başka neşir¬ 
leri de yapılmış, ayrıca Fransızca’ya çevril¬ 
miştir (al-Andalus, VII 1 1942 1, s. 1-47). 5. 
el-Vuküf hle'l-hkli'l-fa'ûl. Faal akla vâ¬ 
kıf olmanın mümkün olup olmadığını so¬ 
ruşturan ve bunun hangi yollardan ger¬ 
çekleştirilebileceğini araştıran eseri Mâ¬ 
cid Fahrî, Oxford Bodleian Library’deki tek 
yazma nüshasına dayanarak yayımlamış¬ 
tır ( Resâ’ilü İbn Bâcce el-ilâhiyye içinde, 
Beyrut 1968, s. 107-109). Muhammed Sa¬ 
gir Haşan el-Ma'sûmî risâleyi İngilizce’ye 
(Journal ofAsiatic Society of Pakistan,'!, 
Dacca 1960), T. Druart Fransızca’ya ( Bul- 
letin dephilosophie medievale, XXII (Leu- 
ven 1980|, s. 75-77) tercüme etmiştir. 6. 
Fi'l-ĞĞyeti'l-insâniyye. Bazı metafizik 
temellerden ve nefsin güçlerinden hare¬ 
ketle insanın gayesinin ne olabileceğinin 
araştırıldığı risâle Ömer Ferruh tarafından 
kısmen (İbn Bâcce ue'l-felsefetü’l-Mağri- 
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biyye içinde, Beyrut 1945, s. 48-51), Mâ¬ 
cid Fahrî tarafından ise tam metin olarak 
(Resâ’ilü İbn Bâcce el-ilâhiyye içinde, Bey¬ 
rut 1968, s. 97-104) yayımlanmıştır. Eseri 
Muhammed Sagir Haşan el-Ma‘sûmî İn¬ 
gilizce’ye ( Journal ofAsiatic Society of Pa¬ 
kistan, II, 1957) ve T. Druart Fransızca’ya 
(Bulletin de philosophie medievale, XXIII 
[Leuven 1981 1, s. 59-64) çevirmiştir. 7. Ki- 
tâbü’n-Nebût. Asin Palacios tarafından 
İspanyolca çevirisiyle birlikte yayımlanmış¬ 
tır (al-Andalus, V [ 1940|, s. 255-299). 8. 
Fi'l-Hey’e. Berlin Staatsbibliothek’te ek¬ 
sik bir nüshası bulunmaktadır (nr. 5060, 
vr. 203 a -204 b ). 9. Fi'l-Vahde ve'l-vâhid. 
“Bir” kavramının mahiyeti ve kullanıldığı 
yerlerle ilgili konuları ele alan risâle Ab- 
durrahman Bedevî (Resâ’il felsefıyye li’l- 
Kindî ue’l-Fârâbî ve İbn Bâcce ve İbn ‘Adî 
içinde. Kahire 1983) ve Cemâleddin el-AIe- 
vî tarafından (Resâ’il felsefıyye li-Ebi Bekr 
İbn Bâcce içinde, Beyrut 1983, s. 140-149) 
neşredilmiştir. 10. Fi's-Sa c âdeti'l-mede- 
niyye ve's-sa'âdeti'l-uhreviyye (D'ıfâ ‘ 
‘an Ebî Naşr). Fârâbî’ye yöneltilen bir kı¬ 
sım eleştirilerin cevaplandınldığı risâlede 
aynı filozofun eleştiriye tâbi tutulan mut¬ 
luluk ve idrak konusundaki bazı görüşle¬ 
ri açıklığa kavuşturulmaktadır. Cemâled¬ 
din el-Alevî’nin yayımladığı risâlenin (Re¬ 
sâ’il felsefiy ye içinde, Beyrut 1983, s. 197- 
202), Shlomo Pines tarafından yapılan İn¬ 
gilizce çevirisi Studies in Medieval His- 
tory and Literature'de yayımlanmıştır 
(London 1979). 11. Fi'l-Fahş c ani'n-nef- 
si'n-nüzû c iyye. Risâleyi Abdurrahman 
Bedevî (Resâ’il felsefıyye li’l-Kindl ve’l- 
Fârâbi ve İbn Bâcce ve İbn ‘Adı içinde, 
Kahire 1983, s. 147-156) ve Cemâleddin 
el-Alevî (Resâ’il felsefiyye içinde, Beyrut 
1983, s. 108-120) neşretmiştir. 12. Risâ¬ 
le ii'l-müteharrik. Bedevî (Kahire 1983, 
s. 137-140) ve Alevî (Beyrut 1983, s. 135- 
139) tarafından aynı eserler içerisinde ya¬ 
yımlanmıştır 13. Fi'l-Elhân. Bu küçük ri¬ 
sâleyi de Alevî adı geçen eser içerisinde 
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İBN BÂCCE 


yayımlamıştır (s. 82-83). 14. Şerhuhû li- 
Kitâbi's-Semâ'i't-tabfî. Eseri Mâcid Fah¬ 
rî Şer hu Semâ c i't-tabî c î (Beyrut 1968) ve 
Ma‘n Ziyâde Şürûhâtü's-semâH’t-tabfî 
li'bn Bâcce el-Endelüsî (Beyrut 1978) 
adıyla neşretmiştir. 15. Fî Mâhiyyeti'ş- 
şevki’t-tabfî (nşr. Cemâleddin el-Alevî, 
Resâ’il felsefiyye içinde, Beyrut 1983, s. 
97-İ02). 16. Fî Şerhi'l-Âşâri'l-hılviyye. 
Oxford Bodleian Library ve Berlin Staats- 
bibliothek yazmaları arasında bulunmak¬ 
tadır. 17. Kitâbü'l-Hayevân. Aristo'nun 
Kitâbü’l-Hayevân mm (Historia Anima- 
lium, De Generatione ve De Partibus' tan 
oluşmaktadır) özellikle XI, XII ve XV. bö¬ 
lümlerinin açıklamasını yapan risâle, Ox- 
ford Bodleian Library (nr. 206, vr. 108-110) 
ve Berlin Staatsbibliothek (nr. 5060, vr. 

129 a -135 a ) yazmaları arasında mevcuttur. 
18. Te c âlîk fi'l-edviyeti'l-müfrede. Ber¬ 
lin Staatsbibliothek yazmaları arasında 
bulunmaktadır (nr. 5060, vr. 90 b -97 b ). 19. 
el-İrtiyâz c alû Kitabi'1-Makülût. Fârâ- 
bî’nin Kitâhü’l-Makülâfmâakı konuları 
açıklayan risâle Mâcid Fahrî tarafından 
yayımlanmıştır ( Te c alîku İbn Bâcce c alâ 
Mantıki’l-Fârâbî içinde, Beyrut 1994, s. 
102-135). 20. Kelâmühû fi'l-burhân. Fâ- 
râbî’nin Kitâbü’l-Burhân’mı açıklamak 
için kaleme alınan bu eseri de Mâcid Fah¬ 
rî neşretmiştir (el-Mantık Hnde’l-Fârâbî 
içinde, Beyrut 1987, s. 105-159). 21 . Fi'l- 
Medhal ve'l-Fuşûl. Fârâbî’nin Kitâbü 
Îsâğücî (el-Medhal) ve el-Fuşûlü’l-ham- 
se adlı eserlerine yazılmış açıklamaları içe¬ 
ren risâle Mâcid Fahrî tarafından yayım¬ 
lanmıştır ( Te’âtiku İbn Bâcce 'a/â Mantı¬ 
ki’l-Fârâbîiçinde, Beyrut 1994, s. 25-76). 
22. Kitûbü’l-‘İbâre. Fârâbî’nin Kitâbü’1- 
‘ İbare (Kitâbü Bari Ermînyâs) adlı eseriy¬ 
le ilgili açıklamaları ihtiva eden risâleyi 
M in Kitöbi’l- c İbâre ile birlikte M. Selim 
Sâlim Ta'lîkât fî Kitabi Bari Ermînyâs 
ve min Kitabi'l-"İbare li-Ebî Naşr el- 
Fârâbî adıyla neşretmiştir (Kahire 1976). 
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İBN BÂDÎS, Abdülhamîd 
( juopcJ! juc < ) 

Ebüî-Fütûh Abdülhamîd 
b. Muhammed el-Mustafâ 
b. Mekkî b. Bâdîs 
(1889-1940) 

Cezayirli âlim ve ıslahatçı. 

4 Aralık 1889 tarihinde Kostantîne’de 
(Kosantîne) doğdu. Berberi asıllı Sanhâce 
kabilesine mensuptur. Dedelerinden Muiz 
b. Bâdîs (ö. 454/1062) Fas'ta Râfizî Şiîliğe 
karşı çıkmasıyla meşhur olmuştur. Aile¬ 
nin Kuzey Afrika’daki nüfuzu daha sonra 
da devam etmiş, Cezayir Fransızlar tara¬ 
fından işgal edildikten sonra bu aileden 
bazı şahıslar ve İbn Bâdîs’in babası Fran¬ 
sız idaresi nezdinde önemli mevkiler edin¬ 
miştir. 

İbn Bâdîs, temel eğitimine Muhammed 
el-Mâdâsî'den Kur’an öğrenerek başladı. 
On üç yaşında hıfzını tamamladı. Daha 
sonra Hamdân el-Venîsî'den on dokuz ya¬ 
şına kadar Arapça, fıkıh, hadis ve tefsir 
okudu. İbn Bâdîs’e özel bir değer veren 
Venîsî, irşad ve davet faaliyetlerini olum¬ 
suz yönde etkileyebileceği endişesiyle on¬ 
dan hayatı boyunca resmî görev kabul 
etmemesi konusunda söz aldı. 1908 yı¬ 
lında Tlınus'a giderek Zeytûne Camii’ne 
(Zeytûne Üniversitesi) kaydolan İbn Bâdîs 
1912’de buradan mezun olarak eğitimini 
tamamladı. Hocaları arasında Muham¬ 
med en-Nahlî, Şeyh Muhammed Tâhir b. 
Âşûr, Hıdr b. Hüseyin, Muhammed Sâdık 
en-Neyfer ve Beşîr Safer gibi âlimler bu¬ 
lunmaktadır. Mezuniyetinin ardından bir 
yıl aynı yerde ders veren İbn Bâdîs, 1913 
yılında Cezayir'e dönerek Kostantîne ca¬ 
milerinde öğretimle meşgul oldu. Aynı yıl 
yaptığı hac yolculuğu sırasında daha ön¬ 
ce Medine’ye yerleşen hocası Venîsî ile bu¬ 
luştu. Venîsî ona Medine'ye yerleşmesini 
tavsiye ettiyse de bağımsızlık mücadelesi 
veren Cezayir’e dönerek oradaki faaliyet¬ 
lere katılmayı tercih etti. İbn Bâdîs hac 
esnasında tanıştığı, daha sonraki faali¬ 
yetlerinde kendisine arkadaşlık edecek 
olan Muhammed Beşîr el-İbrâhimî ile üç 
ay kadar Cezayir’in durumunu ve neler 
yapılabileceğini müzakere ederek fikrî bir 
hazırlık yaptı. 

Hac dönüşünde uğradığı Suriye ve Fi¬ 
listin’den sonra Mısır’a geçen İbn Bâdîs, 
orada bulunan âlimlerle İslâm dünyasının 
ve müslümanların çeşitli meselelerini 


müzakere etti. Cezayir’e dönerek yeniden 
Kostantîne camilerinde ders vermeye baş¬ 
ladı. Ümmetin hasta olduğuna, ilâcının da 
Hz. Peygamber’in sîretinde bulunacağına 
inanıyordu. Bundan dolayı derslerinde 
daha çok Kur’an ve hadise ağırlık verdi. 
Ders kitabı olarak seçtiği ilk eser ise Kâdî 
İyâz’ın eş-Şifâ ’ı oldu. Bu dönemde Ceza¬ 
yir’in muhtelif yörelerini gezerek hem ül¬ 
kenin durumunu yakından müşahede edi¬ 
yor hem de oralarda dersler veriyordu. 
İbn Bâdîs, Kostantîne’deki Sîdî el-Ahdar 
Camii’nde (el-Câmiu’l-Ahdar) düzenli şekil¬ 
de ders vermeye başladıktan sonra za¬ 
man içerisinde burası kendine has meto¬ 
du olan bir okul, kendisi de burada yapı¬ 
lan derslerin en önemli sorumlusu haline 
geldi. Medrese daha sonra büyük aşama¬ 
lar kaydetti, öğrencilerin bütün ihtiyaçla¬ 
rını karşılayacak bir alt yapıya kavuştu¬ 
ruldu. 1934 yılında Sîdî el-Ahdar Camii 
Cezayir’in çeşitli bölgelerinden gelen ta¬ 
lebelerle doluydu. 

1919 yılında Kostantîne şehrinde Ab- 
dühafîz el-Hâşimî ile birlikte erı-Necâh 
gazetesini çıkarmaya başlayan İbn Bâdîs 
bu gazetede Kosantînî, Abesî ve Sanhâcî 
gibi takma adlarla yazılar yazıyordu. Za¬ 
manla gazetenin Cezayir halkını uyandır¬ 
mak için yeterli olmadığını farkederek bir 
grup Kostantîneii gençle birlikte el-Mün- 
tekıd adlı başka bir gazete yayımlamaya 
başladı (2 Temmuz 1925). Gazeteye bu adı 
vermesinin sebebi, o dönemde Cezayir’¬ 
de hâkim olan tasavvufî hareketlerin be¬ 
nimsediği “inan, tenkit etme” sloganının 
ve bu sloganın arkasındaki zihniyetin yan¬ 
lışlığını ima etmek ve karşı bir tavır baş¬ 
latmaktı. Ancak İbn Bâdîs, aynı zamanda 
Cezayir’e hâkim olan Fransızlar’ın da ten¬ 
kit edilmesi yolunu açtığı için el-Münte- 
kıd 'in neşri 18. sayısından sonra Fransız- 
lar tarafından yasaklandı. Bunun üzerine 
İbn Bâdîs 12 Kasım 1925 tarihinde hafta¬ 
lık eş-Şihâb dergisini çıkarmaya başla¬ 
dı. Dergi şâibelerden uzak saf İslâm’a ve 
ilimlere dönüşü savunan, İslâm-Arap hü¬ 
viyetini koruyup geliştirmenin gereklili¬ 
ğine dikkat çeken ve Fransa’dan Cezayir¬ 
lilerim haklarını talep eden bir tavrı tem¬ 
sil ediyordu. Aynı zamanda Cezayir'deki 
müslüman yazarların buluştuğu bir forum 
ve kelimenin tam anlamıyla basın yayın 
ve edebiyat alanında bir okul değeri taşı¬ 
yan eş-Şihâb, 1929 yılından itibaren ay¬ 
lık bir dergi olarak Eylül 1939'a kadar ya¬ 
yımlanmaya devam etti. 


Cezayir’in içinde bulunduğu durumdan 
kurtulması için ilim ve öğretimin yanı sı¬ 
ra çeşitli alanlarda cemaat faaliyetini ge¬ 
rekli gören İbn Bâdîs, bu amaçla 1924 yı¬ 
lında Kostantîne’de Cem’iyyetüî-ihâ el- 
ilmî adıyla bir dayanışma derneği kurma¬ 
ya çalıştıysa da o sırada şartlar bunun 
için elverişli değildi. Daha sonra 1930’da 
eş-Şihâb, el-Işlâh ve Şada'ş-Şahrâ 3 gi¬ 
bi yayın organlarında tasarladığı cemiye¬ 
tin kurulacağına dair ilânlar verdi. Bu dö¬ 
nemde Fransızlar da Cezayir’i işgallerinin 
100. yılını görkemli bir şekilde kutlayarak 
Cezayir’den çıkmaya niyetleri olmadığını 
gösteriyorlardı. Nihayet kurucu heyetin 
çalışmaları sonucunda 5 Mayıs 1931 ta¬ 
rihinde, Cezayir’in kurtuluşu sürecinde 
önemli bir rol üstlenecek olan Cem’iyye- 
tü’l-ulemâiT-müslimîne’l-Cezâiriyyîn res¬ 
men kuruldu ve İbn Bâdîs cemiyetin ilk 
başkanlığına seçildi. 

Cemiyet faaliyetlerine eğitim alanında 
attığı adımlarla başladı. Bir taraftan Ce¬ 
zayir’in çeşitli yörelerinde mahalle mek¬ 
tepleri ve medreseler kurulması için ça¬ 
lışmalar yapılırken diğer taraftan cemiyet 
mensubu âlimler ortak bir program çer¬ 
çevesinde Cezayir'in muhtelif bölgeleri¬ 
ne giderek oralarda ders veriyor, böylece 
Arapça'nın ve İslâmî ilimlerin yayılmasına 
katkıda bulunuyordu. Cemiyetin faaliyet¬ 
leri arasında kulüpler kurmak, fakirlere 
ve yetimlere yardım amaçlı birimler teş¬ 
kil etmek, kültürel yozlaşmaya ve hıristi- 
yanlaşmaya karşı mücadele vermek gibi 
çalışmalar da vardı (bk. CEMİYYETÜ’l- 
ULEMÂİT-MÜSLİMÎN) 

Cemiyet günlük siyasete karışmama 
ilkesini benimsediği için İbn Bâdîs de ce¬ 
miyetin başkanı sıfatıyla bu ilkeye sada¬ 
kat gösterdi. Buna karşılık siyasetin içi¬ 
ne girmeden ve resmî bir görev almadan 
siyasetin bütün alanlarıyla yakından ilgi¬ 
lendi. Bizzat kendisi, toplum için bir yarar 
sağlamadığı sürece hiçbir konuda kendi 
ismini öne çıkarmayı doğru bulmadığını, 
ancak halkı için faydalı olduğuna inanma¬ 
sı durumunda şahsını ortaya koymaktan 
da çekinmeyeceğini ifade etmektedir (eş- 
Şihâb, 1 Kasım 1936). Bu alanda yapılacak 
işler arasında Fransız hükümeti ve Ceza¬ 
yir’deki Fransız idaresiyle eğitim, İçtimaî 
ve İktisadî durum ve siyasî haklar gibi me¬ 
selelerin konuşulması bulunuyordu. İs¬ 
lâm’ın din ile siyaseti birbirinden ayırma¬ 
dığını düşünen İbn Bâdîs, Cezayir’in ve 
Cezayirlilerim geleceğini ilgilendiren hu- 
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suslarda ulemânın ortak bir tavır sahibi 
olması ve bu tavrın İlmî bir esas ve üslûp¬ 
la savunulması gerektiğini sık sık vurgu¬ 
luyordu. Sadece ilimle uğraşarak girilme¬ 
si zor bir alan olan siyasetten büsbütün 
uzak durmak gerektiğini savunanlar bu¬ 
lunduğunu hatırlatıp cemiyet üyelerinin 
siyasetle ilmi birleştirmek zorunda olduk¬ 
larını, çünkü İlmî faaliyetlerin ciddi bir 
şekilde siyasetle desteklenmedikçe başa¬ 
rılı olamayacağını belirtti (el-Beşâ’ir, 18 
Haziran 1937). 

Bu şekilde İbn Bâdîs, günlük siyasetten 
uzak durmakla birlikte Cezayir’i ve Ceza- 
yirliler’i ilgilendiren temel problemlerle 
yakından ilgilenmiş, özellikle Fransız sö¬ 
mürge idaresinin Fransızlaştırma siyase¬ 
ti karşısında Cezayirliler’in müslüman- 
Arap kimliğini savunmuştur. Meselâ 1936 
yılında gerçekleşen Cezayir İslâm Kongre- 
si'nin toplanmasında etkin rol aldığı gibi 
bu kongre esnasında Cezayirliler’in İslâm- 
Arap kimliğinin korunması, siyasî hakların 
eksiksiz verilmesi gibi konuların günde¬ 
me getirilerek tartışılmasını sağlamıştır. 
Aynı şekilde. Fransız başbakanının 1938’- 
de Cezayir'de Arapça eğitim yapan müs- 
lümanlara ait medreselerin açılmasını 
sınırlayan ve Arapça’yı yabancı dil ola¬ 
rak ilân eden kararına açıkça karşı çık¬ 
mıştır. 

İbn Bâdîs, bir toplumun sömürge haline 
gelmesinin sömürge olmaya lâyık duru¬ 
ma düşmekten kaynaklandığını, sömürge 
olmaktan kurtulmanın da bunu gerekti¬ 
recek yüksek bir ahlâk ve irade ile müm¬ 
kün olacağını farketmişti. Bunun için Ce¬ 
zayirliler’in Fransızlar’dan farklılığını vur¬ 
gulayan ve onların kimliklerini muhafaza 
ederek Fransız kültürü içinde asimile ol¬ 
malarını engelleyen faaliyetleri yürütme¬ 
yi en büyük hedef olarak seçmiş ve bunu 
dersleri, yazıları ve konferansları ile ger¬ 
çekleştirmeye çalıştığı gibi kurduğu mü¬ 
esseseler vasıtasıyla da davasını topluma 
mal etmeyi başarmıştı. Cezayir halkını 11. 
Dünya Savaşı’nın doğurduğu engeller or¬ 
taya çıkıncaya kadar müslüman Arap şah¬ 
siyetine sımsıkı sarılmaya çağırmış; savaş 
başladığı sırada Fransa’nın bütün cemi¬ 
yetlerden kendisini desteklemelerini is¬ 
temesi üzerine İbn Bâdîs, Cezayir’de çok 
güçlü bir konuma sahip olan Cem’iyyetü'l- 
ulemâi’l-müslimîn’in Fransa’ya yardım 
etmesi talebini reddedip buna karşı çıkan 
bazı üyeleri cemiyet yönetiminden uzak¬ 
laştırmış, ilkelerine uygun olmayan bazı 
hususları yazmak zorunda bırakılacağı 
endişesiyle de cemiyetin yayın organı ei- 


Beşâ’ir ve eş-Şihûb' m yayımını durdur¬ 
muştur. Savaş başladıktan sonra Fransa 
onu zorunlu ikamete tâbi tutarak göze¬ 
tim altına almış, İbn Bâdîs gözetim altın¬ 
da iken 16 Nisan 1940 tarihinde vefat et¬ 
miştir. Cezayir bağımsızlığını kazandık¬ 
tan sonra İbn Bâdîs’in vefat tarihi “ilim 
günü” olarak ilân edilmiş, ayrıca Merke- 
zü dirâsâti’l-müstakbeli’l-Arabî adlı ku¬ 
ruluş Mağrib’de onun adına İmam Abdül¬ 
hamîd b. Bâdîs ödülünü koymuştur. İbn 
Bâdîs hakkında yaşadığı dönemde bazı 
yazılar yazıldığı gibi (Ali Merad, s. 21 ) ölü¬ 
münden sonra da hayatı ve görüşleri, Ce¬ 
zayir kurtuluş savaşını mümkün kılan ve 
Cezayir’e bağımsızlığını sağlayan fikrî ve 
İçtimaî hareketin en önemli şahsiyeti ola¬ 
rak çeşitli kitap, makale ve tez çalışma¬ 
larına konu olmuştur (bk. bibi.). 

Doğu İslâm dünyasında Cemâleddîn-i 
Efgânî, Muhammed Abduh ve Reşîd Rızâ 
gibi âlimlerin görüşleri çerçevesinde geli¬ 
şen ıslah hareketinin Kuzey Afrika ve özel¬ 
likle Cezayir’deki en önemli temsilcilerin¬ 
den biri olan İbn Bâdîs başta eş-Şihûb ol¬ 
mak üzere çıkardığı gazete ve dergilerle 
bu düşüncenin Kuzey Afrika'da yaygınlık 
kazanmasında büyük rol oynamıştır. Do- 
ğu’daki ıslah hareketi ve tecrübesinden 
büyük ölçüde etkilenmekle birlikte Ceza¬ 
yir’in içinde bulunduğu özel şartlar se¬ 
bebiyle harekete kazandırdığı İçtimaî ve 
siyasî boyutla ıslah düşüncesine pratik 
alanda önemli katkılarda bulundu. Efgâ¬ 
nî daha çok siyasî, Abduh da İlmî kişiliğiy¬ 
le dikkat çekerken İbn Bâdîs bu iki özelli¬ 
ği şahsında birleştirmiş, görüş ve düşün¬ 
celerinin muhatabı olarak kültürlü kim¬ 
seler ve seçkinlerden çok geniş halk kit¬ 
lelerini hedef almıştır. Onun asıl amacı, 
İslâm’ın temel kaynakları olan Kur’an ve 
Sünnet’e yönelerek toplumda ahlâkî bir 
dönüşüm gerçekleştirmekti. Bu sebep¬ 
le “eser telifi yerine insan teliffne önem 
vermiş, daha öncekilerin tekrarı olacak 
şekilde bütün bir Kur’an tefsiri yerine 
amacına ulaştıracak âyetleri yorumla¬ 
makla yetinmiş, pratik sonucu olmayan 
nazarî tartışmalardan uzak durarak Kur- 
’an’ın ruhu ve genel prensipleriyle toplu¬ 
mun problemleri arasındaki ilgiyi ön pla¬ 
na çıkaran bir metot takip etmiştir. Yine 
bu sebeple o dönemde toplumun dinî, ah¬ 
lâkî ve İçtimaî hayatı üzerinde son derece 
etkili olan tarikatlara şiddetle karşı çık¬ 
mış, Kur’an ve Sünnet’e aykırı görüş ve 
uygulamalarına dikkat çekmiştir. İnanç¬ 
la ilgili hususlarda Kur’ân-ı Kerîm’in kal¬ 


bi etkileyen sade anlatım tarzını benim¬ 
semiş, kelâm ve cedelin kişiyi şeklî ve laf- 
zî ayrıntılara boğan metotlarına iltifat et¬ 
memiştir. Kur’an’m teşriî konularda ge¬ 
nel olarak ayrıntılara girmeyip temel ku¬ 
rallar koymasının her devirde ictihad ya¬ 
pılmasını gerekli kıldığını belirten İbn Bâ¬ 
dîs siyasî otoritenin kaynağı olarak İslâm 
toplumunu görür ve yetkisini ondan al¬ 
mayan bir yönetimi geçersiz sayar. Ona 
göre hilâfet, başlangıçta tek kişi tarafın¬ 
dan icrası mümkün olan en yüksek siyasî 
otorite makamı iken şartların değişme¬ 
siyle birlikte fiilen farklı yönetimlerin or¬ 
taya çıkması hilâfetin sembolik bir anlam¬ 
da ve tarihî bir vâkıa olarak kalmasına 
yol açtı. İbn Bâdîs İlmî ve aksiyoncu kişili¬ 
ği yanında sade hayat tarzı, ihlâsı ve ahlâ¬ 
kıyla da mânevî bir lider olarak kabul gör¬ 
dü. 

Eserleri. Bütün hayatını toplumu ıslah 
etmek ve sömürgeciliğe karşı bağımsız¬ 
lık mücadelesi vermekle geçiren İbn Bâ¬ 
dîs aynı zamanda şairdi. Fakat müstakil 
kitaplar telif etmediği gibi bir divan da 
düzenlememiş, dergilerde makale ve şi¬ 
irler neşretmiştir. Yazıları arasında önem¬ 
li bir yekûn tutan âyet tefsirlerini -muh¬ 
temelen el-Menûr dergisini örnek ala¬ 
rak- eş-Şihûb' ın başında neşretmiştir. 
Bizzat yayımladığı veya yayımlanmasına 
katkıda bulunduğu dergilerde çıkan ya¬ 
zıları talebeleri ve arkadaşları tarafından 
derlenerek müstakil kitaplar halinde neş¬ 
redilmiştir. 1. Telsim İbn Bâdîs fî me- 
câlisi't-tezkîr min kelâmi’l-hakîmiT- 
habîr {nşr. Muhammed Sâlih Ramazan - 
Tevfîk Muhammed Şâhin, Cezayir 1964, 
1982; Kahire, ts.; Ahmed Şemseddin ta¬ 
rafından eklenen âyet ve hadis tahrîcleriy- 
le birlikte, Beyrut 1416/1995). 2. el-'Akâ’i- 
dü'l-İslâmiyye mineT-âyûtiT-Kuı'â- 
niyye ve’l-ehâdîşi'n-nebeviyye (nşr. 
Muhammed Sâlih Ramazan, Kahire, ts.). 3. 
Ricâlü's-selef ve nisa’ühû (nşr. Muham¬ 
med Sâlih Ramazan-TevfîkMuhammed 
Şâhin, Cezayir 1964). 4. M in Hedyi'n-nü- 
büvve (nşr. Muhammed Sâlih Ramazan- 
Tevfîk Muhammed Şâhin, Cezayir 1966). 
5. Mecâlisü't-tezkîr min hadîşi'l-beşî- 
li’n-nezîı (Cezayir 1983). 

İbn Bâdîs’in bütün eserleri onun haya¬ 
tı, faaliyetleri ve görüşlerinin incelendiği 
bir girişle birlikte Ammâr et-Tâlibî tara¬ 
fından tasnif edilerek Âşâru İbn Bâdîs 
(İbn Bâdîs: hayâtühû ueâşâruhû) adıyla 
dört cilt halinde yayımlanmıştır (Dımaşk 
1968; Beyrut 1403/1983). 
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Ebû Tâhir Nasîrüddevle Muhammed 
b. Muhammed b. Bakıyye 
(ö. 367/978) 

Büveyhî vezirlerinden. 

L_ J 

Bağdat’a bağlı Evânâ’da bir çiftçi baba¬ 
nın oğlu olarak dünyaya geldi. İV. (X.) yüz¬ 
yılın ilk yarısında Büveyhîler, Hamdânîler, 
Mezyedîler ve Karmatîler'in bölgede se¬ 


bep olduğu siyasî ve İçtimaî karışıklıklar 
sırasında Yukarı Dicle'deki ayyârlar (şakî- 
ler) arasına katıldı. Daha sonra IrakBü- 
veyhîEmîri Muizzüddevle döneminde 
(945-967) sarayın sâhibü’i-matbah yar¬ 
dımcıları arasında yer aldı ve emîrden 
Tikrît’in iltizamı ile Yukarı Dicle gümrük 
vergilerinin toplanması gibi bazı imtiyaz¬ 
lar elde etti. 

İbn Bakıyye, Muizzüddevle'nin ölümün¬ 
den sonra tahta geçen İzzüddevle Bahti- 
yâr'ın (967-978) yakın çevresine girmeye 
çalıştı ve ona çeşitli hediyeler ve rüşvet 
vererek kendisini sâhibü’l-matbah tayin 
ettirdi. Ayrıca her ay İzzüddevle Bahtiyâr’a 
10.000 dirhem rüşvet vererek mültezimi 
olduğu toprakların hesaplarının kontrol 
edilmemesini sağladı. Daha sonra Bahti- 
yâr’ın özel toplantılarına ve eğlenceleri¬ 
ne katılıp onu eğlendirmeye başladı; gu- 
lâmlar, câriyeler, atlar ve şahinler suna¬ 
rak gönlünü kazandı (İbn Miskeveyh, II, 
285-286). Böylece Bahtiyâr nezdinde bü¬ 
yük itibar sahibi olan İbn Bakıyye 7 Zilhic¬ 
ce 362’de (8 Eylül 973) vezir tayin edildi 
ve Halife Mutf-Liilâh'tan Nâsıh lakabını 
aldı. 

Vezirlerin devletin çeşitli kademelerin¬ 
de yetişmiş kimseler arasından seçilme¬ 
si âdet iken buna aykırı olarak İbn Bakıy- 
ye gibi cahil bir kimsenin vezir tayin edil¬ 
mesi halk arasında şaşkınlıkla karşılanmış 
ve “mine’l-gadâre ile’l-vizâre” (aşçılıktan 
vezirliğe) sözü darbımesel haline gelmiş¬ 
tir. Hiç eğitim görmemiş olan İbn Bakıy- 
ye, vezir olduğu güne kadar yaptığı işi 
vezirlikte de sürdürüp Bahtiyâr’a yemek 
sunmak istemişse de emîr buna izin ver¬ 
memiştir. 

İbn Bakıyye, başlangıçta adalet ve in¬ 
safla icraatta bulunacağını vaad ettiği 
halde çok geçmeden zulmetmeye başla¬ 
dı. Eski vezir Ebü'1-Fazl Abbas b. Hüseyin 
eş-Şîrâzî’nin ve ona bağlı olarak muhtelif 
kademelerde çalışan memurların malla¬ 
rını müsadere etti. Muhaliflerini veya it¬ 
ham edilen birçok liyakatli devlet adamı¬ 
nı ortadan kaldırdı. 

İzzüddevle Bahtiyâr zevk ve eğlencey¬ 
le vakit geçirirken devlet işlerine el atan 
İbn Bakıyye siyasî, İktisadî ve askerî ba¬ 
kımdan esasen bozuk olan durumun büs¬ 
bütün içinden çıkılmaz hale gelmesine 
yol açtı. Devlet otoritesi ve ordudaki di¬ 
siplin tamamıyla ortadan kalktı. Her gün 
katilleri bulunamayan, bulunsa da ceza¬ 
landırılmayan cinayetler işleniyor, yağma 


ve soygunlar yapılıyordu. Öte yandan ve¬ 
rimli araziler tahrip edildiği için kıtlık baş 
gösterdi, vergi toplanamaz hale geldi ve 
halk büyük sıkıntılar içine düştü. 

364 (975) yılında Türk askerlerinin is¬ 
yanı sebebiyle zor durumda kalan Bahti- 
yâr’ın yardım çağrısını bahane eden Fars 
Büveyhî Emîri Adudüddevle Irak’ı işgal 
edince İbn Bakıyye onun güvenini kazan¬ 
maya çalıştı; sonunda Vâsıt, Tikrît, Ukbe- 
râ ve Evânâ iltizamını almayı başardı. An¬ 
cak muhtemelen beklediği vezirliği elde 
edemediği için Vâsıt’a gelir gelmez isyan 
etti; ayrıca Batîha Emîri İmrân b. Şâhin 
ile Ahvâz Valisi Sehl b. Bişr’i de iş birliğine 
ikna ederek Adudüddevle’ye karşı Irak’- 
ta büyük bir muhalefet cephesi oluştur¬ 
du, hatta Adudüddevle’nin gönderdiği 
bir orduyu yendi. 

Adudüddevle’nin, lrak’ın ilhakını babası 
Rüknüddevle’ye kabul ettirememesi se¬ 
bebiyle bu ülkeyi tekrar Bahtiyâr’ın yö¬ 
netimine bırakarak Fars’a dönmesinden 
sonra İbn Bakıyye vezirlik görevine dön¬ 
dü. Bahtiyâr’a kendisine sadakatinden 
dolayı Adudüddevle’ye isyan ettiğini söy¬ 
leyerek mevkiini daha da sağlamlaştırdı. 
Abbâsî Halifesi Mutî’-Liilâh’tan aldığı Nâ- 
sıh lakabının yanında Tâi‘- Liilâh’tan Nâ- 
sırüddevle lakabını aldı ve böylece tarih¬ 
te iki lakaba sahip ilk vezir oldu. Bol ihsan¬ 
larda bulunarak ordu kumandanları ile 
devlet memurları üzerinde büyük bir oto¬ 
rite kurdu. Devlet hâzinesini kendi dene¬ 
timine alarak Bahtiyâr'a ihtiyaçları için 
tahsisat bağladı. Ordu üzerindeki nüfuzu¬ 
nu kullanıp Bahtiyâr’ın kendisini bertaraf 
etme çabalarını boşa çıkardı. 

Bütün bunlara rağmen İbn Bakıyye’nin 
ikbal günleri sonuna yaklaşıyordu. Zira 
Adudüddevle, babası Rüknüddevle’nin 
ölümü üzerine tekrar Irak’a saldırdı ve 
Ahvaz Savaşı’nda Bahtiyâr'ı yendi (366/ 
977). Bu yenilgiden İbn Bakıyye'yi sorum¬ 
lu tutan Bahtiyâr onu Adudüddevle’ye 
teslim etmek istedi. Ancak yeni gözdesi 
ve başkumandanı İbrâhim b. İsmâil’in sağ 
kaldığı takdirde yeni meseleler çıkarabi¬ 
leceği yolundaki ikazı üzerine gözlerine mil 
çektirdikten (Rebîülevvel 367 / Ekim - Ka- 
sım 977) bir müddet sonra öldürttü (6 
Şevval 367/17 Mayıs 978). Diğer bir riva¬ 
yete göre ise Bahtiyâr, İbn Bakıyye’yi 
gözlerine mil çektirdikten sonra Adu¬ 
düddevle’ye teslim etmiş, Adudüddev¬ 
le de onu öldürtmüştür (İbn Hallikân, V, 
120). Öldürüldüğünde yaklaşık elli yaşla¬ 
rındaydı. 
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İBN BALABÂN 


BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Miskeveyh, Tecâribü’l-ümem, il, 285-288, 
310-311, 313, 321-322, 345-347, 354-359, 
364-365, 368-369, 373-375, 377, 380; Seâlibî. 
Tuhfetü’l-üüzerâ’ (nşr. Habîb Ali er-Râvî - İbti- 
sâm Murhûn es-Saffâr), Bağdad 1977; Muham- 
med b Abdülmeiik el-Hemedânî, Tekmiletü 7a- 
rîhi’t-Taberl(nşr. M. Ebü'l-Fazl), Kahire 1982, 
XI, 430, 440, 442, 444, 453, 455-457; İbnü’l- 
Cevzî, el-Muntazam, VII, 75; İbnü'l-Esîr, el-Kâmil, 
Vlll, 628-630, 651, 671-673, 689-690; İbn Hal- 
likân, Vefeyât, V, 118-122; Hindûşah es-Sâhibî, 
Tecâribü’s-selef der Teoârih-i Hulefâ 1 ve Vüze- 
râ-yiîşân(nşT. Abbas İkbâl), Tahran 1357 hş., s. 
240-241; Mafizullah Kabir, The Buutayhid 
Dynasty of Baghdad, Calcutta 1964, s. 22-24, 
26, 27, 32-34, 36-38, 40, 122-123, 125, 128, 
148, 160; H. Busse, Chalif und Grosskönig: Die 
Buyiden im lraq (945-1055), Beirut 1969, bk. 
İndeks; Muhammed Müsfir ez-Zehrânî, Nizâmü’l- 
vizâre fi'd-devleti'l-'Abbâsiyye, Beyrut 1406/ 
1986, s. 103-105; K. V. Zettersteen, “İbn Baki¬ 
ye”, M, V/2, s. 707; Cl. Cahen. “ibn Bakiyya", 
E/ 2 (İn g .),III, 730. ı-ı 

İSİ Ahmet Güner 


İBN BÂKÛYE 

(bk. KÛHÎ-i ŞÎRÂZÎ). 

İBN BALABAN 

(oMj jii) 

Ebü’l-Hasen Emîr Alâüddîn 
Alî b. Balaban b. Abdillâh el-Mısrî 
(ö. 739/1339) 

Hanefî fakihi ve hadis âlimi. 


675 (1276) yılında doğdu. Türk asıllı ol¬ 
duğu belirtilmektedir. Kahire'de yerleş¬ 
ti. Ahmed b. İbrâhim es-Serûcî. Fahred- 
din İbnü't-Türkmânî, Reşîdüddin İbnü’l- 
Muallim gibi hocalardan fıkıh dersi aldı. 
Kutbüddin el-Halebî, Abdülmü’min b. Ha¬ 
lef ed-Dimyâtî, İbn Asâkir diye bilinen Ba- 
hâeddin Kasım b. Muzaffer ve İbnü's-Sav- 
vâf el-Kureşî gibi âlimlerden hadis, Alâ- 
eddin Konevî'den mantık ve usul, Ebû 
Hayyân el-Endelüsî’den nahiv okudu. Mı¬ 
sır’da Hanefî fıkhının otoritelerinden biri 
oldu ve aralarında Zehebî ile Kureşî’nin 
bulunduğu birçok talebe yetiştirdi. Nâib 
Argun ed-Devâdâr ile dostluk kurdu. Mı¬ 
sır Memlûk Sultanı 11. Baybars dönemin¬ 
de (1 309-1310) yıldızı parladı. Kaynaklar¬ 
da bir müddet kadılık yaptığı belirtilen 
İbn Balabân9 Şevval 739’da (20 Nisan 
1339) Kahire’de öldü ve Bâbünnasr’m dı¬ 
şındaki türbeye defnedildi. 

Eserleri. 1 . el-İhsân fî takribi Sahihi 
İbn Hibbân. İbn Hibbân’ın ei-Müsne- 
dü 'ş-Şahîh (Şahîhu İbn Hibbân) adlı ese¬ 
rinin fıkıh bablarına göre düzenlenmiş 
şekli olup dokuz cilttir. İlk cildini Ahmed 


Muhammed Şâkir’in tahkik edip yayımla¬ 
dığı eserin (Kahire 1953) tamamı, Şuayb 
el-Arnaût ile Hüseyin Esed tarafından tah¬ 
kiki ve hadislerinin tahrîci yapılarak Şahî¬ 
hu İbn Hibbân (I-XVI, Beyrut 1404-1408), 
Kemal Yûsuf el-Hût tarafından sadece 
tahkik edilerek el-İhsân bi-tertîbi Sahi¬ 
hi İbn Hibbân (1-IX, Beyrut 1407/1987) 
adıyla neşredilmiştir. 2. Telhîşü'l-İlmâm 
fî ehâdîşi'l-ahkâm. Takıyyüddin İbn Da- 
kikulld’e ait eserin telhisidir. 3. Tuhfe- 
tü'l-hanş fî şerhi't-Telhîş. Muhammed 
b. Haşan eş-Şeybânî’nin Hanefî fıkhına 
dair el-Câmfu'l-kebîr’me Hılâtî’nin yaz¬ 
dığı Telhîşü’l-Câmi < i'l-kebîr adlı telhi¬ 
sin şerhi olup İstanbul kütüphanelerinde 
birçok yazma nüshası bulunmaktadır (bu 
eserlerin yazma nüshaları için bk. Brockel- 
mann, GAL, I, 178, 475; Suppl., I, 290; II, 
66, 80). Tuhfetü'l-harîş ’i Ömer b. İshak 
el-Gaznevî ihtisar etmiştir. 4. c Umdetü's- 
sâlik fi’l-menâsik (Süleymaniye Ktp., Şe- 
hid Ali Paşa, nr. 982; Mihrişah Sultan, nr. 
133). 

İbn Balabân'ın bunlardan başka Sîre- 
tü'n-nebî şallallâhü ‘aleyhi ve sellem 
ve Tenbîhü'l-hâtır 'alâ z elleti’l-kârfi'z- 
zâkır adlı eserleri olduğu, ayrıca Taberâ- 
nî’nin el-Mu c cemü'l-kebîr”mi fıkıh bab- 
larına göre tertip ettiği kaynaklarda be¬ 
lirtilmektedir. Brockelmann ve Ziriklî’nin 
Ebü’l-Hasan Ali b. Balabân’a nisbet et¬ 


tikleri el-Makâşıdü's-seniyye fi'l-ehâ- 
dîşi'l-ilâhiyye ve Ehâdîşü'1-’’avâlî aû\ı 
eserler (GAL Suppl., II, 80; el-A'lâm, V, 74) 
Ebü’l-Kâsım Ali b. Balabân el-Makdisî el- 
Kerekî’ye (ö. 684/1285) aittir. 

BİBLİYOGRAFYA: 

İbn Balabân, el-İhsân bi-tertîbi Sahihi İbn 
Hibbânl nşr. Kemâl Yûsuf el-Hût), Beyrut 1407/ 
1987, neşredenin girişi, I, 19-20; a.e. (nşr. Şuayb 
el-Arnaût-Hüseyin Esed), Beyrut 1404/1984, 
neşredenlerin girişi, 1, 47-49; Ali b. Balabân el- 
Makdisî, el-Makâşıdü’s-seniyye fl'l-ehâdişi'l- 
ilâhiyye (nşr. Muhyiddin Müstû - Muhammed 
el-îd el-Hatrâvî), Beyrut 1408/1988, neşreden¬ 
lerin girişi, 1, 15-23; Zehebî, el- c lber, III, 356; Se- 
lâhaddin es-Safedî, A‘yânü’l- C aşr ve a‘uânü’n- 
naşr (nşr. Fuad Sezgin - Mazin Amâvî), Frank¬ 
furt 1990, II, 172-173; İbn Kesîr. el-Bidâye, XIII, 
307; İbn Râfi' es-Selâmî, el-Vefeyât( nşr. Salih 
Mehdî Abbas - Beşşâr. Avvâd Ma'rûf), Beyrut 
1982,1, 278-280; Kureşî, el-Cevâhirü’l-mudiy- 
ye, 11, 548; Makrizî, es-Sülûk, 1/3, s. 730; II/2, 
s. 470; İbn Hacer, ed-Dürerü’l-kâmine, 111, 32; 
İbn Tâğrîberdî, en-Nücûmü’z-zâhire, VII, 368; 
IX, 321; İbn Kutluboğa, Tâcü’t-terâcim, s. 
43; Süyûtî, Buğyetü’l-vu‘ât, II, 152; a.mlf., 
Hüsnü'l-muhâdara, I, 468; Nuaymî, ed-Dâris 
fi tânhi’l-medâris (nşr. Ca'fer el-Hasenî), Ka¬ 
hire 1988, II, 325; Keşfü’z-zunûn, I, 158, 486; 
II, 1003,1075, 1737,1832; İbnü'l-İmâd. Şezerât, 
V, 388; Leknevî, el-Feuahdü ’l-behiyye, s. 118; 
Brockelmann, GAL, 1, 172, 178, 475; Suppl, 1, 
273, 290; II, 66, 80; Ziriklî, e/-A‘fâm, V, 74; Kettâ- 
nî, er-Risâletü’l-müstetrafe, s. 20; Sezgin, GAS, 
1,190,426-427; Ahmet Özel, Hanefi Fıkıh Âlim¬ 
leri, Ankara 1990, s. 75. m 

İİSİ Cengiz Kallek 


İbn Balabân’ın ’Umdetü’s-sâük fi'l-menâsik adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Mihrişah Sultan, nr. 133) 
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İBN BÂMSÂD 


İBN BÂMŞÂD 

{jtioU ^1) 

Ebü’l-Hasen Alî b. Abdillâh 
b. Muhammed el-Kâyinî 

X. yüzyıl 

astronom ve matematikçisi. 

Bîrûnî’nin çağdaşı olduğu veya ondan 
biraz daha önce yaşadığı tahmin edilen 
İbn Bâmşâd’ın hayatı hakkında bilgi yok¬ 
tur. Taşıdığı Kâyinî (Kâinî) nisbesinden ve 
bir eserini Kâyin’de yaptığı rasatlara ayır¬ 
masından Horasan'ın Kâyin şehrinde ya¬ 
şadığı anlaşılmaktadır. Bîrûnî’nin onun iki 
teoreminden bahsetmesi de yaşadığı za¬ 
manın muhtemelen IV. (X.) yüzyıl oldu¬ 
ğunu göstermektedir (İstihrâcü’l-eutâr, 
s. 37-38,40-41). 

Eserleri. 1. el-Makâle fi'stihrâci sâ- 
c öt mâ beyne tulûl’l-fecr ve'ş-şems kül¬ 
le yevmin min eyyâmi's-sene bi-medî- 
neti Kâyin. er-Resû’ilü'l-müteferrika 
ti'l-he y J e içinde dördüncü risâle olarak 
yayımlanmış (Haydarâbâd 1366/1947) ve 
M. L. Davidian ile E. S. Kennedy tarafın¬ 
dan İngilizce’ye çevrilerek incelenmiştir 
(bk. bibi ). 2. Makale fi'stihrâci târîhi'l- 
yehûd. İbrânî takvimi hakkındaki bu ma¬ 
kale yine aynı eser içinde üçüncü risâle 
olarak yayımlanmıştır. 3. Risâle fi'stih¬ 
râci sâ'ât mâ beyne tulû^i'l-fecr ve tu- 
lûH'ş-şems ve ğurûbihâ ve ğurûbi'ş-şa- 
fak izi'l-'iîmü bi-ahadeyhimâ yestel- 
zimü'l-'ilme bi’l-âhar (Sezgin, VI, 242). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Bîrûnî, İstihrâcü’l-eutâr fi’d-dâ’ire (Resâ’itüi- 
Bırûnî içinde), Haydarâbâd 1367/1948, s. 37- 
38, 40-41; Sezgin, GAS, V, 337, 403; VI, 242; 
Ebü’l-Kâsım Kurbân!, Zindeglnâme-i Riyazîdâ- 
nân-ı Deure-i İslâmî, Tahran 1365, s. 79-80; M. 
L. Davidian - E. S. Kennedy, “Al-Qâyini on the 
Duration of Dawn and Twilight”, JNES, sy. 20 
(İ961), s. 45-53; D. Pingree, “ c Ali b. Bâmşâd 
Oâ’enl", e/r., 1,870-871. r-ı 

İSI DİA 

İBN BATTA 

Ebû Abdillâh Ubeydullâh b. Muhammed 
b. Muhammed el-Ukberî 
(ö. 387/997) 

Hanbelî fakihi ve muhaddis. 

L J 

4 Şevval 304 (31 Mart 917) tarihinde 
Bağdat yakınlarındaki Ukberâ’da doğdu. 
Ashaptan Utbe b. Ferkad’ın soyundan 
olup büyük dedelerinden birine nisbetle 
İbn Batta diye anılır. Öğrenimine doğdu¬ 
ğu yerde başladı ve küçük yaşta gittiği 


Bağdat’ta devam ettirdi. Daha sonra Bas¬ 
ra, Dımaşk, Humus ve Mekke gibi ilim 
merkezlerinde Ebü’l-Kâsım el-Begavî, Ebû 
Bekir en-Neccâd, Hıraki, Âcurrî, Saffâr el- 
Basrî, Gulâmü'l-Hallâl ve Ebû Zer İbnü’l- 
Bâgandî gibi âlimlerden ders aldı. On beş 
yaşında iken Ahmed b. Hanbel’inei-Müs- 
ned’ini ezbere bildiği söylenir. İlim tahsi¬ 
lini tamamladıktan sonra Ukberâ’ya dön¬ 
dü ve uzlete çekilerek kırk yıl evinde öğ¬ 
retimle meşgul oldu. Aralarında İbn Hâ- 
mid el-Verrâk, Ebû Hafs el-Ukberî, İbn 
Ebü’l-Fevâris ve Ebû Nuaym el-İsfahânî 
gibi âlimlerin de bulunduğu birçok tale¬ 
be yetiştirdi. İbn Batta 10 Muharrem 387 
(23 Ocak 997) tarihinde Ukberâ’da vefat 
etti. 

Kaynaklar İbn Batta’yı zâhid ve mütta- 
ki, duası makbul, kerâmet sahibi bir âlim 
olarak tanıtıp kurban ve ramazan bay¬ 
ramları dışındaki günleri oruçlu geçirdi¬ 
ğini, emir bi’I-ma’rûf ve nehiy ani’l-mün- 
ker konusunda titiz davrandığını ve bid- 
’atlara şiddetle karşı çıktığını kaydeder. 

Irak’ta Hanbelî mezhebinin tanınmış 
şahsiyetlerinden biri olan İbn Batta diğer 
Hanbelî âlimleri gibi Selefi bir çizgiyi be¬ 
nimsemiş ve öğrencileriyle birlikte başta 
Şîa olmak üzere Ehl-i sünnet dışı cereyan 
ve fırkalara karşı mücadele vermiştir. Bu 
konuda devrin büyük Hanbelî âlimleri ara¬ 
sında yer alan Berbehârî’den etkilenmiş 
ve eserlerinde onun görüşlerine yer ver¬ 
miştir. Hanbelî mezhebinin re’y ve icti- 
haddaki taklit karşıtı tutumunun tabii 
sonucu olarak İbn Batta mezhep içinde 
farklı görüşler arasında uzlaşmacı bir yol 
takip etmiş, zaman zaman mezhepte be¬ 
nimsenen görüşlere aykırı tercih ve icti- 
hadlarda bulunmuştur. Onun bu tavrı 
kendisinden sonra gelen Ebû Ya’lâ el-Fer- 
râ, Ebû Ca’fer et-Tûsî, Kelvezânî, Muvaf- 
fakuddin İbn Kudâme, Takıyyüddin İbn 
Teymiyye, Zehebî, İbn Kayyim el-Cevziyye 
ve Ebü’l-Fidâ İbn Kesîr gibi Selefi âlimler 
üzerinde etkili olmuştur. 

Hatîb el-Bağdâdî İbn Batta’nın hâfıza 
yönünden zayıf olduğunu, şahsen karşı¬ 
laşmadığı kişilerden bizzat görüşüp ha¬ 
dis dinlemiş gibi nakillerde bulunduğu¬ 
nu ve şeyhlerinden yazdığı hadislerin se- 
nedlerinde değişiklik yaptığını ileri süre¬ 
rek hadis rivayeti açısından onu eleştir¬ 
miştir (Târihu Bağdâd, X, 373-375). İbnü’l- 
Cevzî ise Hatîb el-Bağdâdî’nin mezhep 
taassubuyla davrandığını, icmâa muhalif 
görüşlere sahip olduğunu, Mu’tezile ve 
Mürcie’den bazı kişilerin sözlerine itibar 
ettiğini ve keyfine göre hüküm verdiğini 
söyleyerek onun İbn Batta hakkındaki id¬ 


dialarını reddetmiştir [el-Muntazam, VII, 
194-197). Zehebî, İbn Hacer ve İbnü’l-Esîr 
gibi âlimler de hâfıza bakımından zaafına 
işaret etmekle birlikte onun hadis konu¬ 
sunda âlim bir kişi olduğunu belirtmişler¬ 
dir. 

Eserleri. 1. el-İbâne 'an şerfati'l-h- 
rakı'n-nâciye ve mücânebeti'l-fırakı'l- 
mezmûme. el-İbânetü'l-kübrâ diye de 
anılan eser Selef akidesini konu almak¬ 
ta, Mürcie, Kaderiyye, Cehmiyye ve Şîa 
gibi fırkaların görüşlerini tenkit etmek¬ 
tedir. Selef akaidi konusunda önemli bir 
kaynak olan ve kaynakların verdiği bil¬ 
gilerden hacimli olduğu anlaşılan ese¬ 
rin Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’deki I. cildi 
(nr. 99) Rızâ b. Na’sân Mu’tî tarafından. 
Köprülü Kütüphanesi'nde bulunan (Fâzıl 
Ahmed Paşa, nr. 231) ve aslındaki müker¬ 
rer rivayetler çıkarılmakla birlilkte müel¬ 
lifin görüş ve açıklamaları korunarak ha¬ 
zırlanan muhtasardan da faydalanmak 
suretiyle neşredilmiştir (I-II, Riyad 1409/ 
1988, eserin diğer yazma nüshaları için bk. 
Sezgin, 1/3, s. 239-240). 2. eş-Şerh ve'l- 
ibâne 'alâ uşûli's-sünne ve'd-diyâne 
(el-İbânetü’ş-şuğrâ). Eserde akaid, ibâ- 
dât, muâmelât ve ahlâk konuları işlen¬ 
miş, ayrıca İslâmî fırkalarla bunların li¬ 
derlerine de yer verilmiştir. Müellif her 
konuda ilgili âyetlerle hadisler yanın¬ 
da sahâbe, tâbiîn ve sonraki dönem 
imamlarının sözlerine yer vermiş, eserin 
fazla hacimli olmaması için hadislerin 
senedlerini kaydetmemiştir. M. Henri 
Laoust tarafından metin, Fransızca ter¬ 
cüme ve geniş bir önsözle birlikte neşre¬ 
dilen eseri (La profession de foi d’Ibn Bat¬ 
ta, traditionniste et juriconsulte musul- 
man d’ecole hanbal'ıte mort en İrak a Uk- 
bara, en 387/997, Damas 1958; Paris 1959) 
Rızâ b. Na’sân Mu’tî üç yazma nüshasını 
esas alarak yeniden yayımlamıştır (Mek¬ 
ke 1404/1984). 3. İbtâlü'l-hiyel. Müellif, 
döneminde üç talâka yemin ve bundan 
çıkış yolu üzerinde cereyan eden bir tar¬ 
tışma üzerine kaleme aldığı bu eserinde 
hem konuyla ilgili görüşlerini belirtmek¬ 
te hem de fakihlerin hîle-i şer’iyye konu¬ 
sundaki müsamahakâr tutumunu eleş¬ 
tirmekte, bu arada fakihlerin özelliklerin¬ 
den ve taklit edilebilecek fakihlerde bu¬ 
lunması gereken vasıflardan da bahset¬ 
mektedir. Önce Muhammed Hâmid el-Fı- 
kî tarafından Min Defâ’ini'l-künûz adlı 
tek ciltlik risâleler külliyatı içinde “Cüz 3 
fı’l-kelâm c alâ mes 3 eleti’l-hul c ve mâ ye- 
hıllü ve mâ lâ yehıllü ve ibtâlü’l-hîle li'l- 
hurûc mine’l-ahkâmi’l-meşrûV (Kahire 
1349/1931, s. 20-53), daha sonra el-Mek- 
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İBN BATTA 


tebü’l-İslâmî (Beyrut 1403) ve Süleyman 
b. Abdullah Umeyr tarafından İbtâlü'l- 
hiyel (Beyrut 1417/1996) adıyla yayım¬ 
lanmıştır. 4. Kitûbü'l-Cihâd evsetfûne 
hadisen fi'l-cihâd (nşr. Yüsrî Abdülganî 
el-Bişrî, Kahire 1409/1989). Müellifin cihad 
ve fazileti hakkında yazdığı bir kitaptan 
seçmeler şeklinde kaleme alınan eserin 
bu adla müellife nisbeti tartışmalıdır ( İb - 
tâlü’l-hiyel, neşredenin girişi, s. 25). 

İbn Batta’nın kaynaklarda zikredilen 
ve adlarından, çoğu fıkhın herhangi bir 
konusunda telif edilmiş risâleler mahi¬ 
yetinde olduğu anlaşılan kırk civarındaki 
eserinden bazıları şunlardır: es-Sünen, 
el-Menûsik, el-İmâmü dâmin, el-İnkâr 
c alâ men kaşsa bi-kütübi'ş-şuhufi'l- 
ûlâ, el-İnkâr ‘alâ men ehaze'l-Kur’ân 
mine'l-muşhai, en-Nehy c an şalâti'n- 
nâfile ba c de'l- c aşr ve ba c de‘l-fecr, Şa- 
lâtü'l-cemâ c a, Men c u'l-hurûc ba c de'l- 
ezân ve'l-ikâme li-ğayri hâce, îcâbü'ş- 
şadâk bi'l-halve, er-Red c alâ men kale 
et-talâku'ş-şelâş lâ yaka', Şalâtü'n-nâ- 
file iîşehri ramazân bd’de'l-mektûbe, 
Tahrîmü'n-nebîz, Tahrîmü nikâhi'l- 
mut c a, Tahrîmü'n-nemîme, Zemmü'l- 
buhl, Zemmü'l-ğmâ 3 ve'l-istimâ c ileyh, 
et-Teferrüd ve'l-Sızle. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Batta, el-Hul‘ (nşr. M. Hâmid el-Fıki, Miri 
Defâ'ini’l-künûz içinde), Kahire 1349/1931, 
neşredenin girişi, s. 5-11; a.mlf., İbtâlü’l-hiyel 
(nşr. Süleyman b. Abdullah el-Umeyr), Beyrut 
1417/1996, neşredenin girişi, s. 7-38; a.mlf., eş- 
Şerh uei-ibâne "alâ uşCÜİ’s-sünne ue’d-diyâne 
(nşr. Rızâ b. Na'sân Mu'tî), Mekke 1404/1984, 
neşredenin girişi, s. 3-87; a.mlf., el-İbâne ‘an 
şerfati’l-fırakı’n-nâciyeinşr. Rızâ b. Na'sân Mu'¬ 
tî), Riyad 1409/1988, neşredenin girişi, i, 5-157; 
Hatîb, Târîhu Bağdâd, X, 371-375; İbn Mâkû- 
lâ, el-lkmâl, I, 330-331; İbn Ebû Ya’lâ, Tabaka- 
tü’l-Hanâbile, II, 144-153; İbn Asâkir, Târîhu 
Dımaşk, X, 735-739; İbnü'l-Cevzî, el-Muntazam, 
VII, 193-197;a.mlf., Şıfatü’ş-şafve, IV, 179;Ze- 
hebî, A‘lâmü’n-nübelâ XI, 316, 319; XIII, 68; 
XV, 91; XVI, 529-533; a.mlf., MUânü'l-Ttidâl, 
III, 15; a.mlf., Târîhu’l-İslâm: sene 381-400, s. 
144-149; İbn Kesir, el-Bidâye,X I, 321-322; İbn 
Receb, ez-Zeyl ‘ala Tabakâtiî-Hanâbile, Kahire 
1372/1952-53,1, 365; İbn Hacer, Lisânü’l-Mî- 
zân, IV, 112-115; Ebü’l-Yümn el-Uleymî, el-Men- 
hecü’l-ahmed (nşr. M. Muhyiddin Abdülhamîd), 
Beyrut 1403/1983, II, 81-86; Tebrîzî, Reyhâne- 
tüi-edeb, VII, 417; Brockelmann, GAL, I, 194; 
Suppl., I, 311; Sezgin, GAS, I, 514-515; Mü- 
neccid, Mu‘cem, I, 8; Sezgin, GAS (Ar.), 1/3, s. 
239-240; W. M. Watt, İslam Düşüncesinin Te¬ 
şekkül Devri (trc. Ethem Ruhi Fığlalı), Ankara 
1981, s. 168, 173, 176, 265, 337, 338; Rama¬ 
zan Şeşen v.dğr., Fihrisü mahtûtâti Mektebeti 
Köprülü, İstanbul 1406/1986, I, 125; Abdullah 
b. Ali es-Sübey‘î, ed-Dürrüi-münaddad fî es- 
mâ'i kütübi mezhebi’l-İmâm Ahmed(nşr. Câ- 
sim ed-Devserî), Beyrut 1410/1990, s. 77; Mu- 
hammed Behçet el-Baytar, “Kitâbü’ş-Şerh ve’l- 


ibâne e alâ uşûli’s-sünne ve*d-diyâne li’bn Bat¬ 
ta el-TJkberî”, MMİADm., XXXIV/2 (1959), s. 
349-351; M. W. Mirza, “New Books in Revievv: 
la Profession de foi d'Ibn Batta”, IC, XXXV/ 
2 (1961), s. 136-137; Susanna Divvald, “Henri 
Laoust, La profession de foi d’Ibn Batta”, Bib- 
liotheca Orientalis, XXI, Leiden 1964, s. 369- 
370; H. Laoust, “ibn Batta al-TJkbari”, £7 2 (İng.), 
III, 734-735; Mü.Fi., Xİİ, 396; Ahmed Pâketçî, 
“İbn Batta”, DMBİ, II, 126-128; Ferhat Koca, 
“Hanbelî Mezhebi”, DİA, XV, 527. 

ffl Saffet Köse 

□ KELAM. Ahmed b. Hanbel'in görüş¬ 
lerini titizlikle inceleyip naklettiği kabul 
edilen İbn Batta Selefıyye telakkisinin ge¬ 
lişmesine katkıda bulunmuştur. Ona göre 
Mu’tezile kelâmcılarında müşahede edil¬ 
diği üzere güvenilir âlimlerce benimsenen 
sahih hadisleri reddedip sadece Kur’an'- 
la yetinilmesi gerektiğini iddia etmek so¬ 
nuçta dini etkisiz hale getirmeyi doğurur. 
Çünkü sünnete başvurmadan Kur'an’da 
yer alan İlâhî tâlimatın sınırlarını belirle¬ 
mek mümkün değildir. Nitekim namaz, 
oruç, zekât ve diğer İlâhî buyruklara iliş¬ 
kin bilgi ve uygulamalara vâkıf olmak sa¬ 
dece Hz. Peygamber’in sünnetiyle müm¬ 
kün olmuştur. Kur’ân-ı Kerîm'in Resûl-i 
Ekrem'e ve onun sünnetine uymayı em¬ 
retmesi, iyi niyetlileri irşad ettiği kadar 
kötü niyetlilerin de dini yozlaştırmasını 
engelleme amacını gütmektedir (el-İbâ- 
ne, I, 221-227, 264-265). 

İbn Batta, itikadî konulardaki ihtilâfla¬ 
rın dini tahrif etme sonucunu doğuraca¬ 
ğından endişe ederek Kur’an ve Sünnet 
yolundan ayrılanların hangi sapıklıkta ka¬ 
rar kılacaklarının bilinemeyeceğini söyler. 
Nitekim İslâm tarihinde nübüvvet, hatta 
ulûhiyyet iddiasıyla ortaya çıkanlar bile 
her zaman taraftar bulmuşlardır (a.g.e., 
1,270). Ona göre aklın söz söyleme yetkisi 
bulunmayan ve tamamen gayb alanını il¬ 
gilendiren itikadî konularda naslarla ye¬ 
tinmek gerekir, çünkü akıl yürüterek gay- 
bı bilmek mümkün değildir. Selef âlimle¬ 
rinin ilgilenmediği felsefî konuları dinî bir 
esas haline getiren ve hakkında İlâhî bir 
açıklama bulunmayan itikadî konulara 
dalan kelâmcılar meseleleri çözümlemek 
şöyle dursun yeni problemler üretmişler, 
çelişkiye düşmüşler ve hemen hiçbir ko¬ 
nuda ittifak edememişlerdir. Halbuki in¬ 
sanın sınırlı bir bilgiye sahip olduğunu 
bilerek mükellef kılmmadığı hususlarda 
kendini sorumluluk altına sokmaması da¬ 
ha isabetlidir (a.g.ei, I, 420-421,470; II, 
531-536, 554-555). 

İbn Batta’nm akaide dair görüşleri şöy- 
lece özetlenebilir: Allah'ın hay, nâtık, se- 


mî\ basîr... olmakla nitelendiğine, yara¬ 
tıklarından uzakta ve arşın fevkinde bu¬ 
lunduğuna, ayrıca âhirette müminlerce 
görüleceğine inanmak farzdır. Allah için 
sınırlı oluş (had) düşünülebilirse de bu¬ 
nun keyfiyeti bilinemez. Güvenilir âlimler¬ 
ce nakledilen sahih rivayetlerde Allah’a 
nisbet edilen sıfatlara aklî gerekçeler ile¬ 
ri sürmeden inanmak lâzımdır; zira bazı 
itikadî konulara aklî açıklamalar getir¬ 
mekten âciz kalmak onları inkâr etmeyi 
gerektirmez. Her şey İlâhî ilme göre vu¬ 
ku bulur. Gerek zaman gerekse keyfiyet 
açısından kaderde herhangi bir değişik¬ 
lik meydana gelmez (eş-Şerh, s. 187-195, 
213-216, 227-229; İbn Teymiyye, II, 35). 

Allah’ın peygamber göndermesi yara¬ 
tıklarına rahmetle muamele etmesinin 
bir sonucudur. İlke olarak peygamberler 
mâsumdur. Bununla birlikte onların kü¬ 
çük günah işlemesi de mümkündür, zira 
Kur’an’da bazı peygamberlerin günahla¬ 
rından söz edilmiştir. Resûl-i Ekrem’in 
nübüvvetten önce kavminin dinine men¬ 
sup olduğunu söylemek gerçeğe aykırı¬ 
dır. Resûlullah âhirette Allah ile birlikte 
arşta bulunacaktır (el-İbâne, 1,215; II, 626; 
eş-Şerh, s. 243-250, 267). 

Allah’a imanın mânası peygamberleri 
aracılığıyla insanlara bildirdiği İlâhî emir¬ 
leri benimsemektir. Bu ise tasdik, ikrar 
ve amel unsurlarından oluşur. İmanın baş¬ 
langıcını kalbî tasdik oluşturmakla birlik¬ 
te iman ikrar ve amel unsurlarıyla tamam¬ 
lanır. Kur'ân-ı Kerîm'de İlâhî emirleri kal¬ 
ben tasdik etmek yeterli görülmemiş, 
tasdikin yanı sıra bu emirlere itaat ede¬ 
rek sâlih amellerin işlenmesi de istenmiş 
ve cennetin bunların tamamı karşılığın¬ 
da kazanılabileceği ifade edilmiştir (el- 
Bakara 2/82; en-Nisâ 4/97; el-Enfâl 8/72; 
et-Tevbe 9/18; er-Rûm 30/31). Şu halde 
iman amelden bir cüzdür. Müminlerin 
farklı derecelerde bulunması da her ima¬ 
nın aynı olmadığını ve çeşitli unsurlardan 
oluştuğunu gösterir. Kişinin yaptığı amel¬ 
lerin Allah nezdinde kabul edildiği ve mü¬ 
min olarak öleceği bilinmediğinden “in¬ 
şallah müminim” demesi uygundur (eş- 
Şerh, s. 176-181; el-İbâne, II, 628-631,651- 
653, 684, 779-794, 837-840, 865-866). 

Âlimler, namaz kılanların işledikleri gü¬ 
nahlar sebebiyle tekfir edilemeyeceği hu¬ 
susunda görüş birliği içindedir. Namaz 
kılmayanların kâfir olduğu ise hadisle sa¬ 
bittir. Bunun dışında farzları inkâr eden¬ 
ler, Hz. Peygamber’in Allah’tan aldığı va¬ 
hiylerin muhtevasından herhangi birini 
reddedenler veya bunların doğruluğun¬ 
dan şüphe edenler, hadislerle sabit olan 
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kabir hallerine inanmayanlar ve Kur’an’m 
mahlûk olduğunu söyleyenler de tekfir 
edilir (eş-Şerh, s. 184-187, 200-201,265; 
el-İbâne, II, 669-683, 864-865). 

İbn Batta, Selef âlimlerinin görüşleri¬ 
ne uyulmasını tavsiye etmesine ve itika¬ 
dı esasların naslardan hareketle belirlen¬ 
mesi gerektiğini söylemesine rağmen Al¬ 
lah’a sınırlılık izâfe edilebileceğini ve Hz. 
Peygamber'in Allah’la birlikte arşta otu¬ 
racağını iddia etmesi gibi hususlarda Se¬ 
lefe aykırı görüşler ileri sürerek teşbihe 
düşmüş, yer yer aklî istidlâller yaparak 
eleştirdiği kelâmcıların yöntemini kullan¬ 
mak zorunda kalmış, zarûrât-ı dîniyye 
arasında yer almayan halku'l-Kur’ân ko¬ 
nusunda farklı görüş sahiplerini tekfir 
etmek suretiyle de sert bir tavır ortaya 
koymuştur. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Batta, İbtâlü'l-hiyeUnşr. Süleymanb. Ab¬ 
dullah el-Umeyr), Beyrut 1417/1996, 11, 53-54; 
a.mlf., eş-Şerh ue’l-ibâne ‘ala uşûli's-sünne 
ue’d-diyâne (nşr. Rızâ b. Na'sân Mu'tî), Mekke 
1404/1984, s. 176-209,213-216,227-229,243- 
250, 265-267, 276; a.mlf., el-İbâne ‘an şeıi’a- 
ti’l-fırakı’n-nâciye(nşr. Rızâ b. Na'sân Mu'tî), 
Riyad 1409/1988, I, 215, 221-227, 252, 264- 
265, 270, 272, 405, 420-424, 470; II, 531- 
536, 554-557, 571-572, 626, 628-631, 651- 
653, 669-684, 705, 720, 765-772, 781-782, 
787-794, 836-840, 864-866, 876; İbn Teymiyye, 
Der’ü te‘âruii’l-‘akl ı>e’n-na/c/(nşr. M. Reşâd 
Sâlim), Riyad 1403/1983, 1, 269; II, 8, 17, 35; 
VII, 109; VIII, 417. t—ı 

™ Yusuf Şevkİ Yavuz 

r İBN BATTÂL el-BATALYEVSÎ n 

Jltu ^1) 

Ebû Eyyûb Süleyman b. Muhammed 
b. Battal el-Batalyevsî 
(ö. 402/1011-12) 

Mâliki fakihi. 

L J 

Endülüs şehirlerinden Batalyevs’te (Ba- 
dajoz) doğdu. Kurtuba’da (Cordoba) öğre¬ 
nim gördükten sonra İlbîre’ye (Elvira) yer¬ 
leşti. Güçlü bir şair olup şiirlerinde “Yâ ayn 
cûdî" hitabını çok kullandığı için Ayn Cûdî 
ve muhtemelen Câhiliye şairi Mütelem- 
mis’e benzetilmesi sebebiyle de Müte- 
lemmis lakaplarıyla tanındı. İbnü'l-Ket- 
tânî Kitâbü't-Teşbîhât adlı eserinde şiir¬ 
lerinden çeşitli örnekler vermiştir (bk. 
bibi.). İbn Ebû Zemenîn ile arkadaş olan 
İbn Battâl’in talebeleri arasında İbn Ab- 
düIberen-Nemerî, İbnü’l-Hazzâ, İbnü’l- 
Hassâr ve Hakem b. Muhammed b. Ebû 
Rebî* el-Eyserî gibi âlimler vardır. İbn Bat- 
tâl İlbîre’de vefat etti. 


Kaynaklarda, İbn Battâl’in, müftü ve 
kadılar için önemli bir müracaat kaynağı 
olduğu belirtilen el-Mukni’’ fî uşûli'l-ah- 
kâm ile Âdâbü'ş-şavm, el-Mûkız (zühd- 
le ilgilidir), Edebü'l-hiimûm (Edebü’l- 
mehmiım), ed-Delîl ilâ tâ c ati'l-celîl adlı 
eserlerinin bulunduğu kaydedilir. Makka- 
rî, hadisçi İbn Battâl el-Kurtubî’nin Şer- 
hu'l-Câmfi’ş-şahîh'm yanlışlıkla İbn Bat¬ 
tâl el-Batalyevsî’ye nisbet etmiştir (Nef- 
hu’t-tıb, III, 451). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü'l-Kettânî, et-Teşbîhât min eş c âri ehli’l- 
Endelüs[ nşr. Ihsan Abbas),Beyrut 1401/1981, 
s. 38-39, 48, 59, 91-92, 113, 123-125, 126, 
164, 227-229, 231,233, 255-256, 263; Humey- 
dî, Cezuetü’l-muktebis (nşr. İbrâhim el-Ebyârî), 
Kahire 1410/1989, i, 344; Kâdî Iyâz, Terttbü’l- 
medârik, II, 748; İbn Hayr, Fehrese (nşr. İbrâ¬ 
him el-Ebyârî), Kahire 1410/1989, I, 309; İbn 
Beşküvâl, eş-Şıla (nşr. ibrâhim el-Ebyârî). Kahi¬ 
re 1410/1989, I, 313; Dabbî, Buğyetü’l-mülte- 
mis (Ebyârî). II, 379; İbn Ferhûn, ed-Dibâcü’l- 
müzheb, I, 376-377; Makkarî, Nefhu’t-tîb, 111, 
292, 450-451; Nlahlûf, Şeceretü’n-nûr, I, 102; 
İzâhu’l-meknûn, I, 51,478; 11, 548; Hediyyetüi- 
‘ârifîn, 1,396-397;Ziriklî, el-A‘lâm, İli, 195; Keh- 
hâle, Mu'cemü'l-mîdellirın, IV, 273; Sezgin, 
GAS, II, 691-692. r-, 

Isil Cengiz Kallek 


İBN BATTÂL el-KURTUBÎ 

(ırfbjöt JNoî') 

Ebü’l-Hasen Alî b. Halef b. Abdilmelik 
b. Battâl el-Bekri el-Kurtubî 
(ö. 449/1057) 

Buhârî şârihi. 


Aslen Kurtubalı (Cordoba) olup İbnü’l- 
Leccâm (bazı kaynaklarda Lahhâm) diye 
de anılır. Ailesinin iç karışıklıklar yüzün¬ 
den taşındığı Belensiye’de (Valencia) tah¬ 
silini tamamladıktan sonra Lûrka (Lorca) 
Kalesi’ne kadı tayin edildi ve bir müddet 
burada görev yaptı. Ebû Ömer et-Tale- 
menkî, Ebû Ömer İbn Afîf, Ebü’l-Mutar- 
rif el-Kanâziî el-Kurtubî, Yûnus b. Abdul¬ 
lah b. Mugis el-Kurtubî, Kadı Mühelleb 
b. Ebû Sufre, Ebû Muhammed İbn Ben- 
nûş, Kâdılkudât Ebü’l-Velîd İbnü’s-Saffâr 
ve İbnü’l-Faradî gibi âlimlerden ders aldı. 
Talebeleri arasında Ebû Dâvûd el-Mukrî 
ve Abdurrahman b. Beşerî gibi şahsiyet¬ 
ler bulunmaktadır. Muhaddis olması ya¬ 
nında Mâliki fıkhını da bilen İbn Battâl 
itikadda Eş’arî mezhebini benimsemişti; 
zekâsı, güçlü hâfızası ve güzel yazısıyla 
tanınırdı. 29 Safer 449’da (7 Mayıs 1057) 
Belensiye’de vefat etti. Vefat tarihi bazı 
kaynaklarda 444 (1052) olarak da zikre¬ 
dilmektedir. 


İbn Battâl’in Şerhu'l-Câmfi'ş-şahîh' i 
(Şerhu İbn Battâl c alâ Şahîhi’l-Buhârî) Şa- 
hîh-i Buhârî' nin ilk şerhlerinden olup ay¬ 
nı eser için daha sonra yazılan şerhlerin 
vazgeçilmez kaynağı olmuştur. İbn Hacer 
Fethu'l-bârT de, Aynî 'IJmdeAü’l-kün - 
de bu eserden faydalanmış, Aynî onun 
metodunu kendi şerhine esas almıştır. 
Eserde önce şerhedilecek hadisin râvi- 
leri hakkında bilgi verilmiş, hadisin izahı 
yapıldıktan sonra Mâlikî fıkhı esas olmak 
üzere hadisten elde edilen fıkhî hüküm¬ 
ler kaydedilmiştir. Eserin 1, III ve IV. cilt¬ 
leri Mektebetü’l-Ezher’de (Şeyh Muham¬ 
med el-Emîr, nr. 3837 [53105]), II. cildinin 
776’da (1374) istinsah edilen bir nüshası 
Fas Karaviyyîn (eski nr. 423, 245 varak [bk. 
M. Âbidel-Fâsî, 1,141 ]) ve Princeton Üni¬ 
versitesi (nr. 1349), V. cildi Dublin’de Ches- 
ter Beatty (nr. 4785) kütüphanelerinde- 
dir (Ziriklî, IV, 285; M. Âbid el-Fâsî, I, 141- 
142). Ayrıca Mağrib neshiyle tahminen 
VIII. (XIV.) yüzyılda yazılmış baş tarafı 
noksan I. cildi Medine’de el-Mektebetü’l- 
Mahmûdiyye’de (nr. 38) ve Topkapı Sarayı 
Müzesi Kütüphanesi’nde (Medine, nr. 230, 
261 varak), ilk iki cildi Manisa İl Halk Kü¬ 
tüphanesi’nde (nr. 211/1,293 varak, 211/2, 
292 varak), dört ciltten oluşan bir nüshası 
Kahire’de Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’de (Tal- 
’at, Hadis, nr. 856) bulunmaktadır. Fuat 


ibn Battâl el-Kurtubî'nin Şerhu İbn Battâl ‘a/â Şahîhi'l- 
Buhârî adlı eserinden bir sayfa (TSMK, Medine, nr. 230, 
vr. 1°) 





A 
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Sezgin’in Merakeş İbn Yûsuf Kütüphane- 
si’nde (ar. 485) olduğunu haber verdiği 
yazma ise (GAS, i, 118) bu kütüphanenin 
yeni katalogunda görülmemektedir. İbn 
Battâl'in bunun dışında ez-Zühd ve'r- 
rekâ’ik ve el-l < tişâm fi'l-hadîş adlı iki 
eserinden söz edilmekteyse de bunların 
günümüze ulaşıp ulaşmadığı bilinmemek¬ 
tedir. 
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l#J Talat Sakalli 

r İBN BATTÛTA n 

(ibjk) ^1) 

Ebû Abdillâh Şemsüddîn (Bedrüddîn) 

Muhammed b. Abdillâh b. Muhammed 
b. İbrahim el-Levâtî et-Tancî 
(ö. 770/1368-69) 

Ortaçağ’ın 

^ en büyük müslüman seyyahı. ^ 

17 Receb 703’te (24 Şubat 1304) Fas’ın 
Tanca şehrinde doğdu. Ailesi Berberi Le- 
vâte kabilesine mensup olup Berka’dan 
buraya göç etmiş ve onun seyahatnâme- 
sinde yer alan “Kaza ve meşihat benim ve 
atalarımın mesleğidir” (er-Rihle, III, 233) 
cümlesinden anlaşıldığına göre birçok ka¬ 
dı yetiştirmiştir. Nitekim kendisi de çeşitli 
yerlerde kadılık yapmış ve Tâmesnâ kadı¬ 
sı iken ölmüştür (İbn Hacer, VI, 100; Gibb, 
Selections from ibn Battuta, s. 2). 

İbn Battûta’dan bahseden en eski mü¬ 
ellifler Lisânüddin İbnü'l-Hatîb, İbn Hacer 
el-Askalânî ve İbn Haldun’dur; Makkarîve 
Abdülhay el-Hasenî de er-Rihle’den alın¬ 
tı yapmışlardır. Mağrib’de Sa’dîler tara¬ 
fından İstanbul’a sefir olarak gönderilen 
Ebü’l-Hasan et-Temgrûtî eserinde bazı 
şehirleri anlatırken İbn Battûta’ya atıfta 
bulunmuş, Zebîdî de ondan bahsederken 
Muhammed b. Fethullah el-Beylûnî’nin 


(ö. 1085/1674) yaptığı muhtasara temas 
etmiştir (aş. bk. ). İbnü’l-Hatîb, Abdülhâ- 
dî et-Tâzî tarafından yayımlanan bir mek¬ 
tubundan da anlaşıldığı üzere ( er-Rihle, 
neşredenin girişi, 1,82) aslında İbn Battû- 
ta’yı çok iyi tanımaktadır; ancak muhte¬ 
melen meslekî kıskançlıktan dolayı ese¬ 
rinde ona pek yer ayırmamış, birkaç cüm¬ 
leden ibaret mâlumatı da hocası Ebü’l- 
Berekât İbnü’l-Hâc el-Billifîkî’den (Belefi- 
ki) naklen vermiştir (el-İhâta, 111, 273). Ay¬ 
nı şekilde İbn Hacer el-Askalânî de el-İhâ¬ 
ta' yı kaynak göstererek onu bir iki cüm¬ 
leyle geçiştirmiş (ed-Dürerü’t-kâmine, 111, 
480-481), İbn Haldun ise ancak Vezir İbn 
Vüdrâr el-Haşemî'nin bir uyarısı müna¬ 
sebetiyle adını anmıştır (Mukaddime, II, 
564-566). İbn Battûta’nm hayatı ve şah¬ 
siyeti hakkındaki bilgilerin ana kaynağı 
kendi seyahatnâmesidir. 

Türkler’in, Moğollar’ın, Maldivliier’in hü¬ 
kümdarlarıyla tanışan İbn Battûta birçok 
ülkede kadılık makamına getirilmiş, Fars¬ 
ça ve Türkçe bilmesi ve yolculuklarında 
çeşitli siyasî tecrübeler kazanması dolayı¬ 
sıyla kendisine bazı diplomatik görevler 
verilmiştir. Derviş gibi giyinmesi ve der¬ 
vişçe davranması sebebiyle de halk ve 
ulemâ tarafından seviliyordu (İbnü'l-Ha¬ 
tîb, III, 274). İbn Battûta, sûfîlere ve zâ- 
hidlere duyduğu yakınlık dolayısıyla onla¬ 
rın sözlerini ezberlemiştir. er-Rihle bu 
yönüyle o dönemin tasavvuf hayatı hak¬ 
kında da değerli bilgiler verir. Sıradan bi¬ 
ri gibi görünmesine rağmen üslûbunda 
olağan üstü renklilik ve sarsıcılık hâkim¬ 
dir. Zaman zaman bazı sözlere inanmadı¬ 
ğını belirtse de itimat ettiği birinden ge¬ 
len rivayeti asla reddetmez. İbn Battûta 
bazan küffara karşı cihada katılmış, ba- 
zan da kendini nimetlerden uzak tutarak 
bir zâhid gibi yaşamıştır. Bütün malını el¬ 
den çıkarıp Şeyh Kemâleddin Abdullah el- 
Gârî’nin tekkesine girmiş, fakat kendi ifa¬ 
desiyle hayat onu tekrar maceraların ku¬ 
cağına atmıştır ( er-Rihle , III, 97,115,248). 

Seyahatnâmeden öğrenildiğine göre 
İbn Battûta, Mağrib Sultanı Ebû Saîd el- 
Merînî döneminde 2 Receb 725’te (14 Ha¬ 
ziran 1325) Tanca’dan hac niyetiyle yola 
çıktığında henüz yirmi iki yaşındaydı. Ku¬ 
zey Afrika sahillerini takip ederek 1 Ce- 
mâziyelevvel 726’da (5 Nisan 1326) İsken¬ 
deriye’ye vardı. Burada Şeyh Burhâned- 
din el-A‘rec’in telkiniyle kendisinde Hint, 
Sind ve Çin gibi doğu memleketlerini gör¬ 
me hevesi uyandı. İskenderiye’den Kahi- 
re'ye, oradan Yukarı Mısır'a (Saîd) gitti ve 
Şeyh Ebü’l-Hasan eş-Şâzelî'nin Humeyse- 
râ’daki kabrini ziyaret etti; eserinde tam 


metin halinde verdiği (1,189-190) Hizbü’l- 
bahr virdi tasavvuf tarihi bakımından 
önemli bir belgedir. Yukarı Mısır’dan de¬ 
niz yoluyla Cidde’ye geçmek için Kızıldeniz 
kıyısındaki Ayzâb Limanı’na indiyse de 
bölgedeki siyasî karışıklıktan ötürü Kahi¬ 
re’ye dönmek zorunda kaldı. Burada dik¬ 
kat çeken hususların biri Ayzâb Limanı’- 
nm milletlerarası statüye sahip olduğunu 
tesbit etmesi, bir diğeri Mısır Memlükle- 
ri’ni “Etrâk” diye anması ve Memlûk hâ¬ 
kimiyet alanını Anadolu gibi “Türk ülkesi” 
tabiriyle tanıtmasıdır (1, 231). Kahire’de 
fazla kalmayan İbn Battûta 1S Şâban'da 
(17 Temmuz) Suriye’ye doğru yola çıktı ve 
Kudüs, Aclûn, Akkâ, Sûr, Sayda, Taberiye 
ve Antakya gibi şehirleri dolaştıktan son¬ 
ra 9 Ramazan’da (9 Ağustos) Dımaşk’a va¬ 
rıp ramazanı burada geçirdi. Başta Şehâ- 
beddin İbnü'ş-Şıhne olmak üzere araların¬ 
da iki de kadın muhaddisin bulunduğu on 
dört âlimden umumi icâzet aldı. Memlûk 
Sultanı el-Melikü’n-Nâsır’ın Karasungur’u 
öldürmek için İsmâilî fedailerden oluşan 
özel timler gönderdiğini söylemesi böl¬ 
geyle ilgili olarak verdiği ayrıntılardan bi¬ 
ridir. Seyahatnâmenin bu kısımları savaş 
tarihi ve gerilla taktikleri hususunda da 
iyi bir kaynaktır. 

İbn Battûta şevval ayında (eylül) Dı- 
maşk’tan hareket eden kafileyle Hicaz’a 
gitti ve ilk haccını ifa etti. 20 Zilhicce’de 
(17 Kasım) Mekke’den Irak’a yönelerek Kâ- 
disiye, Necef, Bağdat, Basra, Übülle, Aba¬ 
dan, Şüster (Tüster) yoluyla İsfahan’a var¬ 
dı. Şeyh Kutbeddin Hüseyin b. Şemseddin 
Muhammed er-Recâ’nın elinden tarikat 
tacı giydikten sonra Şîraz’a geçti ve orada 
Şeyh Mecdüddin İsmâil b. Muhammed’in 
derslerine devam etti. Şeyh Mecdüddin’in 
İlhanlI Hükümdarı Muhammed Hudâben- 
de’yi (Olcaytu Han 1314-1316) etkileme¬ 
si ve onun Şiîlik’ten Sünnîliğe geçmesine 
vesile olmasıyla ilgili anekdotları (II, 37- 
39), bu bölgenin evvelce çok yoğun bir 
Sünnî nüfusu barındırmaktayken zaman¬ 
la Şiîleşmesi hususunda bilgi vermesi açı¬ 
sından İran tarihi için son derece önem¬ 
lidir. Yine bu bölümde verdiği, Emîr Ço- 
ban’ın siyasî ihtirasları uğruna girdiği ma¬ 
cera, dönemin üç süper gücü olan Altın 
Orda, İlhanlIlar ve Memlükler arasında ce¬ 
reyan eden diplomatik ilişkiler ve Ebû Sa¬ 
îd Bahadır Han’ın ölümünden sonra İlhan¬ 
lI topraklarının paylaşılmasıyla ilgili bilgi¬ 
ler de çok değerlidir. İran’dan Bağdat’a 
ve arkasından Kuzey Irak'a yönelerek Sâ- 
merrâ ve Tikrît üzerinden Cezîre-i İbn 
Ömer’i, ardından Nusaybin, Sincar ve 
Mardin’i gezdi. Bu arada Artukoğulları’n- 
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dan Gâzî el-Melikü’s-Sâlih’ten övgüyle 
bahseder ve sultanın Mardin’de medre¬ 
se, zâviye ve aşhâneler açtırarak halkının 
hoşnutluğunu kazandığını bildirir. Daha 
sonra tekrar Bağdat’a döndü ve 727-730 
(1327-1330) yılları arasında üç defa hac¬ 
ca gitti. 

730 (1330) yılında Cidde’den Kızılde- 
niz’e açılan seyyah, fırtınalı bir yolculuk¬ 
tan sonra Yemen'in Zebîd şehrine ulaştı. 
Cebele, Taiz, San’a ve Aden’i dolaşarak 
Resûlî Hükümdarı Nûreddin Ali b. Dâvûd 
ile görüştü ve Aden Limanı’ndan hareket 
edip Doğu Afrika sahillerini kapsayan ge¬ 
zilerine başladı. Evvelâ Zeyla’ ve Makdi- 
şu’ya (Somali), ardından Mombasa (Kenya) 
ve Kilve (Tanzanya) limanlarına uzanıp de¬ 
niz yoluyla Yemen’in Zafâr Limanı’na dön¬ 
dü ve bugünkü Uman sınırları içinde ka¬ 
lan Nezve’ye geçerek Sultan Ebû Muham- 
med b. Nebhân’ı ziyaret etti. Bu bölüm¬ 
de, Hint Okyanusu’na bakan Kalhat gibi 
Yemen ve Uman şehirlerinin ve Doğu Af¬ 
rika sahilindeki Kilve ile Makdişu’nun mil¬ 
letlerarası deniz ticaretinde çok ileri bir 
seviyede olduğunu söyler. Uman’dan son¬ 
ra Hürmüz Limanı’na geçerek Sîrâf gibi 
Basra körfezinin İran kıyısındaki bölgele¬ 
ri gezip tekrar Arabistan’a döndü ve 732 
(1332) yılında beşinci haccını ifa etti. 

Haccını eda ettikten sonra Hindistan’a 
gitmek niyetiyle Cidde Limam’ndan deni¬ 
ze açılan İbn Battûta, Kızıldeniz’de yaka¬ 
landığı fırtına sebebiyle Ayzâb yakınların¬ 
daki Re’süddevâir burnunda karaya çıktı 
ve Nil boyunca ilerleyerek Kahire’ye vardı; 
oradan Gazze’ye giderek Kudüs, Remle, 
Akkâ yoluyla Lazkiye’ye ulaştı ve bir Ce¬ 
neviz gemisine binip “Türkiye"ye doğru 
hareket etti. Alâiye’ye (Alanya) vardıktan 
sonra Anadolu’yu gezmeye başladı. An¬ 
talya, İsparta, Eğridir, Denizli, Tavas, 
Muğla, Milas ve Barçın’a uzandı, ardından 
Konya-Erzurum seyahati yaptı. Barçın’- 
dan sonra Konya'ya geçmesi bazı araştır¬ 
macıları hayrete düşürmüş, bu güzergâh¬ 
ta hiç dolaşmadığı, hatta sadece işittik¬ 
lerini anlattığı tarzında bir te’vil yapılmış¬ 
tır (bk. Wittek, s. 65). Ancak bu karışıklık, 
yani Erzurum’dan ansızın tekrar batıya 
Birgi’ye gelmesi adı geçen bölgelerde 
seyahat edilmediği şeklinde yorumlana¬ 
maz; bu belki de kâtip Ebû Abdullah İbn 
Cüzey el-Kelbî’nin tasnifinden kaynakla¬ 
nan bir hatadır. Eretnaoğulları’na bağlı 
alanları gezerken Kayseri’de, İlhanlı hü¬ 
kümdarının vekili olarak hareket ettiğini 
söylediği Alâeddin Eretna’nın hanımıyla 
görüştü (il, 179-184). Konya'ya uğrama¬ 
sı münasebetiyle de Mevlânâ’dan “şair 


şeyh” olarak bahseder. Birgi’den çıkarak 
Ayasuluk, İzmir, Manisa, Bursa üzerinden 
İznik’e gider ve Umur Bey’in Haçlılarla 
yaptığı savaşa temas ettikten sonra Os- 
manlılar’ın komşu beylikler arasındaki 
saygın konumunu anlatır. Anadolu’nun o 
günkü siyasî durumu, ticarî kapasitesi, 
Ahîlik müessesesi, Hanefiliğin yaygın ve 
hâkim mezhep oluşuna dair geniş bilgi ve¬ 
rir. Daha sonra Mekece üzerinden Sakar¬ 
ya vadisini geçerek, Geyve, Göynük, Bolu, 
Kastamonu yoluyla vardığı Sinop’tan deni¬ 
ze açılarak Kırım’ın Kerç Limanı’na çıkar. 

Karadeniz’in kuzeyinde Deştikıpçak’ı 
gezerek Sultan Muhammed Özbek Han 
ile görüşen İbn Battûta, bugünkü Kazan 
şehri civarında bulunan eski Bulgar şeh¬ 
rine varmış, “Arzızulumâf’a (karanlıklar 
ülkesi, Sibirya) ulaşamadığını belirterek 
orası hakkında duyduklarını nakletmekle 
yetinmiştir. 10 Şevval 732’de (5 Temmuz 
1332) Bizans imparatorunun kızı ve Öz¬ 
bek Han’ın üçüncü hatunu olan Beylûn’un 
kafilesine katılarak Ükek, Sudak (Suğdak), 
Baba Saltuk (Dobruca ?) üzerinden yakla¬ 
şık bir ayda İstanbul’a gelen seyyah İm¬ 
parator III. Andronikos Palaiologos ile gö¬ 
rüşür; fakat herhalde adını unutmuş ola¬ 
cak ki ondan “Tekfûr b. Circîs” şeklinde 
bahseder. İstanbul’dan tekrar Deştikıp- 
çak’a dönerek Özbek Han’ın ülkesini Çin’e 
bağlayan ticaret yoluyla Ural nehrinin Ha¬ 
zar’a kavuştuğu yerdeki Saraycuk şehri¬ 
ne varır; sonra da kırk gün süren bir yol¬ 
culukla Türkler’in en güzel şehri diye ni¬ 
telendirdiği Hârizm’e (Ürgenç) ulaşır (III, 
10-14). Burada Emîr Kutlu Demür ile gö¬ 
rüşür ve eşi Türâbek Hatun’dan hediye¬ 
ler alır. Ardından Ceyhun'un kuzeydoğu¬ 
sundan geçerek Kât (Kâs) ve Vâbkent üze¬ 
rinden gittiği Buhara’da Hanefî fakihi Sad- 
rüşşerîa ile tanışıp Buhârî ve Şeyh Seyfed- 
din el-Bâharzî'nin kabirlerini ziyaret eder. 
Buradan Nahşeb yoluyla Semerkant’a ge¬ 
çen İbn Battûta bu seyahati sırasında Ça¬ 
ğatay Hanı Tarmaşirin’le de konuşur; ese¬ 
rinde Tarmaşirin’in diğer Moğol asilzade¬ 
leri karşısındaki durumu vb. konular ay¬ 
rıntılı bir şekilde işlenmektedir (111,27-32). 
Daha sonra Horasan’ın en büyük şehri 
olan Herat’a ve arkasından Câm, Tûs, Se- 
rahs, Bistâm şehirlerini dolaşıp doğuya 
dönerek Hindukuş dağlarına uzanır; ora¬ 
dan da Gazne-Kâbil yoluyla 1 Muharrem 
734’te (12 Eylül 1333) İndus vadisine gi¬ 
der. Buradan Delhi Türk Sultanlığı toprak¬ 
larına girer ve 17 Safer 743 (22 Temmuz 
1342) tarihine kadar Sultan Muhammed 
b. Tuğluk’un himayesiyle Delhi’de kalarak 
onun arzusu üzerine yedi yıldan fazla kadı¬ 
lık hizmetinde bulunur. er-Rihle 'de Delhi 


Sultanlığı’nın siyasî tarihi, malî vaziyeti, 
istihbarat servisi, ulak sistemi gibi konu¬ 
larda etraflıca bilgi vermiştir (III, 105-193). 

Delhi’den ayrıldıktan sonra güneye uza¬ 
nan İbn Battûta Barcelure, Mangalore, 
Dehfetten gibi güneybatı sahil şehirlerin¬ 
den geçerek Kaliküt’e varır. Aslında sul¬ 
tan onu Çin’e sefir olarak göndermiş, fa¬ 
kat İbn Battûta savaşlardan, fırtınalardan 
ve gezme tutkusundan başını kaldırama¬ 
mıştır. Malabar sahillerindeki müslüman- 
ların ticarî hayatlarının son derece faal 
olduğunu belirten seyyah buradan halkı¬ 
nın dindar, halim selim insanlar olduğu¬ 
nu, ancak kadınlarının gereğince örtün¬ 
mediklerini söylediği Maldiv adalarına ge¬ 
çer; âdetlerine ve ticarî geleneklerine iliş¬ 
kin dikkat çekici bilgiler verir. Maldiv’de 
bir buçuk yıl kalır ve yine kadılık yapar. 
Daha sonra Seylan adasına gidip Serendib 
dağına çıkarak Hz. Âdem’e ait olduğu 
söylenen ayak izini görür; eserinde gerek 
Hint dinlerine, gerekse semavî dinlere 
mensup insanların kutsal saydığı bu ziya- 
retgâh üzerine dinler tarihi bakımındân 
ilgi çekici açıklamalar yapar. Buradan ay¬ 
rıldığında Bengladeş kıyılarına geçer, ül¬ 
kenin tarihi ve komşu bölgelerle müna¬ 
sebeti hakkında bilgi verir (IV, 103-104). 
Daha sonra Berehnegar ülkesine geldiği¬ 
ni, başka toplumlarda görülmeyen garip 
âdetlerin bu kavimde bulunduğunu an¬ 
latır. İlk zamanlarda bazı araştırmacılar 
tarafından uydurmacılıkla suçlanmışsa da 
sonraki çalışmalarda bu ülkenin Anda- 
man olabileceği söylenmiştir. Buradan 
Cava’ya, arkasından Sumatra’ya geçer ve 
Malaka Boğazı’ndan dönerek Kakula 
(Malezya; Kuala Terenganu) Limanı’na ula¬ 
şır. Tekrar denize açıldığında bir aydan 
uzun bir süre karaya çıkamaz ve nihayet 
bazılarınca efsanevî sayılan Tavâlisî ülke¬ 
sine varır (buranın Borneo'daki Şampa kı¬ 
yıları, Kamboçya veya Tongking olduğu yo¬ 
lundaki tartışmalar için bk. Beckingham, 
IV, 884; Yamamoto, sy. 8 11936], s. 93- 
115). Türkçe konuşan bir prenses tarafın¬ 
dan yönetildiğini söylediği Tavâlisî ülke¬ 
sinden Çin’e açılır ve on yedi günde Zey- 
tûn (Tsia-tung) Limanı’na varır; resmî gö¬ 
revli olması münasebetiyle el üstünde tu¬ 
tularak Hanbalık’a (Pekin) götürülür. Çin’¬ 
de hâkimiyet kuran Moğol hânedanınm 
müslüman tâcirlere iyi davrandığını söy¬ 
ler; kâğıt paradan ve Çin bürokrasisinden, 
ayrıca Çinliler’in resim ve seramikteki us¬ 
talıkları ile ipek ticaretinden bahseder (IV, 
123-147). 

Çin’den ayrılıp tekrar Sumatra’ya ve 
oradan Cava’ya geçen İbn Battûta, Ma- 
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labar kıyılarına yöneldikten sonra Basra 
körfezine gelir; Bağdat-Suriye yoluyla Mı¬ 
sır’a varır ve oradan da Hicaz’a geçerek al¬ 
tıncı haccını ifa ettikten sonra (749/1349) 
tekrar Mısır’a döner ve İskenderiye’den 
gemiyle 750 yılının Safer ayında (Mayıs 
1349) Tunus’a gider; oradan Sardunya 
adasına geçer ve sonra geldiği Cagliari 
Limanı'ndan Cezayir'e doğru tekrar deni¬ 
ze açılarak Tenes’te karaya çıkar. 750 Şâ- 
banınm sonunda (Kasım 1349) Fas’a va¬ 
ran ve Sultan Ebû İnân el-Merînî tarafın¬ 
dan kabul edilen İbn Battûta böylece se¬ 
yahatinin birinci kısmını bitirir. Seyahat¬ 
namenin bu kısmında Merîni Devleti ve 
Sultan Ebû İnân biraz abartılı şekilde 
övülmekle birlikte ülkede yapılan sosyal 
hizmetlerin ve imar faaliyetlerinin ger¬ 
çekten çok yüksek bir seviyede olduğu bi¬ 
linmektedir. 

Doğudan döndükten sonra Fas'ta bir 
süre kalan İbn Battûta Endülüs’e geçip 
Marbella. Mâleka (Malağa), Hammayoluy¬ 
la Gırnata’ya (Granada) varır ve aynı yoldan 
geri dönerek Merakeş'e geçer. Bu seya¬ 
hatle ilgili yazdıklarında dikkati çeken hu¬ 
sus Merînîler’in Endülüs’e olan yoğun il¬ 
gileridir; girdikleri savaşlar, inşa yahut ta¬ 
mir ettikleri kaleler vb. uzun uzun anla¬ 
tılmaktadır (IV, 196-229). Tekrar seyahat 
arzusuyla yollara düşen seyyah Mali'ye yö¬ 
nelir ve Büyük Sahrâ’yı kuzeybatıdan gü¬ 
neydoğuya doğru geçerek Nijer’e gidip 
Mense Süleyman ile görüşür; ancak daha 
içerilere girmeden Merîni sultanından 
gelen bir emirle 754 Zilkadesinde (Aralık 
1353) Fas’a dönmek zorunda kalır. Yolcu¬ 
luğunun bu son kısmında İç Batı Afrika 
hakkında çok önemli bilgiler vermekte¬ 
dir (IV, 239-280). 

İbn Battûta yurduna döndüğünde gez¬ 
diği uzak ülkelerden, gördüğü garip olay¬ 
lardan bahsedince sözleri alayla karşılan¬ 
mış ve pek çok şeyi uydurduğu sanılmış¬ 
tır. Gırnata’da görüştüğü Ebü’l-Berekât 
el-Billîfîki de onun asılsız haberler nak¬ 
lettiğini ileri sürmüştür (İbnü'l-Hatîb, 111, 
273). Seyyahın yola çıkarken derin bir kül¬ 
türe sahip olmadığı ileri sürülse de gerek 
seyahat sırasında aldığı icâzetler ve her 
sahada öğrendiği yeni bilgiler, gerekse ön¬ 
ceki müelliflerin verdiği bilgileri güncel¬ 
leştirme çabası onu tecrübeli bir âlim ha¬ 
line getirmiş ve yurduna döndüğünde 
seçkin bir danışman olarak sultanın mec¬ 
lisinde yer almasını sağlamıştır (1, neşre- 
denin girişi, 83-86). İbn Sûde, İbn Battû- 
ta'nın er-Rihle’ den başka el-Vasît iî ah- 
bâri men halle medînete Timentît adlı 
bir kitabının daha olduğunu söyler (Delî- 
lü mtferrihi’l-Mağribi’l-akşâ, I, 69). 


Fas Devleti 1996-1997yılını İbn Battû¬ 
ta yılı olarak ilân etmiş, bu münasebet¬ 
le gerçekleştirilen etkinlikler çerçevesin¬ 
de İslâm Eğitim Bilim ve Kültür Teşkilâtı 
(İSESCO) Tanca’da İbn Battûta adına bir 
müze kurmuştur. 

İbn Battûta, Marko Polo ile birlikte Or- 
taçağ'ın en büyük iki seyyahından biridir 
ve hatta çok daha geniş bir alanı gezme¬ 
si, üç kıtada en önemli kültür merkezleri¬ 
ne ulaşması sebebiyle onu geride bırak¬ 
mıştır (Krachkovsky, s. 417). Ayrıca İbn 
Battûta gezdiği birçok ülkede sosyal ha¬ 
yata karışmış, evlilikler yapmış ve hâtıra¬ 
larını hiçbir şüpheye yer bırakmadan gü¬ 
venilir birine yazdırmıştır (aş. bk.). Halbu¬ 
ki Marko Polo'nun seyahatnâmesine bir¬ 
çok hayalî hikâye katıldığı bilinen bir hu¬ 
sustur. Ayrıntıları asla ihmal etmeyen 
İbn Battûta eserinde insan unsuruna en 
fazla yer veren seyyahtır. Çeşitli millet¬ 
lerin giyim kuşamı, âdetleri ve inançları 
hususunda ayrıntılara inmesi bazı araş¬ 
tırmacılar tarafından ilk antropologlardan 
(Abdullah Abdülganî Ganim, 1, 116-171), 
bazılarınca da ilk etnologlardan sayılma¬ 
sına yol açmıştır (Chelhod, sy. 25 1 1978), 
s. 5-24). İbn Battûta, gezdiği ülkelerin 
coğrafyası ve ekonomisi hakkında da ay¬ 
rıntılı bilgiler verir. Fakat klasik bir coğ¬ 
rafyacı olmadığı için mesafeleri belirtme¬ 
miş, sadece yolculuğunun kaç gün tuttu¬ 
ğunu kaydetmiştir. İncelediği ana unsur 
insan olduğundan pek çok şehri “binaları 
sağlam, mescidi küçük” yahut “köhne bir 
kapısı var, kalenin iç kısmı boş” tarzında 
klişe cümlelerle geçiştirmiştir. 

Seyahatnamenin Özellikleri. Müellif ta¬ 
rafından Tuhfetü'n-nüzzâr 11 ğarâ’ibi'l- 
emşâr ve C acâ’ibi'l-esfâr diye adlandırı¬ 
lan ve literatürde Rihletü İbn Battûta 
adıyla bilinen eser, seyyahın kısa aralık¬ 
larla yirmi sekiz küsur yıl süren gezilerini 
kâtip İbn Cüzey el-Kelbî’ye ham metin 
olarak aktarması ve onun da bazan ihti¬ 
sar edip bazan küçük ilâvelerde bulunma¬ 
sıyla meydana gelmiştir. İbn Cüzeyy’in 
esere pek fazla müdahale etmediği onun 
şu ifadesinden anlaşılmaktadır: “Üstat 
İbn Battûta’nın sözlerini naklederken 
onun maksadını anlatan kelimeleri kul¬ 
landım ve çok defa da nasıl söylediyse 
‘köküne, dalına dokunmadan’ öylece bı¬ 
raktım; bahsettiği şeylerin aslı nedir di¬ 
ye araştırmadım. Çünkü üstadımız aktar¬ 
dıklarını değerlendirme sırasında en iyi 
yolu tutmuş, aslı astarı olmayan haberler 
için güvensizliğini bildiren sözler söyle¬ 
miştir. Ben yer ve kişi adlarından prob¬ 
lemli olanları halletmek ve harekeleri be¬ 


lirtmek suretiyle kitabı daha verimli hale 
getirmeye çalıştım” (1, 152). Eserin mu¬ 
kaddimesi İbn Cüzey el-Kelbî tarafından 
yazılmıştır. Abdülhâdî et-Tâzî, er-Rihle - 
yi neşre hazırlarken otuz nüshaya baktı¬ 
ğını ve bazı özel nüshalarda mukaddime¬ 
nin “İbn Cüzey der ki” diye başladığını kay¬ 
deder (1,149). Kitabın sonunda verilen iki 
ayrı tarihten, İbn Battûta’nın hâtıraları¬ 
nı yazıya geçirişinin 3 Zilhicce 756’da (9 
Aralık 1355) son bulduğu ve İbn Cüzeyy’in 
de metin üzerindeki çalışmalarını 757 yı¬ 
lının Safer ayında (Şubat 1356) tamamla¬ 
dığı anlaşılmaktadır (IV, 280). 

Kitabın dili genelde sadedir; ancak üç 
farklı anlatım tarzından bahsetmek müm-- 
kündür. 1. Esere canlılık veren kısa cüm¬ 
leler ve yalın tasvirler İbn Battûta’nın ka¬ 
leminden çıkmış olmalıdır. İbn Battûta, 
bazı araştırmacılara göre klasik tedrisat¬ 
tan geçmesine rağmen halktan biridir ve 
zaman zaman kaba sayılabilecek tasvir¬ 
lerde bulunur; olayları sadece meraklı bir 
kişi gibi anlatır. Aslında pek çok seyyaha 
göre objektif sayılabilir; Afrika zencileriy¬ 
le ilgili değerlendirmeleri bunun delilidir. 
Dikkatli bir gözlemcidir. 2. İbn Cüzeyy’in 
etkisi. Kâtibin arada bir yaptığı açıklama¬ 
lar ya manzumdur ya ilgili beldenin ha¬ 
tırlattığı bir anekdottur ya da İbn Battû¬ 
ta’nın verdiği bilgileri düzeltir mahiyette¬ 
dir. İbn Cüzeyy’in üslûbu, gerek mukaddi¬ 
meden gerekse metin içindeki açıklama¬ 
larından anlaşıldığı üzere biraz külfetlidir. 
İbn Cüzey üslûbunda dönemin diğer vak- 
‘anüvisleri, saray kâtipleri olan İbn Fazlul- 
lah el-Ömerî ve Kalkaşendî gibi garip ben¬ 
zetmelere yer verir. 3. Alıntı yapılan kay¬ 
nakların etkisi. Seyahatnâme içinde genel 
akışa uymayan, çok ayrıntılı bina tasvirle¬ 
rinin geçtiği bölümler vardır. Meselâ Dı- 
maşk Emevî Camii’nin ve Kâbe’nin tasvir¬ 
leri müellifin kendi anlatımından değil¬ 
dir. Bu gibi bölümlerde onun İbn Cübeyr 
ve Ebû Ubeyd el-Bekrî gibi daha eski 
müelliflerden alıntı yaptığı, ayrıca İbn Cü- 
beyr’in üslûbundan da etkilendiği görü¬ 
lür. Bu konu üzerinde duran araştırmacı¬ 
lar, İbn Battûta’nm özet şeklinde ve ba¬ 
zan da aynen İbn Cübeyr’in rihlesinden 
alıntı yaptığına işaret etmişler, özellikle 
Mekke’de gerek hac günlerinde gerekse 
diğer zamanlarda yapılan ibadetlerin tas¬ 
virinde veAkkâ, Medine, Sûr, Dımaşk, Hu¬ 
mus, Halep, Hama, Küfe, Musul, Bağdat, 
Nusaybin ve Mardin’in tanıtımında ondan 
faydalandığını söylemişlerdir (Mattock, 
XXI, 36, 38-39). Esasen kendisi de bu tip 
alıntıları belirtir ve isim verir (i, 272-273); 
dolayısıyla eseri intihal olarak görmek 
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doğru değildir. Kitabın dikkat çekici bir 
yönü de çeşitli beldeler hakkında azım¬ 
sanmayacak sayıda beyit ihtiva etmesidir 
(1,274-275). Seyahatnâme. bazı devlet ve 
müesseselerin karanlık kalan yönlerini 
aydınlatma hususunda önem taşımakla 
beraber tarih açısından bütünüyle güve¬ 
nilir bir kaynak değildir. Meselâ müellif 
Hârizmşah Muhammed ile oğlu Celâled- 
din’i karıştırmakta ve ilk seyahatine ait 
bazı bilgileri ikinci seyahatinde görmüş 
gibi anlatmaktadır (E/r„ VIII, 5). 

Avrupa hariç neredeyse eski dünyanın 
tamamını gezen İbn Battûta’nın dönemi, 
dolaştığı ülkelerin çoğunda Türkler'in ve 
Moğollar'ın hâkim olması sebebiyle bir 
Türk-Moğol asrı sayılabilir. Dünyanın ye¬ 
di büyük hükümdarı arasında ilk sıraya 
koyduğu Ebû Inân el-Merînî hariç diğer¬ 
leri Türk veya Moğol asıllıdır; dolayısıyla 
verdiği bilgiler bu milletlerin tarihi açısın¬ 
dan çok önemlidir. er-Rihle 'de Anadolu’¬ 
nun o günkü durumu hakkında ayrıntılı 
bilgi vardır ve eser beyliklerin iç ihtilâfları, 
Umur Bey’e karşı düzenlenen Haçlı sal¬ 
dırısı, Alanya'nın milletlerarası bir liman 
oluşu, Germiyanoğulları'na karşı duyulan 
güvensizlik, Eretna Devleti'nin refah se¬ 
viyesi, Sinop’un stratejik değeri, Erzurum 
ve Erzincan’da birbirleriyle çarpışan Türk¬ 
men kabileleri, Anadolu genelinde Hanefî 
mezhebinin yaygın oluşu, İlhanlılar’ın Ana¬ 
dolu siyaseti, Çobanoğulları, Ahîliğin yük¬ 
selişi vb. hakkında birinci el kaynaklar¬ 
dandır. İbn Fazlullah el-Ömerî ve Kalka- 
şendî gibi Arap kaynaklarında da Anado¬ 
lu’ya dair kayda değer bilgiler yer alır, fa¬ 
kat bunlar İbn Battûta kadar zengin de¬ 
ğildir. Eserde kullanılan Türkçe kelimeler 
ise henüz incelenmemiştir. George Alfred 
Leon Sarton’un da temas ettiği gibi ( In- 
troduction, III/2, s. 1614) kitapta Türkçe’¬ 
nin tarihî gelişimine az da olsa ışık tuta¬ 
cak bir hayli kelime bulunmaktadır. 

Sosyal hayat, âdetler, inançlar ve töre¬ 
ler hakkında çok zengin malzeme ihtiva 
eden er-Rihle antropoloji açısından da 
değerli bir kaynaktır. Çünkü eserde ye¬ 
mek tariflerinden bayram ve matem giy¬ 
silerine, siyasetten tasavvufa kadar o dö¬ 
nemin insanıyla ilgili her konuda bilgi ve¬ 
rilmiştir. Gerek A. L. Sarton gibi bilim ta¬ 
rihçileri ( a.g.es. 1614) gerekse H. A. R. 
Gibb gibi mütercim-araştırmacılar er- 
Rihle'nm bu ansiklopedik yönüne dikkat 
çekmişlerdir. Abdullah Abdülganî Gânim 
ise İbn Battûta’yı ilk antropologlardan 
saymaktadır ( er-Ruuvâdüi-müslimûn, 1, 
121). Gânim’in de belirttiği gibi er-Rihle’- 
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nin verileri âdetler, ekonomi ve hukukî uy¬ 
gulamalar bakımından ele alındığında or¬ 
taya ayrıntılı ve çok renkli bir dünya tablo¬ 
su çıkmaktadır. Meselâ Hindistan’la ilgili 
kısımda ölü yakma merasimine yer veril¬ 
miş, İran'ın Fîrûzân şehrinde cenaze tö¬ 
renlerinin düğün havasında cereyan etti¬ 
ği belirtilmiş, îzec’de cenaze münasebe¬ 
tiyle cemaatin perçemlerini keserek çığ¬ 
lık attığı anlatılmış, Anadolu’nun Mudur¬ 
nu yöresinde mezarların üstüne -uzaktan 
bakınca evi andıracak şekilde- ahşap ça¬ 
tılar kondurulduğuna temas edilmiş, Si¬ 
nop’ta cenaze kaldıranların başlarını aç¬ 
tıkları ve giysilerini ters çevirdikleri kay¬ 
dedilmiş, Moğol kökenli Çin kağanlarının 
cenazesinde hizmetçi ve câriye tayfasın¬ 
dan bir grup insanın diri diri gömülmekte 
olduğu, Maldiv adalarında katil bulunup 
öldürülmeden maktulün cenazesinin kal¬ 
dırılmadığı anlatılmıştır. 

İbn Battûta sosyal statüyle ilgili sem¬ 
bollere de temas etmiştir. Çin’de tâcirler 
kazandıkları altını özel boyutlarda erite¬ 
rek evlerinin kapısına asmakta, beş kalıp 
altını olan tâcir parmağına tek yüzük, on 
kalıp altını olan ise iki yüzük takmaktadır. 
Maldiv kadınlarının giyim kuşamı, evlilik 
âdetleri ayrıntı biçimde anlatılır. Onu en 
çok şaşırtan hususlardan biri de Türk ka¬ 
dınlarının statüsüdür. Anadolu’da kadın¬ 
lar tıpkı bir akıncı gibi at koşturmakta, 
pazar ticaretinde ön sıraları tutmaktadır. 
Özbek Han’ın ülkesinde asilzade hanım¬ 
ları sosyal etkinliklerde kocalarından aşa¬ 
ğı kalmamaktadır. Onun antropolojik mü¬ 
lâhazalarının en önemlisi anaerkil düze¬ 
ne işaret ettiği yerlerdir. İç Batı Afrika’da¬ 
ki müslüman zencilerin bazı bölgelerde 
kurdukları düzen tamamen anaerkil esas¬ 
lara dayanmaktadır. Nesep ve miras işle¬ 
rinde anne ve annenin ailesi belirleyici ko¬ 
numdadır ve orada erkekler babalarına 
değil anneleriyle dayılarına nisbet edil¬ 
mektedir. 

er-Rihle 'de ticaret kültürüyle ilgili ola¬ 
rak ahî birliklerine temas edilmiş, bunların 
Kırım’dan Konya’ya, Alanya’dan Sivas’a 
uzanan siyasî ve ticarî etkinliğine dair ay¬ 
rıntılı bilgiler verilmiştir. Ona göre Ahîlik 
Mısır'daki fütüvvet sistemine benzemek¬ 
tedir. Bu düzenin bir benzeri de İsfahan’¬ 
da mevcuttur. Ahî kelimesinin Arapça 
“ah"tan geldiğini ve “ahî” tarzında okun¬ 
ması gerektiğini savunanlar İbn Battû- 
ta’yı şahit göstermişlerse de eserde bu¬ 
na dair hiçbir işaret yoktur. İbn Battûta, 
söz konusu kelimeyi Arapça “ahî”ye an¬ 
lam bakımından değil şekil açısından ben¬ 
zeterek izaha çalışmıştır (II, 163). 


Çin’de bütün İktisadî faaliyetlerin kâ¬ 
ğıda bağlandığını, para hükmündeki kâ¬ 
ğıt parçalarının yıpranması veya yırtılma¬ 
sı durumunda büyük darphâneye getiri¬ 
lerek değiştirildiğini anlatır. Maldivliler’in 
ve Koko’daki Afrikalılar'ın mübâdele ara¬ 
cı “veda’” denilen deniz kabuklarıdır. Bu 
adalarda büyük memurlara maaş olarak 
pirinç ödenmektedir. er-Rihle ’yi ilginç 
kılan hususlardan biri de seyyahın gezdi¬ 
ği ülkelerdeki dinar ve dirhemleri Mağrib 
ve Mısır dinar ve dirhemleriyle mukayese 
etmesidir. Böylece çeşitli ülkelerin para 
birimlerinin gerçek alım gücünü karşılaş¬ 
tırmalı biçimde verir. 

Eserle İlgili Kuşkular ve Cevaplar, er- 
Rihle'nin bazı bölümlerinde tarihî kopuk¬ 
luklar olduğu herkesçe kabul edilen bir 
husustur. Birtakım olayların tasvirindeki 
abartısı, bazı şehirleri anlatırken pek çok 
seyyahın temas ettiği hususlara yer ver¬ 
memesi vb. durumlar, İbn Battûta şârih- 
leri ve mütercimlerinin çoğu tarafından 
tabii karşılanmış, hatta son araştırmalar¬ 
da İbn Battûta’nın başka seyyahlara gö¬ 
re daha gerçekçi olduğu ve sağlam bir hâ- 
fızaya sahip bulunduğu vurgulanmıştır. 
Ancak eserin bazı bölümlerine çok daha 
ciddi itirazlar yöneltilmiştir. Şarkiyatçı 
Stephen Janicsek, er-Rihle' nin Arzızulu- 
mât ve Bulgar şehrine dair anekdotlarını 
uydurma, hatta kötü bir kopya gibi telak¬ 
ki etmiş (“ibn Battuta’s Joumey to Bulg- 
hâr: Is it a fabrication?”, JRAS [1929], s. 
791 -800), Çin’le ilgili bölümlerin, o dönem¬ 
deki Moğol kökenli Yuan hanının Kurtay 
adını taşımaması gibi hususlar dikkate 
alınarak hayal mahsulü olduğu söylenmiş 
(Henıy Yule, Cathay and the Way Thıther, 
London 1913, IV, 136-145), Pasifik denizin¬ 
deki seyahatin bir kısmı, Thvâlisî ülkesi, 
Berehnegar cemaati, gerek imparatorun 
ismi gerekse güzergâhtaki müphemlik 
sebebiyle Kostantiniye seyahati yine ha¬ 
yalî addedilmiş, seyyahın efsanevî kuş 
Roh’tan bahsetmesi ise tenkitleri büsbü¬ 
tün arttırmış ve onun Sindbad masalla¬ 
rından fazla etkilendiği ileri sürülmüştür 
(Henry Yule, ibn Batuta’s Trauels in Ben- 
galand China [Cathay], London 1916, s. 2- 
166). Fakat zamanla Krachkovsky (İstoriya 
Arabskoy, s. 421,425), Gibb (Selections 
from İbn Battûta, s. 13-14), Yamamato 
(Memoires of the Research, sy. 8 [ 19361. 
s. 103), Âgâ Mehdî Hüseyin (“ibn Battûta 
and His Rihla in New Light”, Sind Univer- 
sity Research Journal, sy. 6 [Hyderabad 
1967], s. 25-36), S. M. İmâmüddin (“ibn 
Battutah’s Visit to China”, Journal of 
Central Asia, sy. 12 [Islamabad 1989|, s. 
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89-96), Norris (“Ibn Battuta’s Joumey in 
The North-Eastern Balkans”, Journal of 
IslamicStudies, sy. 5/2 119941, s. 209-220) 
ve Beckingham (The Trauels of Ibn Battu- 
ta, IV, London 1994, s. 874) gibi şârih, 
mütercim ve araştırmacılar, bu müphem 
kısımların çoğunu delillendirerek tasdik 
etmiş, bir bölümünü de uygun şekillerde 
yorumlamışlardır. İbn Battûta'nın Filis¬ 
tin’i zikzaklar çizerek dolaşması ise bu 
bölgeyle ilgili bilgilerin bir kısmını daha 
eski bir müslüman seyyah olan Ebû Mu- 
hammed el-Abderî’den çaldığı şeklinde 
yorumlanmıştır (Arnikam Elad, “The De- 
scription of the Ttavels of Ibn Battuta in 
Palestine; Is It Original?”, JRAS, sy. 2 
[1987|, s. 256-272). Şüphesiz yolun bu ka¬ 
dar dolambaçlı işlenmesi ve Abderî’nin 
güzergâhıyla benzerlik arzetmesi Elad'ın 
iddiasının yabana atılır cinsten olmadığı¬ 
nı göstermektedir. Ancak bu tür iddiala¬ 
rın sahiplerinin de bileceği üzere İbn Bat- 
tûta zaman zaman seyahat rehberi türü 
kitaplardan faydalandığını bizzat söyle¬ 
miş, bu arada Ebû Ubeyd el-Bekrî’nin el- 
Mesûlik'mûen bahsetmiş (I, 179) ve İbn 
Cübeyr’den alıntı yaptığını belirtmiştir (I, 
272, 273,297, 299); dolayısıyla Abderî’den 
de istifade etmiş olabilir. Belli bir kitap¬ 
tan faydalanmış olması ise orayı gezme¬ 
diği anlamına gelmez; aksine kendi sun¬ 
duğu bilgileri daha derli toplu hale getir¬ 
me gayreti taşıdığını gösterir. Esasen İbn 
Battûta, alıntı yaptığı kaynakta bulunma¬ 
yan yeni bilgiler vermeyi asla ihmal etme¬ 
miştir. İbn Battûta’ya yöneltilen ciddi iti¬ 
razlara cevap veren ve er-Rihle nin oriji¬ 
nalitesini savunan araştırmacıların cevap¬ 
ları N. Muhammed A. İsmâil tarafından 
üç madde halinde özetlenmiştir (Meusûfa- 
tü’l-Hadâreti’l-İslâmiyye \1991\, s. 181- 
183). İbn Battûta’nın fıkıh bilgisi ve iti¬ 
mada şayan olup olmadığı gibi hususlar 
da Arap âleminde tartışılmıştır (Ca fer el- 
Halîlî, “İbn Battûta fî mevâzîni İbn Hal- 
dûn ve mekâyîsih", el-Bahşü’l-hlmt, sy. 27 
|Rabat 1977], s. 241-261). 

Literatür. Eser üzerine yapılan ilk çalış¬ 
ma Muhammed b. Fethullah el-Beylûnî’- 
nin hazırladığı muhtasardır. Zebîdî’nin de 
temas ettiği (Tâcü’Rarûs, “btt” md.) bu 
özetin Brockelmann tarafından bildirilen 
nüshaları dışında (GAL, II, 353) bir nüsha 
İzmir Millî Kütüphanesi’nde (nr. 1753), bir 
nüsha da Medine’de Arif Hikmet Kütüp¬ 
hanesi’nde (Tarih, nr. 231) bulunmaktadır. 
Ancak bu eser Avrupa’da tanınıp er-Rih- 
ie'nin müjdecisi olarak telakki edildikten 
sonra İslâm dünyasında basılmıştır; İs¬ 
tanbul Üniversitesi Kütüphanesi’nde de 
(nr. 5081) meçhul bir müellif tarafından 


yapılmış bir Türkçe çevirisi mevcuttur. 
Bu çevirinin sayfa kenarlarına sonradan 
Arapça ve Farsça notlar düşülmüş, Me- 
rûşıdü’l-ıttılâ ‘ gibi kaynaklara atıf yapıl¬ 
mıştır. 

Krachkovsky’nin de belirttiği gibi er- 
Rihle’nın bu muhtasarını Avrupa’da ilk 
keşfedenler ilim adamları değil seyyah¬ 
lardır. Seetzen ve Burckhardt bu muh¬ 
tasarı Gotha ve Cambridge’e getirdiler 
(1808). Böylece ilim çevrelerinde eser üze¬ 
rine ilk incelemeler yapıldı (Krachkovsky, 
s. 429). er-Rihle' yi etraflı şekilde ele alan 
ilk şarkiyatçılar Alman asıllı M. Kosegar- 
ten ile öğrencisi H. Apetz’dir. Kosegarten 
İran, Maldiv adaları ve Afrika ile ilgili kı¬ 
sımları (İter Persicum, İter Maldiuicum, İter 
Africanum, Paris 1818), Apetz ise Mala- 
bar sahiliyle ilgili kısmı tahlil etmiştir 
(Descriptio terrae Malabar ex arabico Ebn 
Batutae Itinerario, Paris 1819). Nihayet 
Samuel Lee, Beylûnî’nin ihtisar ettiği met¬ 
ni İngilizce’ye çevirdi ( The Trauels of Ibn 
Battuta, London 1829). Daha sonra Fas’ta 
1797'de bulunan bir el yazmasına daya¬ 
nan J. de Santo Antonio Moura, er-Rih- 
ie'yi bu eksik nüshadan Portekizce’ye ter¬ 
cüme etti (Viagens extensas e dilatades 
do celebreArabeAbu-Abdallah Ben-Ba- 
tuta, Lizbon 1840-1855). Avrupalılar’ı er¬ 
ken bir dönemde bir seyahatnâmeyi et¬ 
raflı şekilde incelemeye ve kendi dillerine 
çevirmeye iten asıl sebep sömürgecilikle 
ilgilidir. Nitekim öncelikle ele aldıkları böl¬ 
geler Hindistan, Seylan ve İç Afrika gibi 
iştah kabartan yerler ve en fazla incele¬ 
dikleri fasıllar da zenginlik ve altın keli¬ 
melerinin geçtiği kısımlardır. 

Fransa'nın Cezayir'i işgal etmesiyle Ku¬ 
zey Afrika kütüphaneleri sömürge yöne¬ 
timinin eline geçti ve er-Rihle'nin beş 
özel nüshası Bibliotheque Nationale’e ge¬ 
tirildi; bunlardan ikisi kâtip İbn Cüzey el- 
Keibî'nin elinden çıkmıştı. C. Defremery 
ile B. R. Sanguinetti, uzun süren bir çalış¬ 
ma yürüterek eserin Arapça tam metni¬ 
ni Voyages d'îbn Batoutah adıyla Fran¬ 
sızca’ya çevirip dipnotlarla zenginleştire¬ 
rek dört cilt halinde yayımladılar (Paris 
1853-1858, 1893-1895, 1969, 1979; Frank¬ 
furt 1994). Girişte Ernest Renan’ın İbn 
Battûta ve üslûbuna dair övgü dolu bir 
yazısının da yer aldığı bu tercüme o tarih¬ 
ten bugüne kadar İbn Battûta üzerine ya¬ 
pılan inceleme, karşılaştırma ve tenkit¬ 
lerde daima esas alınmıştır (a.g.e., a y.). 
Bu yayından sonra kitabın çeşitli bölüm¬ 
leri yahut tamamı hakkında epeyce çalış¬ 
ma yapılmıştır. Ernest Meyer eseri bo¬ 
tanik tarihi bakımından incelemiş (Ge- 


schichte der Botanik Studien, Königsberg 
1856, III, 309-325), Oscar Peschel ondan 
hareketle Hindistan tarihini (bk. bibi.), 
Henry Yule Hindistan, Bengladeş ve Çin 
(“The geography of İbn Batuta’s travels 
in India”, TheIndianAntiçuaıy, 11111874|, 
s. 114-117, 209-212, 242-244; a.mlf., Ibn 
Batuta’s Trauels in Bengal and China, 
London 1916), R. Malcolm Haig Sind (“İbn 
Batuta in Sindh”, JRAS, XIX [1887|, s. 
393-412) ve L. Fletcher Güney Hindistan 
(“Ibn Batutah in Southern India”, The 
Madras Journal of Literatüre and Science, 
I [1888-18891, s. 37-59) coğrafyalarını ele 
almışlar, August Fischer araştırmasında 
Battûta kelimesindeki “tf nin niçin şed¬ 
deli olması gerektiğini izah etmiş (“Bat¬ 
tûta nich Batûta”, ZDMG, sy. 72 [ 1918], s. 
289) ve Hans von Mzik’in kısmî çevirisinin 
ardından ( Die Reise des Arabers Ibn Ba¬ 
tuta durch Indien und China, Hamburg 
1911) H. A. R. Gibb zengin notlarla bezeli 
Selections from Ibn Battuta başlıklı ki¬ 
tabını yayımlamıştır (London 1929). Batı 
dillerindeki ilk çalışmalarda esere karşı 
duyulan güven üzerine zamanla Yule gibi 
bazı araştırmacılar yüzünden gölge düş¬ 
müşse de Hans von Mzik ve Gibb'in eser¬ 
leri kitabın güvenilirliğiyle ilgili temel ka¬ 
naati güçlendirmiştir. Daha sonra Âgâ 
Mehdî Hüseyin’in Delhi Sultanlığı ( Le gou- 
uernement du saltanat de Delhi: Etüde 
critique d’lbn Battuta, Paris 1 936), Yama- 
moto’nun Tâvâlisî (yk. bk.), Narayana R. 
Seletore’nin Kral Haryab (“Haryab of Ibn 
Battuta and Harihara Nrpala”, The Quar- 
terly Journal of the Mythic Society, XXXI 
[1940-1941 1, s. 384-406), Abdülmecîd 
Han’ın Fîrûz Şah (“The Historicity of Ibn 
Battuta re. Shamsuddin Fimz Shah”, The 
Indian Historical Gtuarterly, XV/2 1 1941 ], 
s. 65-70), Stephan Conermann’ın Muham¬ 
med b. Tuğluk (Die Beschreiieung Indi- 
ens in derRihla des Ibn Battuta. Aspekte 
einer herrschaftssoziologischen Einord- 
nung des Dehli-Sultanates unter Muham- 
mad Ibn Tuğluq, Berlin 1993) ve Richard 
Hennig’in Nijerya (Ibn Battuta’s Weltreise, 
111, Leiden 1953, s. 205-216) ile ilgili kısım¬ 
lar üzerine yaptıkları incelemelar İbn Bat- 
tûta'yı iyice değerlendirmiştir. Zaman za¬ 
man Arnikam Elad gibi (yk. bk.) menfi tes- 
bitlerde bulunan araştırmacılara rastlan¬ 
sa da yeni çalışmalar çoğunlukla İbn Bat- 
tûta’yı tasdik ve ikmal ile sonuçlanmak¬ 
tadır. 

XX. yüzyılın ikinci yarısında er-Rihle 
üzerine yapılan en zengin şerh-çeviri 
Gibb’e aittir (The Trauels of Ibn Battuta, 
I-1II, Cambridge 1958-1971). Ancak onun 
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İBN BATTÛTA 


ömrü büyük emek verdiği eserin son cil¬ 
dini çıkarmaya yetmemiş ve bunu halefi 
Beckingham yayımlayarak neredeyse bü¬ 
tün paragrafları işlenip notlandırılmış 
olan çeviriye son şeklini vermiştir (London 

1994) . Şu anda eserin en kaliteli ve ayrın¬ 
tılı şerh-çevirisi budur. Gibb’in başarısı, 
İbn Battûta’ya yakın zamanlarda yaşayan 
İbn Dokmakve İbn Hacer gibi biyografi 
ve tarih yazarlarına başvurarak kitaptaki 
isimleri tahkik etmesinden ve Anadolu, 
Orta Asya ve Hindistan'la ilgili başka eser¬ 
leri de incelemesinden kaynaklanmakta¬ 
dır. Yine 1950’li yıllardan sonra Çek asıllı 
araştırmacı Ivan Hrbek'in çalışması (“The 
Chronology of ibn Battuta Travels”, Ar- 
chiü Orientalni, XXX (1962]) çok önemli¬ 
dir. er-Rihle’ deki olayların tam olarak ne 
zaman ve nerede gerçekleştiğini ve me¬ 
safelerin nasıl hesaplanması gerektiğini 
diğer kaynaklarla karşılaştırarak ele alan 
bu çalışma hayranlık uyandıran bir sab¬ 
rın ve dikkatin ürünüdür. Çok zengin bir 
literatür sunan Ross E. Dunn'ın eseri de 
(The Aduentures of İbn Battuta, London 
1986; California 1989) eserin hangi bölüm¬ 
lerinin hangi kitaplara ve araştırmalara 
başvurularak değerlendirilebileceğini gös¬ 
termesi bakımından kıymetlidir. Kitap F. 
Gabrielli tarafından Viaggiotorl Arabi. 
Viaggi ibn Battuta adıyla İtalyanca’ya 
(Cagliari 1961), Serafı'n Fanjul ve Federico 
Arbös tarafından da A traves del İslam 
adıyla İspanyolca’ya (Madrid 1987) çevril¬ 
miştir. 

Stephane Yerasimos, Defremery-San- 
guinetti çevirisini gözden geçirerek yeni 
giriş bölümü ve yeni notlarla daha zengin 
hale getirmiştir (ibn Battuta, Voyages, 
traduction de l'arabe de C. Defremery et 
B. R. Sanguinetti, introduction et notes 
de Stephane Yerasimos, 1-111, Paris 1990). 
Notların düzenlenmesinde Gibb’den fay¬ 
dalanılmakla beraber Anadolu, Balkanlar 
ve Kırım gibi bölümlerde orijinal açık¬ 
lamalarda bulunulduğu görülmektedir. 
Paule Charles-Dominique er-Rihle’ nin 
önce geniş bir özetini yayımlamış ( Voya- 
ges et preriplesc Choisis, Paris 1992), daha 
sonra İbn Fadlan, İbn Cübeyr ve İbn Bat- 
tûta’nın eserleriyle müellifi meçhul bir se- 
yahatnâmeyi Fransızca’ya çevirmiştir ( Vo- 
yageurs arabes: İbn Fadlân, İbn Jubagr, 
İbn Battuta et un auteur anonyme, Paris 

1995) . Thomas J. Abercrombie de ilginç 
bir metotla National geographic’m 
maddî yardımıyla yola koyulup İbn Bat- 
tûta’nın gezdiği yerleri dolaşmış ve te¬ 
mel intibalarını, fevkalâde güzel fotoğ¬ 
raflarla beraber bu dergide neşretmiştir 
(Aralık 1991, s. 2-50). 


Arap dünyasında en son gerçekleşti¬ 
rilen Abdülhâdî et-Tâzî neşri (1-V, Rabat 
1417/1997) ve birkaç ciddi araştırma hariç 
tutulursa er-Rihle konusunda ayrıntılı 
bilgi ve mukayeseye dayalı orijinal çalışma 
yok gibidir. Eser Defremery-Sanguinetti 
neşrinden uzun bir süre sonra Kahire’de 
basılmıştır ( 1288/1871,1322/1904); ancak 
bu baskılarda ciddi hatalar vardır ve ay¬ 
rıca Fransızca çeviride bulunan dipnot ve 
açıklamaların hiçbirine yer verilmemiştir. 
Fuâd Efrâm el-Bustânî bazı bölümleri okul 
çocukları için bir dizi haline getirmiştir 
(Beyrut 1927). Mısır Maarif Vekâleti’nin 
isteği üzerine eser Ahmed el-Avâmirî ve 
Muhammed Câdeimevlâ’nın gayretiyle 
Mühezzebü Rihleti İbn Battûta adıyla 
iki cilt halinde tekrar basılmışsa da (Ka¬ 
hire 1934; Beyrut 1985) coğrafyacı M. Fah- 
reddin’in bir iki kıymetli haritası dışında 
ciddi bir şey ortaya konulamamış, birçok 
yabancı kelime açıklanmadan olduğu gi¬ 
bi bırakılmış ve herhangi bir karşılaştır¬ 
ma da yapılmamıştır. Bunları ilmî olma¬ 
yan diğer bazı baskılar takip etmiştir (Ka¬ 
hire 1358/1938; Beyrut 1379/1960, 1388/ 
1968; nşr. Ali Müntasır el-Kettânî, 1-11, 
Beyrut 1392/1972). Daha sonra Mahmûd 
Şerkâvî’nin (Rihletü İbn Battûta, Kahire 
1968), Şâkir Hasbâk’in ( İbn Battûta ue rih- 
letühû, Necef 1971), Hüseyin Mûnis’in ( İbn 
Battûta oe rahalâtühu, Kahire 1980) çalış¬ 
maları yayımlanmışsa da er-Rihle' yi kül¬ 
tür ve tarih bakımından ele alan bu eser¬ 
ler ya seyahatlerin yeni bir tasnifi veya 
tekrarı ya da şarkiyatçıların bazı açıkla¬ 
malarının tercümesi olmaktan öteye gi¬ 
dememiştir. Arap dünyasında eserdeki 
yabancı kelimeler ve bazı bölgeler üzeri¬ 
ne yapılmış ayrıntılı araştırmalar da bu¬ 
lunmaktadır (meselâ İbrâhim Sâmerrâî, 
“el-Elfâzü’d-dahîle fî Rihleti İbn Battûta”, 
el-Bahşü’Nilmî, XXVI |Rabat 1976]; A. Ha¬ 
lef, Mu c cemü elfâzt İbn Battûta | Kahire 
1994); M. Yûsuf Ö. Âbid, Bilâdü’ş-Şâm fî 
Rihle (Mekke 1986]). 

Abdülhâdî et-Tâzî’nin hazırladığı tah- 
kikli neşirde dipnotların birçoğu Gibb- 
Beckingham neşrinden alınmışsa da nâ- 
şirin orijinal katkıları asla azımsanamaz. 
Tâzî otuza yakın el yazmasına bakmış, za¬ 
man zaman Defremery-Sanguinetti nüs¬ 
hasında bulunmayan farklı ibarelere ulaş¬ 
mış (meselâ mukaddime kısmı), girişte 
çok zengin bir malzeme sunmuş ve IV. 
cildin sonundaki ilâvede eserle ilgili bazı 
belgelerden ve diplomatik kaynaklardan 
bahsetmiştir (IV, 283-328). Bu neşri önem¬ 
li kılan bir husus da V. cildin şahıs isimle¬ 
ri, coğrafî isimler, siyasî-kültürel kavram¬ 
lar, giyim kuşamla alâkalı tesbitler, ye¬ 


mek ve hayvan isimleri gibi alanlarda otuz 
dört ayrı fihrist ihtiva etmesidir. 

Türkiye’de Rus şarkiyatçısı Krachkovsky’- 
nin de belirttiği gibi ( Istoriya, s. 428) da¬ 
ha 1 860’h yıllarda bu esere karşı bir ilgi 
uyanmış, kötü ve eksik bir nüshadan da 
olsa yapılan ilk çeviriler Takvîm-i Vektiyi’ 
gazetesinde neşredilmiştir (Mayıs 1862). 
Meçhul bir mütercimin yaptığı Terceme-i 
Seyahatnâme-i İbn Battûta 1290’da Sü¬ 
leyman Efendi Matbaası’nda ilk çeviri ki¬ 
tap olarak basılmıştır. Muhammed Mah¬ 
mûd es-Sayyâd da takdirkâr bir ifadeyle 
Türkler’in Araplar’dan erken davrandığı¬ 
nı belirtir (77, ili, 116). 

Mehmed Şerif Paşa, er-Rihle’nin De- 
fremery-Sanguinetti nüshasını Seyahat- 
nâme-i İbn Battûta adıyla üç cilt olarak 
(üçüncüsü genel fihrist) Türkçe’ye çevir¬ 
miştir (İstanbul 1315-1319). Eser ayrıca 
1917 yılında Maarif Vekâleti tarafından 
görevlendirilen bir heyete Defremery- 
Sanguinetti neşrinden tercüme ettirilmiş¬ 
tir. Bu çalışma, yirmi altı sayfalık bir mu¬ 
kaddime ve ayrıntılı bir fihristle (V. cilt) 
birlikte beş cilttir. El yazması İstanbul 
Üniversitesi Kütüphanesi’nde bulunan (nr. 
4904) bu çevirinin zayıf tarafı fihrist kıs¬ 
mındaki bazı isimlerin yanlış imlâ ile ve¬ 
rilmiş olmasıdır; herhalde Fransızca neş¬ 
rin fihristindeki isimler İslâm coğrafya li¬ 
teratürü gözden geçirilmeden olduğu gi¬ 
bi nakledilmiştir. M. Cevdet, er-Rihle’n\n 
Ahîlik’le ilgili kısmına ZeyJ c alâ faşli’l- 
ahiyyeti'l-fityâni't-Türkiyye fî Kitâbi'r- 
Rihle li'bn Battûta adıyla Arapça bir ze¬ 
yil hazırlamış, Ahîlik müessesesini Arap- 
lar’daki fityân ile karşılaştırmış, tarihî ge¬ 
lişimini, eğitim ve merasimlerini, askerî, 
tasavvufî yönlerini ve çeşitli sanayi kolla¬ 
rındaki hizmetlerini belge ve rakamlarla 
açıklamıştır (İstanbul 1351/1932). Meh¬ 
med İzzeddin’in er-Rihle’de anlatıldığı 
şekliyle Bizans topografyasını ele alan ça¬ 
lışması Fransızca olarak basılmıştır (“ibn 
Battuta et la topographie byzantine”, 
Actes du VI. congres Internationale des 
etudes byzantines, Paris 1951,11, 191-196). 
İbrahim Kafesoğlu’nun İslâm Ansiklo- 
pedisi’ ne yazdığı İbn Battûta maddesi 
de oldukça muhtevalıdır. 

Türkçe’de bu çalışmalardan sonra ciddi 
bir incelemeye rastlanmamaktadır. Mü¬ 
min Çevik tarafından Mehmed Şerif çe¬ 
virisinin sadeleştirilip “tam metin” oldu¬ 
ğu belirtilerek gerçekleştirilen baskısın¬ 
da (İbn Batuta Seyahatnamesi, İstanbul 
1983) birçok kelime yanlış okunmuş, say¬ 
falar dolusu şiir ve açıklama atlanmış, ay¬ 
rıca yer yer fâhiş hatalar yapılmıştır. İsmet 
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İBN BATTÛTA 


Parmaksızoğlu, Kültür Bakanlığı'nın 1000 
Temel Eser serisi için hazırladığı bir kitap¬ 
çıkta Türkler'le ilgili birkaç bölümü yayım¬ 
lamış, ancak onda da Mehmed Şerif çe¬ 
virisinin sadeleştirmesiyle kalınmıştır (Ibn 
Battuta Seyahatnamesinden Seçmeler, İs¬ 
tanbul 1971). Mehmet Şeker tarafından 
kitabın Anadolu, özellikle Denizli ve ahi¬ 
lerle ilgili kısmı üzerine yapılan çalışma 
Osmanlıca çevirinin bazı bölümlerinin ye¬ 
niden tasnif ve tekrarından ibaret kal¬ 
mıştır (Ibn Batuta’ya Göre Anadolu’nun 
Sosyal-Kültürel oe İktisadî Hayatı ile Ahi¬ 
lik, Ankara 1993). Nurettin Bürol İbn Bat- 
tûta'ya Göre Deşt-i Kıpçak ve Türkis¬ 
tan başlıklı bir yüksek lisans tezi hazırla¬ 
mıştır (AÜ Sosyal Bilimler Enstitüsü, An¬ 
kara 1991). Son yıllarda esere tekrar ilgi 
duyulmuş ve Sait Aykut tarafından Ab- 
dülhâdî et-Tâzî’nin beş ciltlik neşri esas 
alınarak Gibb ve Beckingham’ın İngilizce, 
Yerasimos’un Fransızca tercümeleri ve 
Dunn'm çalışması gibi diğer önemli lite¬ 
ratürden faydalanmak suretiyle açıklama¬ 
lı bir çevirisi yapılmıştır; çalışma yakında 
Yapı Kredi Yayınları arasında neşredile¬ 
cektir. 

er-Rihle M. Hüseyin tarafından Urdu¬ 
ca’ya (Lahor 1898), Muhammed Ali Mu- 
vahhid tarafından Farsça’ya (Tahran 1337 
hş./ 1958, 1348 hş./ 1969, 1370 hş./ 1991) 
çevrilmiştir. 
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İS A. Sait Aykut 


İBN BEDRÂN 

(bk. ABDÜLKÂDİR BEDRÂN). 

L J 

İBN BERBER 

(jU O*') 

el-Abbâs b. el-Fazl b. Ya’küb b. Fezâre 
(ö. 247/861) 

Ağlebîler’in Sicilya valisi. 

İbn Berber lakabını niçin aldığı bilinme¬ 
mektedir. Sicilya Valisi Ebü’l-Ağleb İbra¬ 
him b. Abdullah b. Ağleb’in 10 Receb236 
(17 Ocak 851) tarihinde vefatı üzerine ada 
ileri gelenleri tarafından vali olarak seçil¬ 
di. Bu görevi Ağlebî Emîri Muhammed b. 
Ağleb tarafından da onaylandı. İbn Ber¬ 
ber, amcası Rebâh b. Ya’küb’u Mâdûnî 
(Madonie) dağlarının eteklerinde bulunan 
Kal’atüebûsevr (Caltavuturo) üzerine se¬ 
fere gönderdi (237/851). Rebâh kaleyi fet¬ 
hedemedi, ancak pek çok esir ve ganimet 
elde ederek geri döndü. Esirler İbn Ber- 
ber’in emriyle öldürüldü (Muhammed Tâ- 
libî, s. 522; Amari, 11,457). 

Ağlebî ordusunun Sicilya'ya çıkmasıyla 
birlikte akınlardan bunalan Bizans idare¬ 
si, adanın yönetim merkezini doğu sahi¬ 
lindeki Saraküsa’dan (Siracusa) orta kısım¬ 
da bulunan Kasryâne’ye (Castrogiovannİ, 
Enna) taşımıştı. Bunun üzerine müslü- 
manların stratejisi Kasryâne’nin ele ge¬ 
çirilmesi üzerine yoğunlaştı. İbn Berber, 
Kasryâne’yi fethetmek için önce çevrey¬ 
le irtibatını kesmeye ve şehrin lojistik 
imkânlarını ele geçirmeye çalıştı. Ancak 
Kasryâne Kalesi çok geniş ve sarp bir ka¬ 
yalık arazi üzerine kurulduğundan zapte- 
dilmesi oldukça zordu. Daha önce yapılan 
akınlar kalenin bu coğrafî konumu sebe¬ 
biyle sonuçsuz kalmıştı. 

İbn Berber kuvvetleri, 238 (852) baha¬ 
rında Kasryâne civarında baskınlar yapa¬ 
rak buğday üretimi açısından zengin olan 
şehri ekonomik ve lojistik bakımdan zor 
durumda bıraktı. Ayrıca Katâniye (Cata- 
nia), Saraküsa, Nûtus (Noto) ve Ragusa 
şehirleri üzerine akınlar düzenlenerek 
tarım alanları büyük zarara uğratıldı ve 
pek çok esir alındı. Aynı yıl beş ay süren 
bir kuşatmadan sonra Besîra (Butera) fet¬ 
hedildi. Alman esirler Mâzer bölgesindeki 
çiftliklerde çalıştırıldı. 239’da (853) Sebrî- 
ne (Santa Severina) ele geçirildi. Daha son¬ 
raki yıllarda da akmlara devam eden İbn 
Berber bazı kalelerin yöneticileriyle ant¬ 
laşmalar yaptı. 
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İBN BERDİS 


İbn Berber, Kasryâne’nin fethi için ge¬ 
rekli çalışmaları yapmak üzere Kasrülha- 
dîd şehrini (Castel del Ferro / Kasrülcedîd = 
Castelnovo. Gagliano) kuşattı. İki ay süren 
kuşatmadan sonra kaledekilerden 200 
kişinin serbest bırakılması şartıyla kale 
kendisine teslim edildi (243/857). Kalede 
bulunan diğer insanlar Palermo'ya götü¬ 
rülüp köle olarak satıldı, kale ise tama¬ 
men yıktırıldı. Aynı yıl Ceflûzî’yi (Cefalu) 
kuşatan İbn Berber kalenin terkedilip yı¬ 
kılması şartıyla halkı serbest bıraktı. 

Adada kara savaşlarında başarılı olan 
İbn Berber deniz seferlerini de ihmal et¬ 
medi. Donanmanın başına getirdiği kar¬ 
deşi Ali denizde akınlar düzenledi ve ga¬ 
nimetler elde etti. Ali, Adriyatik denizin¬ 
de Bizans’ın kırk savaş gemisinden onu¬ 
nu askerleriyle birlikte ele geçirdi (244/ 
858-59). Fakat toparlanıp tekrar saldırıya 
geçen Bizans donanması karşısında yir¬ 
mi gemisini kaybetti. İbn Berber’in biz¬ 
zat kendisinin deniz seferleri düzenlediği, 
İtalya’daki Kıilevriye (Calabria) ve Ankeber- 
de’ye (Puglia) akınlar yapıp buraya müslü- 
man nüfus yerleştirdiği kaydedilmekte¬ 
dir. 

İbn Berber 244 (859) yılı'kışında Kasryâ- 
ne üzerine asker gönderdi. Şehir civarın¬ 
da baskınlar düzenleyen askerler ganimet 
ve esirlerle geri döndü. Esirler arasında 
bulunan şehrin ileri gelenlerinden biri 
Kasryâne’ye gizlice girebilecek bir yol bu¬ 
lunduğunu bildirdi. Bunun üzerine İbn 
Berber amcası Rebâh’ı 2000 askerle bir¬ 
likte öncü birlik olarak gönderdi. Esirin 
gösterdiği yerden içeri giren askerler ka¬ 
lenin kapılarını açınca İbn Berber âni bir 
hücumla şehri fethetti (15 Şevval 244/24 
Ocak 859). Bizans, adadaki çok önemli bir 
üssünü kaybettiği gibi siyasî açıdan da 
darbe yemiş oldu. Alınan ganimetlerden 
İfrîkıye’deki Ağlebî Emîri Ebû İbrâhim 
Ahmed b. Muhammed’e, oradan da Ab- 
bâsî Halifesi Mütevekkil -Alellah’a hedi¬ 
yeler gönderildi. 

Kasryâne’nin kaybı Bizans’ta şok etkisi 
yaptı. İmparator ili. Mikhail 300 gemilik 
bir donanmayı Sicilya üzerine gönderdi. 
İbn Berber kuvvetleri karşısında yenilgi¬ 
ye uğrayan Bizans donanması 100 gemi¬ 
sini kaybetti. Bizans donanmasının geli¬ 
şinden cesaret alan Eblâ (Avola), Eblanto 
(Platani), Kal’atülbellût (Caltabellota) ve 
Kal’atüebûsevr şehirleri antlaşmaları bo¬ 
zarak birleşik bir ordu kurdular. İbn Ber¬ 
ber bu orduyu Ceflûzî yakınlarında mağ¬ 
lûp etti. 

İbn Berber, Sicilya’nın önemli şehirle¬ 
rinden Saraküsa üzerine yapacağı akın- 


larda üst olarak kullanmayı düşündüğü 
Kasryâne’yi imar etti, savunmasını güç¬ 
lendirdi ve kaledeki asker sayısını arttır¬ 
dı. Saraküsa’ya akın düzenledikten son¬ 
ra Gîrân Karkanne’ye (Caltagirone) ulaştı. 
Fakat aynı gün rahatsızlandı ve üç gün 
sonra da vefat etti (3 Cemâziyelâhir 247/ 
14 Ağustos 861). Öldüğü yerde defnedi¬ 
len İbn Berber’in naaşının hıristiyanlar 
tarafından çıkarılarak yakıldığı nakledilir 
(İbnü’l-Esîr, VII, 64; Moscato, s. 16; Amari, 
II, 473). İbn Berber’in yerine amcası Ah¬ 
med b. Ya’küb getirildi. 
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H İbrahim Altan 


İBN BERDİS 

(o?') 

Ebü’l-Fidâ İmâdüddîn İsmâîl 
b. Muhammed b. Berdis 
el-Ba‘lebekkî el-Hanbelî 
(ö. 786/1384) 

Hadis hafızı. 


Cemâziyelâhir 720’de (Temmuz 1320) 
Ba’iebek’te dünyaya geldi. 725 Cemâziye- 
lâhirinde (Mayıs-Haziran 1325) doğduğu¬ 
nun söylenmesi (DMBİ, III, 100) bir zühûl 
eseri olmalıdır. Tâhsil hayatında faydalan¬ 
dığı âlimlerden biri Ebü’l-Feth el-Yûnînî’- 
dir. İbnü’l-İmâd bu zatı İbn Berdis’in ba¬ 
bası olarak gösterirse de (Şezerât, VI, 287) 
kaynaklarda bunu doğrulayacak bir kayıt 
bulunmamaktadır. Öğrenim amacıyla git¬ 
tiği Dımaşk'ta Kâsım b. Asâkir, İbnü’ş-Şıh- 
ne, Muhammed b. Habbâz gibi âlimlerin 
öğrencisi oldu ve onlardan icâzet aldı. Bu 
arada hadis ilmine duyduğu ilgi arttı; Ha- 


lep’e geçerek İbrâhim b. Şihâb ile Süley¬ 
man b. Mutavvi’den hadis dinledi. Ardın¬ 
dan Dımaşk’a döndü ve muhaddis Miz- 
zî’den ders aldı. Ömrünün sonlarına doğ¬ 
ru Ba’lebek’e giderek burada çok sayıda 
öğrenciye hadis okutmaya başladı. Han- 
belî mezhebine mensup olan İbn Ber¬ 
dis’in önemli talebeleri arasında oğlu Tâ- 
ceddin ile Muhammed b. Ni’me el-Hatîb 
de bulunmaktadır. İbn Berdis Şevval 786’- 
da (Kasım-Aralık 1384) Ba’lebek’te vefat 
etti. 785 (1383) olarak da verilen bu ta¬ 
rih Keşfü'z-zunûn'da bir yanlışlık eseri 
olarak764 (1363) şeklinde zikredilmişin, 
1500), Hediyyetü'l- C ârifîn'de de aynı ha¬ 
ta tekrarlanmıştır (1,214). 

Eserleri. 1. el-Plâm fî vefeyâti’l-a c lâm. 
Zehebî’nin Tezkiretü'l-huffâz'ı esas alı¬ 
narak hazırlanan manzum bir eserdir. 
Muhaddislerin vefat tarihini göstermek 
için rakam yerine ebced harfleri kullanıl¬ 
mıştır. Bilinen yazma nüshalarından biri, 
Nazmü Tabakâti’l-huffâz adıyla 759 
(1358) yılında Ba’lebek’te Ahmed b. Ab- 
dülmü'min tarafından istinsah edilmiş 
olup Köprülü Kütüphanesi'nde bulunmak¬ 
tadır (Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 243, 54 va¬ 
rak). el-İ‘lâm adıyla 779'da (1377) istin¬ 
sah edilen diğer bir nüsha Süleymaniye 
Kütüphanesi'ndedir (Ayasofya, nr. 2961, 
47 varak; diğer nüshaları için bk. Selahad- 
din el-Müneccid, s. 214). 2. el-İntihâb 
fi'htişâıi Keşii’n-nikâb. Buhârî ve Müs¬ 
lim’in kendilerinden rivayette bulunduğu 
şeyhler hakkında Alâî’nin kaleme aldığı 
Keşfü'n-nikab c amma reve'ş-şeyhân 
li'l-aşhâb (Brockelmann, GAL Suppi, II, 
68; Sezgin, 1, 142) adlı eserin muhtasarı 
olup yeni bir tertiple yazılmıştır. Kitapta 
muhaddisler 1000’den fazla rivayeti olan¬ 
lar, 1000 -100 arasında hadis rivayet eden¬ 
ler, 100-10 hadis rivayet edenler ve 10’- 


ibn Berdis'in el-klâmfi uefeyâti'l-a'lâm adlı eserinden iki 
Sayfa (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 2961/1, vr. 2% 47 a ) 
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dan daha az rivayette bulunanlar olmak 
üzere dört gruba ayrılmıştır. Eserin bir 
nüshası Süleymaniye Kütüphanesi’nde 
kayıtlıdır (Ayasofya, nr. 2961, vr. 93-113). 
3. Nazmü'l-kanâ‘a fî men revü li-(le- 
hû) ehli’l-cemâ c a. Kütüb-ı Sitte 'de ri¬ 
vayeti bulunan muhaddislerie ilgili man¬ 
zum bir eser olup bir nüshası İrlanda’da 
Chester Beatty Ubrary’de bulunmaktadır 
(nr. 3458). 4. el-Kifâye fi'htişâri (fî naz- 
mi)'n-Nihâye. Müellifin, İbnü’l-Esîr’in 
en-Nihâye fî ğarîbi'l-hadîs’mi kısaltan 
rak nazma çevirdiği iki ciltlik bir çalışma¬ 
sıdır (Brockelmann, GAF, I, 439). İbn Ber- 
dis’in bunlardan başka Buğyetü'l-erîb 
fi'htişâri't-Tehzîb ile (Mizzî'nin Tehzîbüî- 
Kemâl inin muhtasarı) Vesîletü'l-müte- 
laffız ilâ Kifâyeti'l-mütehaffız (Kâdî Şe- 
hâbeddin Ebû Abdullah Muhammed b. 
Ahmed el-Hûyî'nin Kifâyetü’l-mütehaffız 
fı’l-luğa adlı eserinin manzum şekli) adlı 
eserleri kaynaklarda zikredilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn KâdîŞühbe, Tabakâtü’ş-Şâfi'iyye, IV, 110; 
İbn Hacer. ed-Dürerü'l-kâmine, I, 378; Keşfü’z- 
zurtûrı, II, 1500, 2010; İbnü’l-İmâd, Şezerât, VI, 
287; Hediyyetü’l-'ârifin, I, 214; Brockelmann, 
GAL, I, 439; Suppl., II, 30, 46, 68; Kehhâle, 
Mu l cemüT-mtfellifîn, II, 290; Haşan Nasrullah, 
Târihu Bahebek, Beyrut, ts., II, 56-57; Sezgin, 
GAS, I, 142; Selâhaddin el-Müneccid, Mu‘ce- 
mü’l-mü > erribîne'd-Dımaşkıyyîn, Beyrut 1978, 
s. 214; Ziriklî" el-Ahâm (Fethullah), I, 324; Ket- 
tânî, er-Risâletü'l-müstetrafe (Özbek), s. 247, 
293; Ebü'l-Feth Hekîmyân, “İbn Berdis”, DMBİ, 
İH, 100. m 

1*1 Abdülkadİr Şenel 

' İBN BERHÂN 

Ebü’l-Feth Ahmed b. Alî 
b. Muhammed el-Bağdâdî 
(ö. 518/1124) 

Şâfiî fakihi. 

L J 

Şevval 479’da (Ocak 1087) Bağdat’ta 
doğdu. Babasının dedesi Berhân'a nis- 
betle İbn Berhân, babasının mesleğine 
nisbetle İbnü’l-Hammâmî diye tanındı. 
Önce Ebü’l-Vefâ İbn Akilden Hanbelî fık¬ 
hı tahsil etmeye başladı. Ancak nasların 
te’vil edilebileceği görüşünü benimseme¬ 
si, istinbat hususunda esnek davranıp 
nasların zâhirine fazla bağlı kalmaması, 
sempati duyduğu bazı Mu’tezile âlimle¬ 
rinin meclislerine katılması gibi hususlar 
sebebiyle hocasına diğer Hanbelî âlimle¬ 
ri tarafından yöneltilen şiddetli eleştiri¬ 
lere tahammül edemeyerek Şâfiî mezhe¬ 
bine geçti. Mezhep değiştirdiği için daha 
sonra Hanbelî hukukçusu İbnü’l-Cevzî 


kendisine İbn Terkân (dönek) lakabını tak¬ 
tı. İbn Berhân Bağdat’ta Gazzâlî, Kaffâl 
eş-Şâşî, Kiyâ el-Herrâsî gibi Şâfiî âlimle¬ 
rinden fıkıh; Ebû Abdullah Hüseyin b. Ah¬ 
med en-Niâlî, Ebü’l-Hattâb İbnü’l-Batır, 
Ebû Tâhir Ahmed b. Hüseyin el-Kerhî ve 
Ali b. Hüseyin el-Bezzâz’dan hadis dersi 
aldı. Ebû Tâlib Hüseyin b. Muhammed 
ez-Zeynebî'den Şahîh-i Buharı y\ ve Şa- 
hîh-i Müslim'i okudu. 

Şâfiî âlimlerinden büyük itibar gören 
İbn Berhân Nizâmiye Medresesi’ne mü¬ 
derris tayin edildi. Bir ay sonra azledildiği 
bu göreve ikinci tayini de sadece bir gün 
sürdü. Bağdat’ta büyük bir talebe gru¬ 
buna çeşitli alanlarda ders verdi. Yetiş¬ 
tirdiği talebeler arasında İbn Ebû Asrûn, 
İbn Ebü’s-Serî ve Ebü'l-Hasan Sâinüddin 
İbn Asâkir gibi âlimler bulunmaktadır. İbn 
Berhân 18 Cemâziyelevvel 518 (3 Temmuz 
1124) tarihinde Bağdat'ta vefat etti. Kab¬ 
ri Bâbü İbrîz’dedir. 

Mezhep taassubuna düşmeyen İbn Ber¬ 
hân bazı konularda Şâfiîler’in görüşlerin¬ 
den ayrılmış (meselâ bk. İbnü’n-Neccârel- 
Fütûhî, 11, 461,462; İH, 532, 571 ), hatta 
avamın dahi belli bir mezhebi bütünüyle 
taklit etmesinin gerekli olmadığını savun¬ 
muştur. Ayrıca hocası İbn Akil’in görüşle¬ 
rinin tesirinden de kurtulamamıştır. Bağ¬ 
dat’taki Mu'tezile âlimlerine yakınlığı, on¬ 
ların görüşleriyle ilgili olarak sonraki ule¬ 
mânın faydalanacağı güvenilir nakillerde 
bulunmasını sağlamıştır. 

Güçlü bir hâfıza ve keskin bir zekâya sa¬ 
hip olduğu belirtilen İbn Berhân özellikle 
fıkıh, fıkıh usulü ve hilâfiyat konularında 
ilim sahibiydi. Bununla beraber muhte¬ 
melen fıkıh usulü çalışmalarının ağırlık 
kazandığı bir dönemde yetiştiği için bili¬ 
nen eserlerinin hepsini bu alanda vermiş¬ 
tir. Süyûtî’nin Arap diline dair el-Müzhir 
fî c ulûmi'l-luğa ve envâlh adlı eserinde 
zaman zaman görüşlerine atıfta bulun¬ 
ması İbn Berhân’m Arap diline hâkimiye¬ 
tini göstermektedir. 

Eserleri. 1. el-Vüşûl ile'l-uşûl. Günü¬ 
müze ulaştığı bilinen tek eseri olup Abdül- 
hamîd Ali Ebû Züneyd tarafından tenkit¬ 
li neşri yapılmıştır (1-11, Riyad 1403/1983). 
Kâtib Çelebi, muhtemelen bu eserin yine 
İbn Berhân'a ait el-Vecîzîn bir muhta¬ 
sarı olduğunu söylemektedir (Keşfü’z-zu- 
nûn, II, 2014). Ancak İbn Berhân, el-Vü- 
şûi’ün başında eserinin fıkıh usulü saha¬ 
sında yaptığı muhtasar bir çalışma oldu¬ 
ğunu belirtmektedir. Bu ifadeden el-Vü- 
şûl'ün başka bir kitabın muhtasarı değil 
müstakil bir eser olduğu anlaşılmaktadır. 
Müellif bu eserinde Ebû İshak el-İsferâ- 


yînî, İmâmü’l-Haremeyn el-Cüveynî ve 
Bâkıllânî gibi usulcülerin bazı görüşlerini 
eleştirirken (meselâ bk. i, 78, 94-95, 135- 
136) Şâfiî usulcülerinin çeşitli konularda 
ileri sürdükleri delilleri de isabetsiz ve ye¬ 
tersiz bulmuş, bunların yerine daha güçlü 
deliller ortaya koymaya çalışmıştır. 2. el- 
Vecîz. Daha sonraki usulcüler tarafından 
çokça iktibasta bulunulmasından hare¬ 
ketle (meselâ bk. isnevî, /Vihâyefü’s-sû/, I, 
40, 314; II, 47, 91, 102, 184, 239, 245; İb- 
nü’n-Neccârel-Fütûhî, II, 175, 276,-Şevkâ- 
nî, s. 81,87, 145, 175, 182, 186, 209, 242, 
271,275) en meşhur eserinin bu kitap ol¬ 
duğu söylenebilir. 3. el-Evsat. Bu eser de 
kendisinden yapılan nakillerin çokluğu ba¬ 
kımından el-Vecîz kadar önemli görün¬ 
mektedir. Şehâbeddin el-Karâfî, İbn Ber- 
hân’ın Hz. Peygamber döneminde de ic- 
mâın gerçekleşebileceği görüşünde oldu¬ 
ğunu bu eserinden naklen söylemektedir 
(Şerhu Tenkîhi’l-fuşûl, s. 315; eserden ya¬ 
pılan diğer alıntılar için bk. İsnevî, liihâ- 
yetü’s-sûl, II, 245; İbnü’n-Neccârel-Fütû- 
hî, II, 175; IV, 567; Şevkânî, s. 87, 130, 135, 
136, 165, 188, 190, 195, 246). 4. et-Ttfcîz. 
Kaynaklarda adı geçmemekle birlikte İs- 
nevî’nin Nihâyetü's-sûl'de yaptığı alın¬ 
tıdan (1,430) müellifin bu isimde bir ese¬ 
ri olduğu anlaşılmaktadır. Ayrıca el-Ba- 
sît ve el-Vasît adlı eserlerinden söz edil¬ 
mektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Berhân, el-Vüşûl ile’l-uşûl (nşr. Abdülha- 
mîd Ali Ebû Züneyd), Riyad 1403/1983, neşre- 
denin girişi, I, 9-42; İbnü'l-Cevzî, el-Muntazam, 
IX, 250-251; İbnü’i-Esîr, el-Kâmil, X, 625; Ah¬ 
med b. Aybek ed-Dimyâtî, el-Müstefâd min Zey¬ 
il Tarihi Bağdâd (nşr. Kayser Ebû Ferâh, Târî¬ 
hu Bağdâd, IX içinde), Haydarâbâd 1978, s. 
62; İbn Hallikân, Vefeyât, I, 99; Karâfî, Şerhu 
Tenkihi’l-fuşûl (nşr. Tâhâ Abdürraûf Sa'd), Ka¬ 
hire 1393, s. 315;Zehebî, A‘lâmü’n-nübelâ :> , 
XIX, 456-457; Safedî, el-Vâfi, VII, 207-208; Yâ- 
fiî. Mir” âtü’l-cenân, Beyrut 1984, III, 225; Süb- 
kî, Tabaka!, VI, 30-31; İsnevî, Tabafcâfü ’ş-Şâ- 
fihyye, I, 207-208; a.mlf., hUhâyetü’s-sûl (Be- 
dahşî, Menâhicü’l-’ukül içinde), Beyrut 1405/ 
1984,1, 40, 314, 430; II, 47, 91, 102, 184, 239, 
245; İbn Kesir, el-Bidaye, XII, 194, 196-197; İbn 
Kâdî Şühbe, Tabakatü’ş-ŞâfiHyye, 1, 279-280; 
Süyûtî, el-Müzhir, I, 20, 61,298, 364; İbnü’n- 
Neccâr el-Fûtûhî, Şerhu’l-Keukebi’l-münîr (nşr. 
Muhammed ez-Zühaylî - Nezîh Hammâd), Dı- 
maşk 1400/1980,11,175,276,461,462; III, 532, 
571; IV, 567; Hüseynî, Tubakâ.tü’ş-Şâfhiyye, s. 
201; Keşfü’z-zunûn, 1, 201; II, 2001,2014; Şev¬ 
kânî, Irşâdü’l-fuhûl, Kahire 1356, s. 81,87,130, 
135, 136, 145, 165, 175, 182, 186, 188, 190, 
195, 209, 242, 246, 271, 275; Hânsârî. Raozâ- 
tü’l-cennât, I, 257; Tebrîzî, Reyhânetü’l-edeb, 
Tebriz, ts. (Çâphâne-i Şafak), VII, 410; Kâzım 
MusevîBücnûrdî, “İbn Berhân”, DMBİ ,111, 102- 
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İBN BERRECÂN 

(o^ry o? ! ) 

Ebü’l-Hakem Abdüsselâm 
b. Abdirrahmân b. Ebi’r-Ricâl 
Muhammed el-Lahmî 
(ö. 536/1142) 

Endülüslü âlim ve mutasavvıf. 

L J 

Bazı kaynaklarda Kuzey Afrika’da doğ¬ 
duğu kaydedilmektedir. Ancak hakkında 
ilk sağlıklı bilgileri veren tbnü’l-Ebbâr ile 
İbn Abdülmelikve İbnü’z-Zübeyr onu En¬ 
dülüs'e dışarıdan gelen yabancılar arasın¬ 
da göstermemişlerdir. Bu durum İbn Ber- 
recân'ın Endülüs’te dünyaya gelmiş ola¬ 
bileceğini düşündürmektedir. Bir görüşe 
göre dedesi Muhammed’in künyesi olan 
Ebü’r-Ricâl’in mahallî ağızla Berrecân bi¬ 
çiminde söylenmesi dolayısıyla İbn Berre¬ 
cân diye meşhur olmuştur. Ebû Abdullah 
b. Ahmed b. Manzûr’dan Şahîh-i Buhâ- 
rfyi okuyan İbn Berrecân astronomi ve 
matematiğe de ilgi duymakla birlikte da¬ 
ha çok tasavvufla meşgul olmuş, özellik¬ 
le harflerin sırları konusundaki bilgisiyle 
tanınmıştır. İbn Meserre’nin temsil ettiği 
Endülüs tasavvuf geleneğinden çok Gaz- 
zâlî’nin etkisinde kalmış, onun tasavvuf 
anlayışını benimsemiştir. 

Tasavvufî düşüncelerini İşbîliye’de (Se- 
villa) yaymaya başlayan İbn Berrecân bir 
süre sonra halk üzerinde etkili bir muta¬ 
savvıf haline geldi. Dostu İbnü’l-Arîf’Ie 
birlikte Muvahhidler’i destekleyerek Mu- 
râbıtlar’a karşı yürütülen harekete yar¬ 
dımcı oldu. Tâsavvufla ilgili fikirlerinden 
hoşlanmayan fakihler, onu Murâbıtlar 
Devleti’nin ikinci hükümdarı Ali b. Yûsuf 
b. Tâşfîn’e şikâyet ettiler. Bunun üzerine 
Kurtuba’dan (Cordoba) Merakeş’e getiri¬ 
lerek mahkeme huzuruna çıkarıldı. Eleş¬ 
tiri konusu yapılan görüşlerini başarıyla 
savunduysa da mahkeme üyelerini ikna 
edemedi. Halk üzerindeki etkisinin artma¬ 
sından ve İbn Tûmert gibi bir isyan hare¬ 
keti başlatmasından çekinen hükümdar 
onun hapsedilmesini emretti. Hapiste 
iken hastalandı ve bir süre sonra öldü. 

İbnü’l-Ebbâr onun kıraat, hadis, kelâm 
ve lisan ilimlerine vakıf bir mutasavvıf ol¬ 
duğunu söyler ve Endülüs’ün Gazzâlî’si 
olarak tanıtır ( et-Tekmile, 11,645). İbnü’l- 
Harrât diye tanınan Abdülhak b. Abdur- 
rahman el-İşbîlî ve Ebû Abdullah Muham¬ 
med b. Halîl el-Kaysî gibi âlimler ondan 
hadis rivayet etmişlerdir. Bunlardan baş¬ 
ka Ebü’l-Kâsım İbn Kasî, Ebü’l-Velîd İb- 
nü’l-Münzir, Ebû Muhammed b. Yûsuf 


b. Ebbâr ve Abdülmelik b. Ayyâş onun 
öğrencileri arasında zikredilebilir. 

İbn Berrecân tefsir, hadis ve kelâm gi¬ 
bi dinî ilimlere derin vukufu olmakla bir¬ 
likte tasavvufa ağırlık vermiş, diğer saha¬ 
lara dair çalışmalarında tasavvufî bakış 
açısını esas almıştır. Oluşturduğu tasav¬ 
vufî çevre sağlığında giderek genişlemiş, 
vefatından sonra Berrecâniyye adıyla var¬ 
lığını sürdürmüştür (Zebîdî, s. 82). 

İbn Berrecân, eserlerinin birçok yerin¬ 
de yaratıcı ile yaratılmışlar arasında fark¬ 
lılık bulunduğunu kesin bir dille ifade et¬ 
mesine, hulûl ve ittihad anlayışını reddet¬ 
mesine rağmen bazı çevrelerin tenkidine 
uğramaktan kurtulamamıştır. İbn Hal- 
dûn’un kendisini, İbnü’l-Arabî ve İbn Seb- 
’în gibi tecellî ve mezâhiri esas alan vah- 
det-i vücûdcu ve bid’atçı bir mutasavvıf 
olarak göstermesi yanlıştır ( Şifâ’ü’s-sâ’il, 
s. 58,110). Çünkü İbnü'l-Arabî’den bir asır 
önce yaşamış olan İbn Berrecân’m İbnü’l- 
Arabî bağlamında vahdet-i vücûd fikrine 
sahip olması mümkün değildir. İsimlerin 
ve harflerin havas ve sırlarına önem ver¬ 
mesi, İbn Haidûn’un onu vahdet-i vücûd 
ehliyle aynı sıraya koymasına sebep teşkil 
etmiştir. Münâvî İbn Berrecân’ı dindar, 
zâhid ve samimi bir mutasavvıf olarak 
tanıtır (el-Kevâkib, 11,91). Gazzâlî’den ve 
bilhassa /hyâ’dan etkilenen İbn Berrecân 
tasavvuf konusunda müstakil bir eser yaz¬ 
mamış, konuyla ilgili görüşlerini diğer 
eserleri içinde dile getirmiştir. Esmâ-i ilâ- 
hiyyenin ihtiva ettiği mânalarla bütünleş¬ 
me, mârifet, murâkabe, fenâ, velâyet, ke- 
râmet konuları üzerinde durmuş, hâlik 
ile mahlûkun ayrı ayrı varlıklar olduğunu 
vurgulamış, hulûl ve ittihadı reddetmiş, 
mükellefiyeti ortadan kaldıran görüşlere 
itibar etmemiştir. 

Tefsir ilmine sûfî kimliğiyle yaklaşan İbn 
Berrecân âyetleri daha çok tasavvufî an¬ 
layış çerçevesinde yorumlamıştır. Güçlü 
dil tahlillerinin yanı sıra âyetlerin Mekkî 
ve Medenî oluşlarına, sebeb-i nüzûllerine 
ve nâsih-mensuh yönlerine de temas et¬ 
miş, bunun yanında Kur’an'm hadisle tef¬ 
sir edilmesine önem vermiş, ilgili âyetin 
zâhirine ve işârî-bâtınî anlamına uygun 
düşen hadisler nakletmek suretiyle bir 
bakıma yeni bir yol takip etmiştir (Şevki 
Ali Ömer, s. 166) . Onun Kur’an'ı açıklamak 
için kullandığı işârî tefsir usulü daha son¬ 
ra İbnü’l-Arabî tarafından genişletilerek 
devam ettirilmiştir (İbnüT-Arabî, I, 268, 
502). 

İbn Berrecân tefsirinde ve Şerhu '1-es- 
mâ'i'l-hüsnâ adlı eserinde kelâmî görüş¬ 


lerini açıklar. Âlemin yaratılışında Allah’ın 
tek sebep olduğunu, O’nun önceliğinin 
kevn ve mekâna sebkat ettiğini söyler. 
İbn Berrecân, isbât-ı vâcib konusunda fel¬ 
sefî delillere başvurmayı gereksiz görür. 
Çünkü ona göre Allah’ı tanımak insan ak¬ 
lında bulunan fıtrî bir melekedir. Allah’ın 
isim ve sıfatları konusunda teşbih ve ta‘- 
tîle varmayan orta bir yol takip eden İbn 
Berrecân Allah’ın kendisinin bildirmediği 
isimlerle vasıflandırılamayacağını ve bil¬ 
dirdiği isimlerin hiçbirinin terkedileme- 
yeceğini söyler. Sıfât-ı meânîyi kabul et¬ 
mekle beraber Kur’an’a uymak için isim¬ 
leri sıfât-ı ma’nevî şeklinde kullanır. Ha- 
berî sıfatları Allah’a nisbet ederken ulû- 
hiyet makamına yakışan te’villerde bulu¬ 
nur. 

Eserleri. 1. Şerhu'l-esmâ’i'l-hüsnâ. 
Allah’ın Kur’an ve hadiste geçen 130 is¬ 
mini içeren eserde her ismin sözlük ve 
terim anlamı verilmiş, bağlı bulundu¬ 
ğu sıfat grubu, taalluku, özellikleri açık¬ 
lanmış, nasıl tecelli ettiği, gereğiyle 
nasıl kulluk edileceği açıklanmıştır. Ese¬ 
rin çeşitli kütüphanelerde yazma nüsha¬ 
ları bulunmaktadır (meselâ bk. Süieyma- 
niye Ktp., Fâtih, nr. 766; Lâleli, nr. 1551; 
Ayasofya, nr. 1869). 2. Tefsîıü '1-Kufârıi']- 
c azîm. Eserin adını Kâtib Çelebi el-îrşâd 
iî telsin'1-Kur* ân (Keşfü’z-?unûn, I, 69- 
70), Brockelmann Tenbîhü'l-elhâm ilâ 
tedebbüri'l-kitâb ve ta‘arrufi'l-âyât 
ve'n-nebe’i’l-bzîm (GAL, I, 559) şeklin¬ 
de vermişse de Süleymaniye Kütüphane- 
si’nde bulunan yedi nüshasında da (Şe- 
hid Ali Paşa, nr. 73; Reîsülküttâb Mustafa 
Efendi, nr. 30; Cârullah Efendi, nr. 53; Da- 
mad İbrâhim Paşa, nr. 25, 26, 27; Dârül- 
mesnevî, nr. 42) ismi Tefsîrü'l-Kur’âni'l- 
c azîm olarak kaydedilmiştir. Eserde Kur- 
’an’ın Kur’an ve hadisle açıklanmasına 
önem verilmekte, ayrıca harflerin havas 
ve esrarı üzerinde durulmakta, bazı âyet¬ 
lerin ileride meydana gelecek olaylara işa¬ 
ret ettiği ileri sürülmektedir (İbn Hallikân, 
IV, 229-230). Süleymaniye Kütüphanesi’n- 
de (Mahmud Paşa, nr. 3,4) bulunan îzâ- 
hu’l-hikme bi-ahkâmi’l-Hbıe adlı iki 
ciltlik eserin İbn Berrecân’ın tefsiri oldu¬ 
ğu kaydedilmişse de yapılan incelemede 
eserin ona ait olmadığı anlaşılmıştır. 3. 
Kitâbü 1 Ayni'l-yakin. Sâlih b. Mehdî el- 
Makbilî, İbn Haldûn’un tasavvuf konusun¬ 
daki fetvasını zikrederken bu eseri İbn 
Berrecân’a nisbet etmiştir (el-'Alemü’ş- 
şâmih, s. 324). 4. Tercümârıü lisâni'l-hak 
el-mebsûs fi'l-emr ve'l-halk (Brockel¬ 
mann, GAL, I, 559). 
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Osman Karadenİz 

İBN BERRÎ 1 

(ışj> 

Ebû Muhammed Abdullah 
b. Berrî b. Abdilcebbâr 
b. Berrî el-Makdisî el-Mısrî 
(ö. 582/1187) 

Lügat ve nahiv âlimi. 

5 Receb 499(13 Mart 1106) tarihinde 
Kahire'de doğdu. Aslen Kudüslü olduğu 
için Makdisî, Mısır’da doğup büyüdüğü 
için Mısrî, temayüz ettiği İlmî sahalar do¬ 
layısıyla da Lugavî ve Nahvî nisbeleriyle 
anılır. İbn Berrî küçük yaşta Kur’an’ı ez¬ 
berledi. Ailenin adını yaşatacak büyük bir 
âlim olmasını isteyen babası gördüğü bir 
rüya üzerine (Safedî, XVII, 83-84) onu na¬ 
hiv tahsiline yönlendirdi. Mısır ve Suriye 
(Dımaşk) ulemâsı ile Endülüs'ten Mısır’a 
göç eden âlimlerden başta lügat ve nahiv 
olmak üzere edebiyat, şiir, ahbâr, hadis, 
tefsir ve fıkıh okuyan İbn Berrî, Dîvân-ı 


İnşâ’da görev yapabilecek seviyede İl¬ 
mî ve edebî kültüre sahip oldu. İbnü’I- 
Kattâ’ es-Sıkıltî ve Muhammed b. Abdül- 
melik eş-Şenterînî’den nahiv, lügat ve 
edebiyat öğrenimi gördü. et-Tenbîh ve'l- 
îzâh adlı eserinde İbnü’l-KattâTn etkisi 
açıkça görülür. Nahiv, lügat ve edebiyat 
âlimi Muhammed b. Berekât es-Saîdî ile 
nahiv ve edebiyat âlimi Abdülcebbâr b. 
Muhammed el-Meâfirî de hocaları arasın¬ 
da yer alır. Ebû Sâdık el-Medînî, Ebû Ab¬ 
dullah Muhammed b. Ahmed er-Râzî, Ali 
b. Abdurrahman el-Hadramî, İbnü’l-Mu- 
faddal el-Makdisî gibi âlimlerden hadis 
dinleyen İbn Berrî (İbn Hallikân, 111, 108; 
Zehebî, s. 140), ayrıca kitapçı olan baba¬ 
sının dükkânından aldığı kitapları okuya¬ 
rak kendini yetiştirdi. Hocası Muhammed 
b. Berekât es-Saîdî’nin ölümü üzerine yir¬ 
mi bir yaşlarında iken Dîvân-ı İnşâ'ya baş¬ 
kâtip ve “mutasaffıh” olarak tayin edildi. 
Burada diğer kâtipler tarafından hazırla¬ 
nan her türlü resmî yazı ve mektuptaki 
yazım hatalarını düzelten İbn Berrî’nin 
(İbn Hallikân", 111, 108; Ibnü’l-Kıftî, 11, 110- 
111) bu görevinin ne kadar sürdüğü konu¬ 
sunda kaynaklarda bilgi yoktur. Bir süre 
Kahire’de Amr b. Âs Camii’nde lügat, na¬ 
hiv, kıraat ve hadis dersleri veren, Fustat’- 
taki el-Câmiu’l-atîk’te hadis hocalığı da 
yapan İbn Berrî 27 Şevval 582 (10 Ocak 
1187) tarihinde Kahire’de vefat etti. 

İbn Berrî özellikle lügat ve nahiv sahala¬ 
rında, hataların tesbit ve tashihinde yo¬ 
ğunlaşan eleştiri ağırlıklı hâşiye, ta’lik ve 
şerhler kaleme almıştır. Şerh ve hâşiye 
ile tenkidi birleştirmek onun üslûbunun 
temel özelliğidir. Nahiv alanında Sîbevey- 
hi’ye özel sevgisi ve Basra mektebine te¬ 
mayülü bulunmakla birlikte kendine has 
görüşleri de mevcuttur. Eleştirilerinde 
gerçek bir âlime yakışır tarzda nazik dav¬ 
ranmış, kendisinden önceki âlimlere say¬ 
gıda kusur etmemiştir. Onun edep, ter¬ 
biye ve tevazuuna hayran olan Tâcü'l- 
*arûs müellifi Zebîdî, Fîrûzâbâdî’nin Cev- 
herî’nin eş-Şıhâh' ını eleştirirken kullan¬ 
dığı, “Cevherî hata etti” ifadesindeki ka¬ 
balığa dikkat çekerek İbn Berrî’nin Cev- 
herî’nin hatalarını açıklarken kullandığı, 
“Durum zikredildiği gibi değildir" sözün¬ 
deki nezaketi övmektedir. 

İbn Berrî’nin en ünlü öğrencisi nahiv 
âlimi îsâ b. Abdüiazîz el-Cezûlî’dir. Cezû- 
lî’nin el-Kânûn (el-Mukaddimetü’l-Cezû- 
liyye) adıyla tanınan nahiv muhtasarı İbn 
Berrî’nin derslerinde tuttuğu notlardan 
meydana gelmiştirğbn Hallikân, 111,108). 
Cezûlî'nin öğrencisi İbn Mu’tî’de İbn Ber¬ 
rî’nin tesiri görülür. Kıraat ve nahiv âlimi 


Ebû Tâhir İsmâil b. Zâfır ei-Ukaylî, Ebü’l- 
Hüseyin (Seltü’l-Fil) en-Nahvî, nahiv, lügat 
ve edebiyat âlimi Süleyman b. Benîn b. 
Halef ed-Dakikî, hadis hâfızı Abdülganî el- 
Cemâîlî, nahiv âlimi Abdülmün’im b. Sâ- 
lih et-Teymî, nahiv âlimi Mühezzebüddin 
Mühelleb b. Haşan el-Mühellebî, muhad- 
dis Ebû Ömer Muhammed b. Ahmed b. 
Kudâme, fıkıh ve hadis âlimi İbn Şâs da 
İbn Berrî’nin seçkin öğrencileri arasında 
yer alır. Selâhaddîn-i Eyyûbî, el-Melikü’l- 
Kâmil ve el-Melikü’l-Azîz İmâdüddin gibi 
Eyyûbî melik ve emirlerinin birçoğu ve 
Mısır’ın ileri gelen devlet ricâli onun ders 
halkalarına katılmış ve aralarından ken¬ 
disinden icâzet alanlar da olmuştur (İb- 
nü'l-Kıftî, II, 110; İbn Tağrîberdî, VI, 127, 
227-228). İbn Hallikân da Mısır’da İbn Ber- 
rî'nin öğrencilerinden okuyup icâzet aldı¬ 
ğını kaydeder (Vefeyâtü’l-a c yân, III, 109). 

Eserlerinden keskin bir zekâya sahip 
titiz bir araştırmacı olduğu anlaşılan İbn 
Berrî’nin son derece saf ve temiz kalpli 
olması gafil ve dalgın olduğuna dair bir 
hikâyenin (Yâkût, XII, 56-57; İbnü’l-İmâd, 
VI, 449) uydurulmasına yol açmış olmalı¬ 
dır. Eserlerinde dalgınlık izi göremeyen¬ 
ler bu hikâyeyi günlük hayatında dalgın 
olduğu şeklinde yorumlamışlardır. Dîvân-ı 
İnşâ gibi son derece dikkat isteyen bir gö¬ 
revde bulunması, derslerini melik ve emir¬ 
lerin ilgiyle takip etmiş olması ve eserle¬ 
rinde gaflet ve dalgınlık izi bulunmama¬ 
sı bu fıkranın uydurma olduğunu göster¬ 
mektedir. 

Eserleri. 1. et-Tenbîh ve'l-îzâh (ifşâh) 
c ammâ vakda (mineî-uehm) fî(Kitâbi)'ş- 
Şıhâh. Cevherî’nin eş-Şıhâh’ i üzerine 
kaleme alınmış en mükemmel hâşiye ve 
eleştiridir. İbn Berrî, 576'da (1180) yaz¬ 
maya başladığı eserde eş-Şıhâh’taki ek¬ 
sik kelimeleri tamamlamış, nahiv ve sarf¬ 
la ilgili bilgileri değerlendirmiş, kökü yan¬ 
lış veya ihtilâflı kelimelerin köklerini tes¬ 
bit etmiş, anlam ve yorum hatalarını dü¬ 
zeltmiş, örnek eksikliğini gidermiştir. Eser 
Lisânü'l- c Arab’m beş temel kaynağından 
biri olup özeti Emâlî İbn Berrî adıyla Li- 
sânü'l- c Arab’ da nakledilmiştir. İbnü’l-Kıf- 
tî, İbn Berrî’nin eş-Şıhâh üzerine düştü¬ 
ğü notların başkaları tarafından düzen¬ 
lenerek buna et-Tenbîh ve'l-îzâh adının 
verildiğini kaydeder ( İnbâhü’r-ruuât, II, 
110). Safedî ise eserin ilk iki cildini İbn 
Berrî’nin yazdığını, onun vefatı üzerine 
Abdullah b. Muhammed el-Endelüsî ta¬ 
rafından tamamlandığını ve toplam se¬ 
kiz cilt olduğunu söyler (eî-Vâ/ı, XVII, 82). 
Diğer bir rivayete göre de İbn Berrî, ese¬ 
rini hocası İbnü’l-KattâTn yazmaya başla- 
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ı berri'nin et-Tenbih ue't-iiab adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Fâtih, nr. bzjn 


dığı hâşiye üzerine kurmuştur ( Keşfü’z- 
zunûn, II, 1072). Ancak eserdeki üslûp 
birliği bu rivayetin doğru olmadığını gös¬ 
termektedir. İbnü’l-Kattâ‘m da eş-Şıhâh 
üzerine bir hâşiyesi bulunması böyle bir 
karışıklığa yol açmış olabilir. Ayrıca Lisâ- 
nü'l-'Arab ’da eserden yapılan nakillerin 
son maddelere kadar gelmiş olması ese¬ 
rin tamamının İbn Berrî tarafından ya¬ 
zıldığını ortaya koymaktadır. et-Tenbîh 
ve'l-îzâh'm Süleymaniye Kütüphanesin¬ 
de (Fâtih, nr. 5234) tam bir nüshasının bu¬ 
lunduğu (Şeşen, 1,40), Konya Yusuf Ağa 
Kütüphanesi’nde ise (nr. 214 veya 6813) 
üçüncü cüzünün mevcut olduğu (Sezgin, 
1,29) şeklindekitesbitler de bu durumu 
teyit etmektedir. Öte yandan Kâtib Çelebi 
et-Tenbîh ile el-Izâhî iki ayrı eser olarak 
gösterir (Keşfü’z-zunûn, I, 214; II, 1072). 
el-îzâh'm İbn Berrî’ye ait olması, et-Ten- 
bîh 'in İbnü’l-Kattâ‘, İbn Berrî ve Bestî’- 
nin haşiyelerinden meydana gelmiş olma¬ 
sı da mümkündür. Eserin “vkş” madde¬ 
sine kadar olan iki cildi yayımlanmıştır (I, 
nşr. Mustafa Hicâzî, Kahire 1980; II, nşr. 
Abdülâlim et-Thhâvî, Kahire 1981). 2. Fe- 
vd’id mültekata muhtâre min Kitabi 
Havâşi'ş-Şıhâh. Önceki eserden yapılmış 
seçmeler olupyirmi üçvaraklık bir nüsha¬ 
sı Köprülü Kütüphanesinde bulunmakta¬ 
dır (Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 1521). 3. Hâşiye 
(Havisin) c aiâ Dürreti'l-ğavvâş. Harîrî’- 
nin, âlimlerle edip ve yazarların dil hata¬ 


larına dair Dürretü'l-ğavvâş fî evhû- 
mi’l-havâş adlı eserine hâşiye olarak ya¬ 
zılmıştır. Eseri Ahmed Tâhâ Hasânîn Sul¬ 
tân, İbn Cafer’in hâşiyesiyle birlikte Ha- 
vâşî İbn Berrî ve'bn Zafer c alâ Dürre¬ 
ti'l-ğavvâş fî evhâmi'l-havâş li'l-Harî- 
rî (Kahire 1411/1990), Abdülhafîz Fergalî 
Ali el-Karanî de asıl Dürretü'l-ğavvâş 'm 
metniyle birlikte Dürretü'l-ğavvâş ve 
şerhuhâ ve havâşîhâ ve tekmiletühâ 
adıyla neşretmişlerdir (Beyrut 1417/1996). 
4. Hâşiye C ale'l-Mıfarreb li'bni'l-Cevâ- 
lîki. İbnü’l-Cevâlîki diye de anılan Mevhûb 
el-Cevâlîki’nin Arapça’ya başka dillerden 
girmiş (muarreb) kelimelere dair eserine 
yapılmış bir hâşiyedir. Eleştiri ağırlıklı olan 
eserde ilgili kelimeler alfabetik olarak di¬ 
zilmiş, kök, iştikak ve anlam hataları dü¬ 
zeltilmiş, eksik olan muarreb kelimeler 
tamamlanmıştır. Eser Arapçalaştırma, 
yabancı kelimeleri Arapça kalıplara uy¬ 
durma usulüne dair bir nr ukaddime ile 
başladığından Fi't-Ta c :îı v^'l-ıAa'arreb 
adıyla yayımlanmıştır (nşr. İDrânim es-Sâ- 
merrâî, Beyrut 1405/1985). Hâtirvoâlih ed- 
Dâmin, Mülâhazat alâ Kitabi Hâşiyeti 
İbn Berrî hlâ kilâbi'l-MıTarreb adıyla 
eseri değerlendiren oi ça 1 *ma yapmış¬ 
tır (Küveyt 1986). S. HâşiyeAlâ Tekmile- 
ti'l-Cevâlîki. Ta c kibâtü İbn Berrî adıyla 
da anılan eser(Brockelmann, GALSuppl., 
1,492), Harîrî’ıiin Oürretü'l-ğavvâş ’ına 
Cevâlîki taraf i dan yazılan tekmilenin hâ- 


şiyesidir. Çeşitli yazmalarda et-Tekmile 
(fimi yelhamü fîhi’l-'âmme), Tekmile ve 
zeyl Calâ Dürreti’l-ğavvâş), (Tekmiletü) Is¬ 
lâhı mâ tağletu fîhi’l- c âmme, Hata'ü'l- 
c avâm adlarıyla anılan eser (Brockelmann, 
GAL, I, 332; Suppi, I, 488, 492), halkın 
yaptığı dil yanlışlarına dair olup âlimlerin 
dil hatalarıyla ilgili Dürretü'l-ğavvâş ’ın 
zeylidir. Tekmile'dek'ı hataların tashihi, 
eksiklerin tamamlanması ile eserin ten¬ 
kidinde yoğunlaşan İbn Berrî’nin hâşiye¬ 
si, İzzeddin et-Tenûhî tarafından Havâ- 
şî 'alâ Tekmileti ıslâhı mâ tağletu fî- 
hi'l-'âmme adıyla yayımlanmıştır (Dımaşk 
1355/1936). 6. el-Lübâb fi'r-red c alâ İb- 
ni'l-Haşşâb. İbnü’l-Haşşâb’ın Harîrî’nin 
el-Makâmât ’ı üzerine yazdığı eleştiriye 
reddiyedir. Bu eleştiri ve karşı eleştiri yaz¬ 
ma nüshalarda değişik adlarla ve birlikte 
geçmektedir (a.g.e., I, 493-494). İbnü’l- 
Haşşâb’ın reddiyesi müstakil olarak ya¬ 
yımlanmış (Kahire 1326), daha sonra her 
iki reddiye birlikte (İstanbul 1328/1910) el- 
Makömât'm zeyli olarak (Kahire 1329) 
ve Şerhu Makâmâti Harîrî içinde (Bey¬ 
rut 1388/1968) basılmıştır. Ayrıca Hâkim 
Mâlik, İbn Berrî'nin reddiyesini doktora 
çalışması olarak tahkik edip neşretmiştir 
(Bağdad 1981). Eserin, İbnü'l-Haşşâb ta¬ 
rafından yazılan Dürretü’l-ğavvâş (li’l- 
Hartrı) adlı reddiyeye cevap olduğuna dair 
bilgi ise yanlıştır (krş. Süyûtî, Buğyetü’l- 
vıı'ât, II, 34).Abdüllatîf el-Bağdâdî, İbnü’l- 
Haşşâb ve İbn Berrî’nin reddiyelerini de¬ 
ğerlendiren el-İntişâf beyne İbn Berrî 
ve İbni'l-Haşşâb fî kelâmihimâ ‘ ale'l- 
Makâmât (el-Hâşiyetü’l-Latîfe) adıyla bir 
eser yazmıştır. 7. Galatü (Ağlâtü)'d-du- 
‘ afâ ’ mine'l-fukahâ 5 (min ehli’l-fıkh). Fu- 
kaha tarafından yanlış olarak kullanılan 
100 kadar kelimeyle ilgili olan eser ilk 
defa Ch. C. Torrey tarafından Orienta- 
lische Studien’üe (Th. Nöldeke gewidmet 
111906], s. 21 1-224) yayımlanmış, daha 
sonra Nâsır b. Sa’d er-Reşîd (Mecelletü’l- 
Bahşi’l-ilmî ve’t-türâşi’l-İslâmî, 111 |Mekke 
1980], s. 353-365), Hâtim Sâlih ed-Dâmin 
(MMİlr., XXXVI/3 |Bağdad 1965], s. 168- 
206) ve îyd Mustafa Derviş (■*. Âlemü’l-kü- 
tüb, XIII/1 [Riyad 1412]) tarafından neş¬ 
redilmiştir. Eser ayrıca Erba'atü kütüb 
fi't-taşhîhi'l-luğavî içinde de yayımlan¬ 
mıştır (Beyrut 1407/1987, s. 96-142). 8. 
Cevâbü'l-mesâ’ili'l-'aşr el-müt'ıbe li 
(ile)'l-haşr. Melikü’n-nühât lakabıyla ta¬ 
nınan Ebû Nizâr Haşan b. Sâfî el-Bağdâ- 
dî'nin bazı âyet, hadis, şiir ve sözlerdeki 
gramer ve i’rab meselelerinde eski nahiv 
âlimlerine, özellikle Sîbeveyhi’ye muhale¬ 
fet ettiği on meseleye İbn Berrî tarafından 
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İBN BERRÎ 


verilmiş cevaplardan oluşur. Alemüddin 
es-Sehâvî Sifrü’s-sa c âde'sinde (11, 779- 
846) on meseleyi ve cevaplarını, cevap ve¬ 
renin adını belirtmeden zikretmiş, Süyûtî 
ise bu eserden yaptığı nakilde cevap ve¬ 
renin İbn Berrî olduğunu açıklamıştır (el- 
Eşbâh, 111,381-386). Bu on meseleyi ve ce¬ 
vaplarını Tezkiretü'n-nühût'mûa kısmen 
nakleden (s. 164-171, 596-599) Ebû Hay- 
yân el-Endelüsî cevap sahibinin Ahmed 
b. Muhammed İbnü’l-Cebbâb el-Celîs (ö. 
648/1250) olduğunu söylemiştir. İbn Ber¬ 
enin öğrencisi olan bu zatın muhtemelen 
eserin râvisi olması Ebû Hayyân'ı yanılt¬ 
mış olmalıdır. Eser Muhammed Ahmed 
ed-Dâlî tarafından neşredilmiştir ( Dımaşk 
1418/1997). 9. Şerhu şevâhidi'l-îzâh. 
Konulara göre düzenlenen eser, Ebû Ali 
el-Fârisî'nin Arap gramerine dair el-îzâh 
ile et-Tekmile adlı eserlerinde geçen şiir 
örneklerinin şerhi olup îyd Mustafa Derviş 
tarafından yayımlanmıştır (Kahire 1985). 
10. Mesâ’il merışûre ü't-teisîr ve'l- 
c Arabi yye ve'l-me c ânî. Bazı âyet ve şiir¬ 
lerdeki anlam ve gramer meselelerinin 
izahına dair olan eseri Hâtim Salih ed-Dâ- 
min neşretmiştir ( MMlIr XL1/1 (Bağdad 
1990], s. 1-36). 11. el-Emsâlü'l-Arabiyye 
(Dımaşk 1988). 12. en-Naşîha ti'1-ed.H ye- 
ti'ş-şahîha. Hz. Peygamber’den nakledi¬ 
len dua niteliğindeki sahih hadisleri top¬ 
layan bir kitaptır (Beyrut 1985). 

Muhammed Ahmed ed-Dâlî. İbn Berrî’- 
nin Risale ti “lev" ti'l-imtinâ e , Faşlun 
tişurûti'l-hâl ve ahkâmihâ ve aksâmi- 
hâ, Mesâ’il sü’ile ‘anhâ adlı risâlelerini 
tahkik ettiğini, ancak henüz neşredeme- 
diğini söyler (Cevâbü ’l-mesâZili ’l-‘aşr, neş- 
redenin giriş, s. 29-30). Süleymaniye Kü- 
tüphanesi'ndeki bir mecmuada (Şehid Ali 
Paşa, nr. 2740), İbn Berrî'nin çeşitli gra¬ 
mer meseleleriyle bazı müşkil âyetlerin 
nahiv ve i'rab bakımından açıklanmasına 
dair birkaç risâlesi yer almaktadır. Bu ri¬ 
salelerin bir kısmı Sehâvî’ninSi/rü's-sa‘â- 
de’siyle (II, 747-752) Süyûtî’nin el-Eş- 
bâh ’ında da (IV, 217-227) nakledilmiştir. 
Müellifin ayrıca Tâcü'l-'arûs 'ta kendisin¬ 
den nakillerin yer aldığı el-Furûk ile el- 
İhtiyâr (el-İhbâr) fi'htilûfi e’immeti'l- 
emşâr {Izâhu’l-meknûn, 1, 49; Fiediyye- 
tü.'l-'âriftrı, I, 457), Şerhu Edebi'l-kâtib 
(li'bn Kuteybe) ve Haşiye 'a/e'i-Miffe¬ 
ti/ ve'l-muhtelif (li’l-‘Âmidî) adlı eserle¬ 
rinin bulunduğu kaydedilmektedir. 

Hartvvig Derenbourg ile Cari Brockel- 
mann, Muhammed İbnü’s-Sakkât’a (VI./ 
XII. yüzyıl) astİhtişârü'l-hrûz (el-Gumûz 
min mesâHU’l-‘arûz) adlı eser üzerine ya¬ 
zılmış şerhi İbn Berrî’ye nisbet etmişler¬ 


se de bu şerh İbn Berrî er-Ribâtî et-Tâzî’- r 
ye (ö. 730/1330) aittir (krş. İbnü'd-Demâ- 
mînî, s. 231). Yine kendisinden iki beyit 
dışında (İbn Tağrîberdî, VI, 104) şiir nakle- 
dilmediği halde Lisânü'l-Arab’da “hâl” 
ve “hâl" kelimelerinin çeşitli anlamlarını 
açıklayan iki didaktik kasidenin İbn Ber¬ 
riye izâfe edilmesi de yanlış olmalıdır. Ni¬ 
tekim Ebû Hilâl el-Askerî “hâl” ile ilgili ka- |_ 
sideyi Sa’leb’e nisbet etmiştir ( Kitâbü'ş- 
Şınâ'ateyn, s. 475-476). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Berrî, Galatü.’d-du‘afâ > mine’l-fakakıa’ 

(nşr. Hâtim Sâlih ed-Dâmin, Erba‘atCı kütüb fi’t- 
taşhîhi’l-luğauî içinde), Beyrut 1407/1987, 
neşredenin girişi, s. 100-110; a.mlf., Cevâbüi- 
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uâşî İbn Berrî ne ibn Zafer ‘alâ Dürreti’l-ğauuâş 
fîevhâmi’l-hauâş li’l-Hanrî (nşr. Ahmed Tâhâ 
Hasânîn Sultân), Kahire 1411/1990, neşredenin 
girişi, s. 8-17,31-64;Usânû7-‘Arab,“hvl”,‘1)yl’’ 
md.leri; Ma'mer b. Müsennâ, Mecâzû’l-Kudân 
(nşr. Fuat Sezgin), Kahire 1374/1955; Ebû Hilâl 
el-Askerî, Kitâbü’ş-Şınâ‘ateyn (nşr. Müfîd Ku- 
meyha), Beyrut 1404/1984, s. 475-476; Yâ- 
kût, Mu‘cemüT-üdebâ‘, XII, 56-57; İbnü’l-Kıf- 
tî. İnbâhü’r-ruuât, II, 110-111; İbn Hallikân, Ve- 
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1986, s. 164-171, 596-599; Zehebî. Târîhu’l- 
islâm: sene 581-590, s. 138-140; Abdülbâki b. 
Abdülmecîd el-Yemânî, İşâretü’t-ta‘yîn p te- 
râcimi’n-nühât ue’l-luğaviyyîn (nşr. Abdülme¬ 
cîd Diyâb), Riyad 1986, s. 161; Safedî, el-Vâ- 
p, XVII, 80-84; İbnü'd-Demâmînî, el-‘(Jyûnü’l- 
ğâmize( nşr. Hassânî Haşan Abdullah), Kahire 
1415/1994, s. 231; İbn Tağrîberdî, en-Nücû- 
mü’z-zâhire,V\, 103-104,127, 227-228; Sehâvî, 
Sifrü’s-sa'âde (nşr. M. Ahmed ed-Dâlî), Dımaşk 
1403/1983,11,747-752, 779-846; Süyûtî, el-Eş- 
bâh ve’n-nezâ’ir ft’n-nahv (nşr. Abdülilâh Neb- 
hân v.dğr.), Dımaşk 1985, III, 381-386; IV, 217- 
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tü’ş-Şıhâh, Beyrut 1404/1984, s. 161-162; îyd 
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ÜÜ İsmaİl Durmuş 


İBN BESSÂM el-BAĞDÂDÎ 

{(jiİAiü! pCj jrî) 

Ebu 1-Hasen Alî b. Muhammed 
b. Nasr b. Mansûr 
b. Bessâm el-Bağdadî 
(ö. 302/914 [?]) 

Siyasî hicivleriyle tanınan 
şair ve edip. 

230 (845) yılı civarında Bağdat’ta dün¬ 
yaya geldi. Bağdat ile Vâsıt arasında Neh- 
revan yakınında bir köy olan Abertâ’da 
doğduğu da rivayet edilir. Zengin, kültür¬ 
lü ve tanınmış bir aileye mensuptur. Aile¬ 
ye adını veren üçüncü kuşaktan dedesi 
Bessâm'a nisbetle Bessâmî nisbesi veya 
İbn Bessâm lakabıyla tanınır. Ayrıca Bağ¬ 
dat’ta doğup büyüdüğü ve orada yaşadı¬ 
ğı için Bağdâdî nisbesiyle de anılır. 

İbn Bessâm'ın babasının dedesi Man¬ 
sûr ile kardeşi Haşan, Hârûnürreşîd dev¬ 
rinin itibarlı kimselerindendi (Cehşiyârî, 
s, 264-265). Halife Me'mûn’un nedimlerin¬ 
den olan (Zemahşerî, II, 440) dedesi Nasr, 
Mu’tasım-Billâh döneminde Dîvânü’l-hâ- 
tem, Dîvânü'n-nafakât ve Dîvânü’l-ezim- 
me’de görev yapmış başarılı ve nüfuzlu 
bir kâtipti (Yâküt, XIV, 140). Babası Mu¬ 
hammed de zengin ve itibarlı bir kimse 
idi. İbnü’r-Rûmî, hakkında yazdığı mersi¬ 
yede onu fazilet sahibi, cömert ve dindar 
bir kimse olduğunu söyleyerek över (Şe- 
rîşî, III, 226; Dîvân, s. 1961-1964), Buhtü- 
rî ise bir şiirinde ondan cimri bir kimse 
olarak söz eder. Annesi Ümâme (Ümey- 
me). Şiî Hamdûnî ailesinden fazilet sahibi 
bir kadındır. Anne tarafından dedesi Ham- 
dûn b. İsmâil ile oğulları Ahmed ve Mu¬ 
hammed, Mu’tasım-Billâh, Vâsik-Billâh, 
Mütevekkil-Alellah, Mu’tazıd-Billâh gibi 
bazı Abbâsî halifelerine nedimlik yapmış 
itibarlı kimselerdi. 

Eserlerinden, Arap dili ve edebiyatı ile 
şiir ve ahbâra dair geniş bir kültüre sahip 
olduğu anlaşılan İbn Bessâm’ın öğrenim 
hayatı ve hocaları hakkında yeterli bilgi 
bulunmamaktadır. Ancak kaynaklarda, 
babası tarafından özel olarak tutulan Faz! 
b. Muhammed el-Yezîdî’den diğer kar¬ 
deşleriyle birlikte edebiyat ve şiir sanatı 
üzerine ders aldığı kaydedilmektedir. Ay¬ 
rıca Ahbûru c Ömer b. Ebî RebFa adlı 
eserinde Muhammed b. Habîb, Zübeyr b. 
Bekkâr, İbn Şebbe gibi ahbâr, ensâb âlim¬ 
leri ve şiir râvileriyle Mâlikî fakıhi ve mu- 
haddis Hammâd b. İshak’tan rivayette 
bulunması (Yâküt, XIV 141 ) bu âlimlerden 
istifade ettiğini göstermektedir. Anne 
tarafından dedesi Hamdûn ile dayısı Ah- 
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İBN BESSÂM el-BACDÂDÎ 


med’in de onun üzerinde etkisi olmuştur. 
Ebü’l-Ferec el-İsfahânî, İbn Bessâm’ın de¬ 
desinden yaptığı Me’mûn, Vâsik-Billâh 
ve bazı halifelerle ilgili mûsikiye dair bazı 
nakillere (ahbâr) yer vermiştir ( el-Eğârıî, 
VIII, 366; IX, 297;X, 120;XIX, 245).Yâküt 
el-Hamevî de Mütevekkil - Alellah ile oğul¬ 
ları Mu‘tez-Billâh ve Müntasır-Billâh'a, 
şair Hüseyin b. Dahhâk’a ve bazı şiirleri¬ 
ne dair İbn Bessâm’ın dayısından yaptığı 
nakilleri kaydetmektedir ( el-Mu‘cemü’l- 
üdebâ\X, 13-14). Onun Ahbâru c Ömer 
b. Ebî Rebfa adlı eserinde de dayısından 
bazı nakiller yaptığı görülmektedir ( a.g.e., 
XIV, 141). İbn Bessâm’dan Ebü’l-Ferec 
el-İsfahânî'nin dayısı, Ebû Bekir es-Sûlî, 
Zencî el-Kâtib, Ebû Sehl b. Ziyâd ve diğer 
bazıları çeşitli haberler rivayet etmiştir. 

Gençlik yıllarını özellikle Şiî Hamdûnî 
ailesi gençleriyle birlikte içki ve eğlence 
meclislerinde geçiren İbn Bessâm (a.g.e., 
XIV, 149-150; Ebû İshak el-Husrî, s. 689; 
Râgıb el-İsfahânî, II, 676; İbn Hallikân, III, 
364), muhtemelen bu sebeple babasın¬ 
dan ümit ettiği maddî yardımı alamadığı 
gibi devlet ricâlinden de beklediği ilgiyi 
göremedi. Bu durum onun hiciv türü şiire 
yönelmesine sebep oldu. Şiirlerinde baş¬ 
ta babası ve aile fertleri olmak üzere za¬ 
manın halife, vezir ve emîrleriyle diğer 
devlet adamlarına ağır yergiler yönelten 
İbn Bessâm’ın geçimsiz bir tabiata ve is¬ 
yankâr bir ruha sahip olmasını, Abbâsî 
yönetimine karşı isyan halinde bulunan 
Şîa’ya sempati duymasına ve Şiî Hamdû- 
nîler içinde yetişmesine bağlayanlar da 
vardır (Şevki Dayf, IV, 439). Ayrıca bu tav¬ 
rının altında, her şeye karşı çıkarak meş¬ 
hur olma ve varlığını kanıtlama hırsı ile 
hiciv dışındaki şiirlerinde zamanın büyük 
şairleriyle boy ölçüşememe hissi gibi psi¬ 
kolojik sebepler bulunduğu da ileri sü¬ 
rülmüştür. İbn Bessâm’ın yergilerinden 
bıkan Halife Mu’tazıd- Billâh, veziri Kasım 
b. Ubeydullah'a dilinin ihsanlarla kesil¬ 
mesini emretmiş, bunun üzerine Kınnes- 
rîn ve Avâsım (bir rivayete göre Saymere) 
bölgesi berîd hizmetine tayin edilmiştir. 
İbn Bessâm’ın elli yaşına doğru getirildi¬ 
ği bu göreve İbnü’l-Furât’m ilk vezirlik yıl¬ 
larına (909-912) kadar devam ettiği anla¬ 
şılmaktadır (Mes'ûdî, IV, 213; Yâküt,XlV, 
152; İbn Hallikân, III, 364). 

İbn Bessâm’ın 306 (918), hatta 315 
(927) yılında hayatta olduğuna dair riva¬ 
yetler de bulunmakla birlikte (Mes'ûdî, 
IV, 206: Yâküt, V, 319) onun 302’de (914) 
Bağdat’ta vefat ettiği şeklindeki rivayet 
daha kuvvetli görünmektedir (Merzübâ- 
nî, s. 154; Hatîb, XII, 63; İbn Hallikân, 111, 
363). Ayrıca 301 (913) veya 303 (915) yı¬ 


lında öldüğü de kaydedilmektedir (Mes¬ 
'ûdî, IV, 206; İbn Hallikân, III, 363). 

Başta babası olmak üzere onunla ara¬ 
sının açılmasına sebep olduğu anlaşılan, 
ağır bir dille hicvettiği üvey annesi, büyük 
kardeşi Ca’fer (es-Selc), amcası Ca’fer ile 
oğlu Muhammed b. Ca’fer aile fertleri 
içinde yergilerine hedef olmuş kimseler¬ 
dir (Mes'ûdî, IV, 211; Hatîb, İV, 313; Zemah- 
şerî, I, 145). Şiirlerinde özellikle vezirle¬ 
ri hicveden İbn Bessâm birçok liyakatsiz 
kimsenin rüşvetle vezir yapıldığını, bun¬ 
ların zulmettiklerini, rüşvetsiz iş yapma¬ 
dıklarını, bazılarının cinsî sapık olduğunu, 
devlet hâzinesinden çaldıkları servetler¬ 
le inşa ettikleri saray ve kâşanelerde se¬ 
fahat ve eğlenceye daldıklarını anlatmış¬ 
tır. Abbas b. Haşan, Ali b. îsâ b. Dâvûd, 
Ubeydullah b. Süleyman ve oğlu Kasım, 
İbnü’l-Furât, Ahmed b. Furât, İsmâil b. 
Bülbül, Ebû Abdullah İbnü'l-Cerrâh ve 
İbn Mukle yergilerine konu olmuş vezir¬ 
lerdir. Mütevekkil-Alellah, Mu’tazıd-Bil- 
lâh, Mu’temid-Alellah, Muvaffak-Billâh, 
İshak b. İmrân ve bazı halife, emîr ve va¬ 
lilerle İbnü'l-Mu’tez, Cahza el-Bermekî, 
Niftaveyh, Esed b. Cehver, İbnü’l-Merzü- 
bân el-Muhavvelî ve bazı şair, edip ve ya¬ 
zarlar yerdikleri ünlüler arasında yer alır. 

İbn Bessâm hicivlerinde kinaye ve tel¬ 
mihlerin arkasına gizlenmemiş, yerdik¬ 
lerinin isimlerini vermekten de çekinme¬ 
miştir. Sadece bir gün halifelik yaptıktan 
sonra öldürülen Abdullah İbnü’l-Mu’tez 
hakkında herkesin söz söylemekten çe¬ 
kindiği bir zamanda mersiye kaleme 
alması onun cesur bir kimse olduğunu 
göstermektedir. Bununla birlikte devlet 
adamları hakkında yazdığı bazı şiirlerini 
kimliğini gizlemek için Buhtürî, İbnü’r- 
Rûmî, Cahza el-Bermekî, Küşâcim, Dîkül- 
cin ve diğer bazı şairlere nisbet ettiği de 
kaydedilmektedir (Yâküt, XIV, 140). Bu 
durum bazı şiirlerinin bu şairierinkiyle ka¬ 
rışmasına yol açmıştır. 

Halife Mu’tazıd-Billâh’ın 60.000 dina¬ 
ra yaptırdığı sarayını şairin bununla ilgili 
hicviyesini duyunca yıktırması (Mes'ûdî, 
IV, 207-208) şiirlerinin etkisini gösterme¬ 
si bakımından önemlidir. Kısa hicivlerin¬ 
de tabiiliğin hâkim olması, genelde fasih 
ve beliğ olmakla birlikte yer yer halk ta¬ 
birlerine yer vermesi, bunları iktibas, taz¬ 
min ve telmihlerle süslemesi şiirlerinin 
etki alanının genişlemesine sebep olmuş¬ 
tur. İbn Bessâm’m hicviyelerinin yanı sıra 
Cahza el-Bermekî, İbnü’l-Mu’tez ve İb- 
nü’ş-Şıhhîr es-Sayrafî ile atışmaları (münâ- 
kazât), gençliğinde yazdığı gazel ve ham- 
riyyâtı, bazı tarihî hadiselere dair şiirleri. 


şikâyetnâme türü manzumeleri. Vezir İbn 
Mukle ve İbnü’l-Furât (Ali ve Ahmed) hak¬ 
kında abartısız övgüleri, hayat tecrübele¬ 
rini dile getirdiği âdâb, zühd ve hikemiy- 
yâta dair bazı parçaları da mevcuttur. 

İbnü’n-Nedîm şairin 100 yapraklık (4000 
beyit) bir divanı olduğunu kaydeder. An¬ 
cak edebiyat, tarih ve biyografi kitapların¬ 
da yer alan, çoğu kısa yergi parçaların¬ 
dan (mukattaât) ibaret şiirlerinin toplamı 
450 beyit kadardır. Ehl-i beyt hakkındaki 
manzumeleri günümüze ulaşmamıştır. 

İbn Bessâm’ın şuarâ ahbârma dair Ah¬ 
bâru c Ömer b. Ebî Rebfa, Ahbârü'l- 
Ahvaş, Mürıâkazâtü'ş-şu'arâ’, Kitâ- 
bü'z-Zenciyyîn, Dîvânü'r-resâ’il, Ah¬ 
bâru İshâk b. İbrahim en-Nedîm (el- 
Meuşılî) adlı eserleri zamanımıza ulaşma¬ 
mıştır. Son eserden el-Eğânî'de (VI, 169- 
170; XIV, 211-213) ismi belirtilmeden iki 
anekdot nakledilmiştir (İbnü'n-Nedîm, s. 
220; Yâküt, XIV, 141; Keşfü’z-zunûn, I, 25). 
Kâtib Çelebi, İbn Bessâm eş-Şenterînî’nin 
ez-Zahîre fî mehâsini ehli'l-Cezîre adlı 
eserini İbn Bessâm el-Bağdâdî’ye nisbet 
etmiştir ( Keşfü’z-zunûn , 1, 825). 
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İBN BESSÂM eş-SENTERÎNÎ 


İBN BESSÂM eş-ŞENTERÎNÎ 

|sCj ^jJİ) 

Ebü’l-Hasen Alî b. Bessâm eş-Şenterînî 
(ö. 542/1147) 

^ Endülüslü edebiyat tarihçisi. _ 

Endülüs'ün batısında bulunan Batal- 
yevs (Badajoz) civarındaki Şenterîn'de (San- 
tarem) doğdu ve hayatının büyük bir kıs¬ 
mını burada geçirdi. Bazı edebiyat tarih¬ 
çileri Şentemeriye ile (Santa Maria) Şente- 
rîn’i birbirine karıştırdıkları için İbn Bes- 
sâm’ı Şentemeriyeli olarak göstermişler¬ 
dir. 

İbn Bessâm’ın doğduğu yıllarda Endü¬ 
lüs'ün batı taraflarına Eftasîler hâkimdi. 
İlme ve âlimlere büyük değer veren Efta- 
sî Emîri Muhammed el-Muzaffer ile oğlu 
Ömer el-Mütevekkil dönemlerinde İlmî 
açıdan oldukça zengin bir ortamda yeti¬ 
şen İbn Bessâm küçük yaşlarda Kur’an’ı 
ezberledi. Yirmi yaşlarında İşbîliye'ye (Se- 
villa) giderek matematik, tarih ve edebi¬ 
yat öğrenimi gördü. Üstün zekâsı ve gay¬ 
retiyle kendini gösteren İbn Bessâm, bu 
sırada Şenterîn’i ziyaret eden Eftasî Ve¬ 
ziri İbn Abdûn el-Fihrî ile tanıştı. Vezir ona 
büyük değer vererek kendisiyle sohbet¬ 
te bulundu. Bu yıllarda dönemin meşhur 
şairleri İbn Hafâce ile Yahyâ b. Atıyye ez- 
Zukâk gibi şahsiyetlerin meclislerine ka¬ 
tıldı. Onlarla İlmî ve edebî tartışmalar 
yaptı. Bu durum, onun İşbîliye'ye gittiğin¬ 
de belli bir İlmî olgunluğa erişmiş olduğu¬ 
nu göstermektedir. 

Daha sonra Şenterîn'den Üşbûne'ye 
(Lizbon) giden İbn Bessâm’ın burada ne 
kadar kaldığı bilinmemektedir. İbn Bes¬ 
sâm Liyûn (Leon), Üşbûne ve Şenterîn’in 
Kastilya Kralı VI. Alfonso tarafından işgal 
edildiği 486 (1093) yılında bölgeyi terke- 
derek İşbîliye'ye gitti. Ancak buradaki ha¬ 
yatı da sıkıntılar içinde geçti ve 494’te 
(1101) Kurtuba’ya (Cordoba) yerleşti. 502'- 
ye (1109) kadar bu şehirde kaldıktan son¬ 
ra İşbîliye’ye döndü. Tercümeler yaparak 
ve ileri gelenlere methiyeler yazarak du¬ 
rumunu düzeltmeye çalıştı. Bu dönem¬ 
de giderek şöhreti artan İbn Bessâm ve¬ 
zirlerle dostluk kurdu. Hayatının en ve¬ 
rimli yıllarını İşbîliye’de geçirdiği için bazı 
edebiyat tarihçileri onun İşbîliyeli olduğu¬ 
nu yazmıştır (M. Rıdvân ed-Dâye, s. 371- 
372). Son zamanlarını Murâbıtlar döne¬ 
minde geçiren İbn Bessâm bu devletin 
yıkıldığı 542 (1147) yılında İşbîliye’de ve¬ 
fat etti. 

İbn Bessâm Endülüs’te yetişen en bü¬ 
yük edebiyat eleştirmenlerindendir. ez- 

376 


Zahire adlı eserinde yer alan manzum ve 
mensur metinler üstün bir edebî zevke 
sahip olduğunu göstermektedir. Yapıcı ve 
yol gösterici bir eleştirmen olmaya dikkat 
eden İbn Bessâm şairlere onur kırıcı hiciv 
söylememelerini tavsiye etmiştir. Kendi¬ 
sinin de hiciv şiirleri yazdığı kaydedilmek¬ 
teyse de bunlar zamanımıza ulaşmamış¬ 
tır. Çağdaşlarından Feth b. Hâkân el-Kay- 
sî Kalâ c idü'l- c ikyân adlı biyografik ese¬ 
rinde sevdiklerini övmek, sevmediklerini 
yermek suretiyle taraflı bir tutum sergi¬ 
lerken ez-Zahîre 'sinde tarafsızlığını ko¬ 
ruyan İbn Bessâm ciddi ve titiz bir ilim 
adamı olarak tanınmıştır. 

Eserleri. İbn Bessâm’ın günümüze ula¬ 
şan tek eseri ez-Zahîre fî mehâsini eh- 
li'l-Cezîre adını taşımaktadır. V. (XI.) yüz¬ 
yıl Endülüs edebiyatına dair ansiklopedik 
bir eser olan ez-Zahîre edebî ve tarihî 
açıdan önemli bir kaynaktır. Özellikle mü- 
lûkü’t-tavâif dönemindeki (1031-1090) 
edebî faaliyetler hakkında bilgi vermesi, 
ayrıca Ebû Mervân İbn Hayyân'ın (ö. 469/ 
1076) altmış defter hacminde olduğu kay¬ 
dedilen, zamanımıza intikal etmemiş el- 
Metîn adlı tarih kitabındaki birçok bilgiyi 
ihtiva etmesi eserin önemini arttırmak¬ 
tadır. Müellif ei-Mefin'den yaptığı nakil¬ 
lerde karmaşık meseleleri almadığı gibi 
uzun olanları da özetlemiş, fakat râvi isim¬ 
lerini zikretmeyişi yaptığı nakillerin tari¬ 
hî vesika olma değerini azaltmıştır. Öte 
yandan İbn Hazm’ın Naktü'l- C arûs adlı 
tarihinden ve İbn Kuteybe’den de bazı na¬ 
killerde bulunmuştur. Kendi dönemiyle 
mülûkü’t-tavâifm son ve Murâbıtlar’m ilk 
devirlerinde yaşayan şair, edip ve siyaset 
adamlarının biyografileriyle şiir ve nesir¬ 
lerinden örneklere yer vermiş, bir ölçüde 
onların edebî kişiliklerinin kritiğini yap¬ 
mıştır. 

İbn Bessâm eserini, tesiri altında kaldı¬ 
ğı Ebû Mansûr es-Seâlibî’nin Yetîmetü'd- 
dehr' inde yaptığı gibi dört ana bölüme 
ayırmıştır. Birinci bölüm Kurtuba ve civa¬ 
rında yaşayan otuz dört şair, edip, siyaset 
adamı ve tarihçiye tahsis edilmiştir. Bu 
bölüm, Levi-Provençal’in elinde bulunan 
nüshaya dayanılarak iki cilt halinde yayım¬ 
lanmıştır (Kahire 1939,1942). İkinci bölüm 
Batı Endülüs, İşbîliye ve civarında yaşa¬ 
yan kırk altı kişinin biyografisine, üçüncü 
bölüm Doğu Endülüs’e, dördüncü bölüm 
ise Doğu İslâm ülkelerinden Endülüs’e 
gelen otuz iki edip ve şairin hayatına ve 
eserlerinin tanıtımına ayrılmıştır. Bu son 
bölümün 1. cildi Levi-Provençal nüshası 
esas alınarak neşredilmiş (Kahire 1945), 
eserin tamamı ise İhsan Abbas tarafından 


sekiz cilt halinde yayımlanmıştır (Beyrut 
1975-1979). Muhammed Rıdvân ed-Dâye, 
ez-Zahîre'den yaptığı seçmeleri Mine ’z- 
Zahîre fî mehâsini ehli’l-Cezîre adıyla 
neşretmiştir (Dımaşk 1978). Eser, Es'ad 
b. Memmâtî tarafından Letffifü’z-Zahî- 
re ve tarâHfü'l-Cezîre adıyla kısaltılmış¬ 
tır. Kâtib Çelebi ez-Zahîre’nin müellifi 
olarak Ebü’l-Hasan İbn Bessâm el-Bağdâ- 
dî’yi (ö. 302/914) göstermiş (Keşfü'z-zu- 
nûn, I, 825), eserin 1939’da yayımlanan 
birinci bölümü de bu şahsa nisbet edil¬ 
miştir. 

Müellifin ez-ZaMre’de aynı tarzda ka¬ 
leme aldığını söylediği el-İHimâd 'alâ mâ 
şahha min şfri'l-Mıftemid (b. Abbâd), 
el-İklîlü’l-müştemil c aiü şi c ri ’Abdi'I- 
Celîl (b. Vehbûn), Silkü'l-cevâhir min 
tersîli İbni't-Tâhir (Muhammed b. Ah- 
medb. İshâk) ve Nuhbetü'l-İhtiyâr min 
eş c âri Zi'l-vizâreteyn İbn c Ammâr adlı 
eserleri günümüze ulaşmamıştır. 

İbn Bessâm’ın hayatı ve ez-Zahîre'siy¬ 
le ilgili olarak yayımlanmış çeşitli makale¬ 
lerin yanında Hüseyin Yûsuf H. Haryûş, 
İbn Bessâm ve Kitâbühü’z-Zahîre (Am¬ 
man 1984), Ali b. Muhammed d e İbn Bes¬ 
sâm el-Endelüsî ve Kitâbü'z-Zahîre 
(Cezâir 1989) adıyla müstakil eser kaleme 
almışlardır. 
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İBN BEŞKÜVÂL 


İBN BEŞKÜVÂL 

(jjl) 

Ebü’l-Kâsım Halef 
b. Abdilmelik b. Mes’ûd 
b. Mûsâ b. Beşküvâl 
el-Hazrecî el-Ensârî el-Endelüsî 
(ö. 578/1183) 

Endülüslü tarihçi, 
fakih ve muhaddis. 

L J 

3 Zilhicce 494’te (29 Eylül 1101) Kurtu- 
ba’da(Cordoba) doğdu. Ailesi aslen Belen- 
siye (Valencia) civarındaki Şüriyyûn (Sorri- 
on) şehrindendir. Endülüs'te Mâlikî mez¬ 
hebinin önde gelen şahsiyetlerinden bi¬ 
ri olan babası Abdülmelik aynı zamanda 
devrinin hadis ve kıraat âlimlerindendi. 
İbn Beşküvâl ilk tahsiline Kurtuba’da ba¬ 
basının yanında başladı. Daha sonra İşbî- 
liye'ye (Sevilla) gidip Kadı Ebû Bekir İbnü’l- 
Arabî’den fıkıh dersleri aidi; ardından ona 
bağlı bazı bölgelerde kadı nâibi olarak gö¬ 
rev yaptı. 

İbn Beşküvâl’in hocaları arasında Kadı 
Ebû Bekir İbnü’l-Arabî’den başka Ebû 
Muhammed İbn Attâb, Ebû Bahr İbnü’l- 
Esedî, İbn Mugis, İbn Rüşd el-Ced, Ebü’l- 
Hasan Şüreyh b. Muhammed, Ebû Bekir 
İbn Atıyye, Ebü’l-Velîd İbnü’d-Debbâğ, 
Ebü’l-Kâsım İbn Baki, Ebû Muzaffer eş- 
Şeybânî ve Ebû Muhammed İbn Yerbû' 
eş-Şenterînî sayılabilir. Endülüs’ün dı¬ 
şına çıkmayan İbn Beşküvâl ayrıca Ebû 
Ali es-Sadefî, Ebü’l-Kâsım İbn Manzûr, 
Ebü’l-Hasan İbn Vâcib ve Hibetullah b. 
Ahmed eş-Şiblî gibi devrin önde gelen 
âlimlerinden bazı eserlerin icâzetini al¬ 
mıştır. Öğrencilerinin en ünlüleri İbn Hayr 
el-İşbîlî, Ebü’l-Kâsım el-Kantarî, Ebü’l- 
Hasan ed-Dahhâk, Muhammed b. Ab¬ 
dullah es-Saffâr, İbn Ât, Mûsâ b. Abdur- 
rahman el-Gırnâtî ve Ebü’l-Hattâb İbn 
Dihye el-Kelbî’dir. 

Kurtubalı büyük hadis âlimlerinin so¬ 
nuncusu sayılan İbn Beşküvâl hadis yanın¬ 
da Mâlikî fıkhına ve tarihe (özellikle En¬ 
dülüs tarihi) vukufuyla tanınmıştır. Baş¬ 
ta babası olmak üzere pek çok kişiden ri¬ 
vayette bulunmuş, devrindeki ve daha 
sonraki âlimlerce çok fazla nakil yapması 
sebebiyle eleştirilmiştir. Ancak buna rağ¬ 
men daha çok Endülüslü ve Mağribli mu- 
haddislerce sika sayılmıştır. 8 Ramazan 
578’de (5 Ocak 1183) Kurtuba’da ölen İbn 
Beşküvâl’in, hocalarından çok sayıda ese¬ 
rin icâzetini aldığı ve İslâmî ilimlerin çe¬ 


şitli dallarına dair yaklaşık elli eser yazdı¬ 
ğı rivayet edilmektedir. 

Eserleri. 1. Kitâbü'ş-Şıla fî târîhi e*im- 
meti’l-Endelüs. Müellifin en önemli ça¬ 
lışmasıdır. Endülüs tarihçilerinden İbnü’I- 
Faradfnin (ö. 403/1013) Târîhu 'ulemâ*i'1- 
Endelüs’ü ne zeyil olarak kaleme alınan 
kitapta başta hadis ve fıkıh olmak üzere 
Endülüs’te çeşitli ilim dallarında tanın¬ 
mış 1S41 kişinin biyografisi yer almakta 
ve bu kişilerin hayatları anlatılırken sıra¬ 
sıyla isimleri, doğup büyüdükleri şehirler, 
lakapları, künyeleri, hocaları, öğrencileri, 
hadisçi iseler rivayette bulundukları kişi¬ 
ler ve kendilerinden hadis rivayet eden¬ 
ler, gittikleri şehirler, doğum ve ölüm yer¬ 
leriyle tarihleri verilmektedir. Alfabetik 
sıra esas alınarak yazılan eser Endülüs’ün 
siyasal, kültürel ve sosyal tarihi açısından 
baş vurulması gereken bir kaynaktır; ay¬ 
rıca Kurtuba’nın coğrafyası ve topografik 
yapısı açısından da önem taşır. İbn Beş¬ 
küvâl çalışmasını 3 Cemâziyelevvel S34’- 
te (26 Aralık 1139) tamamlamış, ancak 
daha sonraki yıllarda gözden geçirerek 
bazı ilâveler yapmıştır. Onun istifade et¬ 
tiği kaynaklar arasında Ebû İshak İbn Şin- 
zîr el-Ümevî’nin Kitâbü'r-Rivâyât, Ebû 
Ömer Ahmed b. Afîf el-Kurtubî’nin Ah- 
bâm kudât ve fukahâ* bi-Kurtuba, Ab¬ 
dullah b. İsmâil b. Muhammed’in Şüyû- 
hu İbn Hazrec ve Ebû Ca’fer Ahmed b. 
Abdurrahman el-Ensârî’nin Târîhu Fu- 
kahâ’i Tuleytula adlı eserleri başta ge¬ 
lir (diğer eserler için bk. NâtıkSâlih Mat- 
lûb,XV/39,s. 143vd.). Kitâbü’ş-Şıla ilk de¬ 
fa İspanyol şarkiyatçısı Francisco Codera 
y Zaidin tarafından iki cilt (Madrid 1882- 
1883), daha sonra İzzet el-Attâr el-Hüsey- 
nî (Kahire 1374/1955) ve İbrâhim el-Ebyârî 
(Kahire-Beyrut 1410/1989) tarafından üç 
cilt halinde neşredilmiştir. Kitaba yazılan 
bazı zeyiller ise şunlardır: İbnü’l-Ebbâr (ö. 
658/1260), Kitâbü't-Tekmile li-Kitâbi'ş- 
Şıla, İbn Abdülmelik el-Merrâküşî (ö. 703/ 
1303), ez-Zey1 ve't-Tekmile li-Kitâbe- 
yi'l-Mevşûl ve'ş-Şıla, İbnü’z-Zübeyr es- 
Sekafîel-Gırnâtî (ö. 708/1308), Şılatü'ş- 
Şıla.Z. Kitâbü GavâmiziT-esmâ’iT- 
mübheme el-vâkı‘a fî mütûni'l-ehâdî- 
şi'l-müsnede. Hatîb el-Bağdâdî’nin el- 
Esmâ’ü'l-mübheme ti'l-enbâ*i'l-muh- 
keme ’sine benzeyen eser, hadis metin¬ 
lerinde ismi belirtilmemiş veya meşhur 
olmayan bir künye yahut lakapla anılmış 
kişilerin tesbitini konu almaktadır. Kitap¬ 
ta bu tür 324 müphem nokta tesbit edil¬ 
miştir ve bunlardan 120 kadarı Hatîb’in- 


kilerle aynıdır. Mahmûd Magrâvî’nin iki 
cilt (Mekke 1406) ve İzzeddin Ali es-Seyyid 
ile Muhammed Kemâleddin İzzeddin’in 
yine iki cilt (13 cüz) halinde (Beyrut 1407/ 
1987) neşrettikleri eser ayrıca 1415’te 
(1994) Cidde’de basılmıştır. Millet Kütüp- 
hanesi’nde kayıtlı (Feyzullah Efendi, nr. 
496) Sıbt İbnü’l-A’cemî tarafından yapıl¬ 
mış bir de ihtisarı mevcuttur. 3. Kitâbü'l- 
Müsteğişîn billahi te‘âlâ Hnde'l-mü- 
himmât ve'l-hâcât. Savaş durumunda 
ve kıtlık, kuraklık gibi tabii afetler karşı¬ 
sında Allah’tan nasıl yardım isteneceğine 
dair, başta Hz. Peygamber olmak üzere 
sahâbe, tâbiîn ve daha sonraki din büyük¬ 
lerinin başlarından geçen olaylar anlatıl¬ 
mış ve bu hususta yaptıkları dualar açık¬ 
lanmıştır. 154 ayrı rivayeti ihtiva eden 
eser, Manuela Marin tarafından yazarın 
hayatı ve çalışması hakkında kaleme alın¬ 
mış İspanyolca bir mukaddimeyle birlik¬ 
te (Madrid 1991), daha sonra da Guneym 
b. Abbas b. Guneym tarafından (Kahire 
1414/1994) yayımlanmıştır. 4. ez-Zey 1 
c alâ cilz*i Bakı b. Mahled fi'l-havzi 
ve'l-kevşer. Baki b. Mahled’in kırk dört 
rivayetten oluşan risâlesine yazdığı otuz 
değişik rivayeti içeren zeyildir. Eser Ab- 
dülkâdir b. Muhammed Atâ Sûfî tarafın¬ 
dan Merviyyâtü'ş-şahâbe fi'l-havzi 
ve'l-kevşer adlı çalışma içerisinde (s. 
109-126) yayımlanmıştır (Medine 1413). 
S. Ahbâru İbn Vehb. İbn Vehb’in naklet¬ 
tiği rivayetlere dair bu risâle de Marin ta¬ 
rafından İspanyolca tercümesiyle birlik¬ 
te neşredilmiştir ( Al-Qantara, X, Madrid 
1989, s. 385-403). 6. Kitâbü'1-F ev â*idi’1- 
müntehabe ve'l-hikâyâti'l-müstağre- 
be. Çeşitli kütüphanelerde yazma nüsha¬ 
ları olan eser [GAL SuppL, I, 580) esas 
itibariyle hadis rivayeti ve muhaddisler, 
ikinci derecede de zâhidler ve fakihler 
hakkında bilgi verir; ayrıca Endülüs. Mağ- 
rib ve Maşrık'ın ünlü simalarından bah¬ 
seder. 

İbn Beşküvâl’in kaynaklarda adları ge¬ 
çen bazı eserleri de şunlardır: M u c cem, 
Ahbâru İsmâ'îl el-Kâdî, Ahbârü'l- 
A'meş, Ahbâru İbni'l-Mübârek, Ahbâ¬ 
ru İbn c Uyeyne, Ahbâru kudâti Kurtu- 
ba, Ahbârü'l-Muhâsibî, et-Tenbîh ve't- 
ta c yîn li-men dehale'l-Endelüs mine't- 
tâbfîn, Zühhâdü'l-Endelüs ve e*imme- 
tühâ, Zikru men rave'l-Muvatta* c an 
Mâlik, Turuku hadîsi men kezebe 
'aleyye, Turuku hadîşi'l-miğfer, el-Kur- 
betü ilallâh bi'ş-şalâti c ale'n-nebî, Mü- 
selselât [Kitâbü’ş-Şıla, neşredenin gi¬ 
rişi, s. 11-13; NâtıkSâlih Matlûb, XV/39, 
s. 140). 
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Sİ Nadir Özkuyumcu 


İBN BEŞŞÂR el-ABDÎ 
^ (bk. BÜNDÂR, Muhammed b. Beşşâr). ^ 

İBN BEZÎZE 

Ebû Fâris (Ebû Muhammed) Abdülazîz 
b. İbrâhîm b. Ahmed b. Bezîze 
et-Teymî et-Tûnisî 
(ö. 673/1274) 

Mâlikî âlimi. ^ 

Tercih edilen görüşe göre 14 Muharrem 
606’da (19 Temmuz 1209) Tlmus'ta dünya¬ 
ya geldi. Doğum tarihi 616 (1219) olarak 
da kaydedilir. Öğrenimini doğduğu yerde 
yaptı. Hocaları arasında, hepsi de VI. (XII.) 
yüzyılda Mâlikîler’in büyük müctehidlerin- 
den Muhammed b. Ali el-Mâzirî'nin tesi¬ 
rinde kaian Ebû Abdullah Muhammed b. 
Abdülcebbâr er-Ruaynî es-Sûsî, Ebû Mu¬ 
hammed Abdüsselâm b. Ali el-Bürcînî, 
Kadı Ebü’l-Kâsım İbnü’l-Berrâ ve Ebü’l- 
Hasan Ali b. Ahmed el-Harrâlî gibi şahsi¬ 
yetler yer alır. Öğrenimini tamamladık¬ 
tan sonra Mâlikîler’in Tlınus’taki önemli 
âlimlerinden biri oldu. Gençlik dönemini 
Hafsî Emîri Ebû Zekeriyyâ, olgunluk ve 
yaşlılık dönemini oğlu Müstansır zama¬ 


nında geçirdi. Kelâm, fıkıh, tefsir ve Arap 
diline ait eserler telif ettiği gibi pek çok 
öğrenci yetiştirdi. İfrîkıye Kadısı İbn Zey- 
tûn onun meşhur öğrencilerinden biridir. 
İbn Bezîze’nin ölümüyle ilgili olarak kay¬ 
naklarda farklı tarihler kaydedilir. 4 Re- 
bîülevvel 662'de (5 Ocak 1264) veya 663 
(1265) yılında öldüğüne dair rivayetleri 
isabetli bulmayan Ahmed Bâbâ et-Tin- 
büktî’ye göre 673 (1274) yılında Tunus’ta 
vefat etti ( Neylü’l-ibtihâc , s. 268). 

Eserleri. 1. el-İs c âd fî şerhi’l-İrşâd (el- 
ls c âd fi tahrîri makâşıdi’l-lrşâd, el-ls c âd 
C ale’l-İrşâd). İmâmü’I-Haremeyn ei-Cüvey- 
nî’ye ait eserin şerhidir (Tunus, Dârü’l-kü- 
tübi'l-vataniyye, nr. 604, 20073). 2. GSye- 
tü'l-emel fî şerhi'l-Cümel. Zeccâcî’nin 
el-Cümel fi'n-nahv adlı eserine yapılmış 
bir şerhtir (Köprülü Ktp., Fâzıl Ahmed Pa¬ 
şa, nr. 1484). 

İbn Bezîze'nin kaynaklarda zikredilen 
diğer eserleri de şunlardır: 1. Şerhu'l- 
Akideti'l-burhâniyye. Ebû Amr Osman 
b. Abdullah'a ait eser üzerine yapılmış bir 
şerhtir. 2. Şerhu'l-esmâ’i'l-hüsnâ. 3. ei- 
Merıkül miri mu'cizâti'r-Resûl. 4. et- 
Tenbîh c alâ mevâzı c a min Minhâci'l- 
edille. Büyük bir ihtimalle İbn Rüşd'e ait 
el-Keşf c arı menâhici'l-edille adlı kitap¬ 
ta hatalı bulduğu görüşleri eleştirdiği bir 
eserdir. S. el-Beyârı ve't-tahşîl el-mut- 
ii c c alâ C u!ûmi't-Tenzîl (Tefsîrü'l-Kur’ânii- 
Kerîm). Eserde İbn Atıyye el-Endelüsî ile 
Zemahşerî’nin tefsirlerinden geniş çap¬ 
ta nakiller yapılmış ve her iki müellifin 
yöntemi birleştirilmiştir. 6. Minhâcü'l- 
c avârif ilâ rûhi'l-ma c ârif. Müellif tara¬ 
fından Îzâhu's-sebîl ilâ menâhici't-te ’- 
vîl adıyla ihtisar edilen eserde te’vil yön¬ 
temleri üzerinde durulur. 7. el-Envâr lî 
fazli'l-Kur’ân ve'd-du'â 3 ve'l-istiğfâr. 
8. Şerhu't-Telkin. Kadı Abdülvehhâb b. 
Ali el-Bağdâdî’ye ait eserin şerhidir. 9. 
Şerhu'l-Ahkâmi'l-kübrâ. İbnü’l-Har- 
rât’ın hadislerden çıkarılan hükümlere 
dair el-Ahkâmü'l-kübrâ' sına yapılmış 
bir şerhtir. 10. Şeıhu'l-Ahkâmi'ş-şuğrâ. 
Yine İbnü’l-Harrât’m hadislerden çıkarılan 
hükümlere dair eserinin şerhidir. 11 . Şer- 
hu'l-Mufaşşal. Zemahşerî’nin nahve dair 
eserine yapılmış bir şerhtir. 
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İSli Mustafa Öz 


İBN BEZZAZ 

(j'J? öl') 

Tevekkülî b. İsmail 
b. Hâc Muhammed el-Erdebîlî 
(ö. 759/1358’den sonra) 

Safeviyye tarikatının kurucusu 
Safiyyüddîn-i Erdebîlî’nin 
menâkıbına dair 
Şafvetü ’ş-şafâ J adlı 
eserin müellifi. 

L J 

Nisbesinden Safeviyye tarikatının mer¬ 
kezi Erdebil şehrinden olduğu anlaşılmak¬ 
tadır. Muhtemelen burada doğup büyü¬ 
dü. Babasının kumaş tüccarı (bezzâz), ken¬ 
disinin ise Safiyyüddîn-i Erdebîlî’nin (ö. 
735/1334) oğlu ve halifesi Şeyh Sadreddîn-i 
Erdebîlî’nin (ö. 794/1392) müridi olması 
dışında ailesi ve hayat hakkında bilgi yok¬ 
tur. 

İbn Bezzâz, Şeyh Sadreddin’in babası 
ve mürşidi Safiyyüddîn-i Erdebîlî hakkın¬ 
da verdiği bilgilere dayanarak kaleme al¬ 
dığı Şaivetü'ş-şafâ J adlı eseriyle tanınır. 
Müellif, asıl adı Mevâhibü's-seniyye fî 
menâkıbi’ş-Şafeviyye olan eseri yazar¬ 
ken Eflâkî’nin Menâkıbü'l- C ârifîn 'ini ör¬ 
nek almıştır. Safiyyüddîn-i Erdebîlî’nin ve¬ 
fatından yirmi dört yıl sonra oğlu Sadred¬ 
dîn-i Erdebîlî’nin isteği üzerine kaleme 
alınan eser 759 (1358) yılında tamamlan¬ 
mıştır (nüshaları için bk. Storey, 1/2, 239- 
240). Eserde Safeviyye tarikatının kurucu¬ 
su Safıyyüddin İshak’ın soyu, doğumu, ye¬ 
tişmesi, tahsili. Şeyh İbrâhim Zâhid-i Gey- 
lânî’ye mürid oluşu, onun vefatından son¬ 
ra halifesi sıfatıyla yürüttüğü irşad faali¬ 
yetleri, tekkesindeki günlük hayatı, ke¬ 
rametleri, vefatı, halifeleri, müridleri ve 
bunların kerâmetleri hakkında geniş bilgi 
verilir. Bu arada yer yer dönemin İçtimaî 
ve siyasî durumu, âdet ve an’aneleri hak¬ 
kında bilgiler ihtiva etmesi eseri tarih ba¬ 
kımından da önemli kılmaktadır. Genel¬ 
likle Safevî tarihçileri, bu hususta en eski 
kaynak olması dolayısıyla Safevîler’in so¬ 
yunu ve Safeviyye tarikatını anlatırken bu 
esere başvurmuşlardır. On iki bölümden 
meydana gelen eser. Şah i. Tahmasb’ın 
(ö. 984/1576) emriyle Ebü’l-Feth-i Hüsey¬ 
nî tarafından yeniden düzenlenmiş, bu 
arada metne Safevîler’in İmam Mûsâ el- 
Kâzım'm soyundan geldiklerini ifade eden 
bazı ibareler ilâve edilmiştir. Eserin Mir¬ 
za Ahmed b. Kerîm-i Tebrîzî hattıyla yapı¬ 
lan taş basımında (Bombay 1329/1911) bu 
nüsha esas alınmıştır. Kitabın müellif nüs¬ 
hasını incelediğini söyleyen çağdaş araş¬ 
tırmacılardan Mirza Abbaslı, bu nüsha 
üzerinde de bazı değişiklikler yapıldığı gö- 
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rüşündedir, Fars edebiyatı tarihi bakımın¬ 
dan da önem taşıyan eser (Safâ, IiI/2, s. 
1293), 949 (1542) yılında Şîrazlı M. Kâtib 
Neşâtî tarafından Doğu Türkçesi'ne ter¬ 
cüme edilmiştir (Rieu, s. 281). Şafvetü'ş- 
şa/ö’ın bir İlmî neşri henüz gerçekleşti¬ 
rilmemiştir. 
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Ethem Cebecİoğlu 

İBN BÎBÎ 

o*') 

Nâsırüddîn Hüseyn b. Muhammed 
b. Alî el-Ca‘ferî er-Rugadî el-Münşî 
(ö. 684/1285’ten sonra) 

Anadolu Selçuklulan hakkuıdaki 
el-Evâmirü ’l-Alâ’iyye 
fi’l-umûri’l-'Alâ’iyye adlı 
Farsça eseriyle tanınan 
İranlı edip ve tarihçi. 

Hayatı hakkında bilinenler el-Evâmi- 
rü'l-'Alâ'iy ye’de çeşitli vesilelerle verdiği 
bilgilere dayanmaktadır. Künyesini Hüse¬ 
yin b. Muhammed b. Ali el-Ca‘ferî er-Ru¬ 
gadî el-müştehir bi-İbn Bîbî el-Münecci- 
me (bk. tıpkıbasım, s, 10) şeklinde kayde¬ 
den İbn BîbTnin Rugadî nisbesinden İran’ın 
Mâzenderan bölgesindeki Rugad şehrine 
mensup olduğu söylenebilir. Annesi Bîbî 
Müneccime, Nîşâbur’daki Şâfiîler’in reisi 
Kemâleddin Simnânî’nin kızı olup anne 
tarafından Fakih Muhammed b. Yahyâ’- 
nın torunudur. İbn Bîbî annesinin ilm-i 
nücûmu iyi bildiğini ( a.g.e ., s. 442), sul¬ 
tan ve emirlerin nezdinde itibar sahibi ol¬ 
duğunu, çok az sayıda kadının ilimle uğ¬ 
raştığı bu dönemde kendisine takdir ve 
hayranlık duygularıyla bakıldığını söyler 
(a.g.e., s. 422). Babası Mecdüddin Mu¬ 
hammed Tercümân ise Kûr-ı Surh (Kûh-ı 
Surh [?]) seyyidlerinden ve Cürcân şehri¬ 
nin ileri gelenlerindendir (a.g.e., s. 443). 


Hârizmşah Alâeddin Muhammed devrin¬ 
de (1200-1220), ünlü tarihçi ve İlhanlı dev¬ 
let adamı Alâeddin Atâ Melik Cüveynî’nin 
dedesi müstevfî sâhib-dîvân Şemsülhak 
ve’d-dîn'in (Şemseddin Muhammed b. Mu¬ 
hammed b. Ali) yanında iyi bir münşî olarak 
yetiştirilmiştir (a.g.e., s. 10). Hârizmşah- 
lar devrinde uzun süre bu görevini sür¬ 
dürmüş ve sultanın yakınları arasına gir¬ 
meyi başarmıştır. Anadolu Selçuklu Hü¬ 
kümdarı 1. Alâeddin Keykubad’m, Ahlat’ı 
kuşatan Celâleddin Hârizmşah’a elçi ola¬ 
rak gönderdiği Kemâleddin Kâmyâr bu 
sırada İbn Bîbî’nin annesinin babası Bîbî 
Müneccime ile tanışmış ve dönüşünde 
sultana ondan övgüyle bahsetmiştir. Ce¬ 
lâleddin Hârizmşah ile I. Alâeddin Key- 
kubad arasında cereyan eden ve Celâled- 
din'in mağlûbiyetiyle sonuçlanan Yassı Çi¬ 
men Savaşı’ndan (627/1230) sonra veya 
Celâleddin Hârizmşah’m 1231'de Diyarbe- 
kir önlerinde Moğol kuvvetlerine yenilme¬ 
si ve ölümü üzerine Eyyûbî Hükümdarı 
el-Melikü'l-Eşref Muzafferüddin Mûsâ'- 
nın yanına Dımaşk'a gitmişler, Alâeddin 
Keykubad daha sonra el-Melikü’l-Eşref’- 
ten onları Anadolu’ya göndermesini iste¬ 
miş, bunun üzerine Konya'ya gelip 1. Alâ¬ 
eddin Keykubad'm hizmetine girmişler¬ 
dir (a .g.e., s. 442). Sultan Alâeddin Keyku¬ 
bad devrinde münşî (divan kâtibi) olarak 
görev yapan babasına bazı diplomatik gö¬ 
revler de verilmiştir. Annesi Bîbî Münecci¬ 
me, Selçuklular’m631 (1233) yılında Har- 
put önlerinde Eyyûbîler’le savaştığı sıra¬ 
da Sultan I. Alâeddin Keykubad’m yanın¬ 
da bulunmuş ve Harput Kalesi’nin alına¬ 
cağını önceden haber vermiş, savaşta ve 
barışta sultanın yanından ayrılmamıştır 
(a.g.e., s. 442-443; Tevarîh-i Âl-i Selcûk, 
s. 196-197). Bu bilgilerden hareketle İbn 
Bîbrnin ebeveyninin 1231-1233 yılları ara¬ 
sındaki bir tarihte Anadolu'ya geldiği ve 
Selçukluların hizmetine girdiği söylene¬ 
bilir. Annesi sultana müneccim olarak hiz¬ 
met etmiş, babası Mecdüddin Muham¬ 
med Tercümân ise fırâş-hâne-i hâs müş- 
rifliğine (sultanın yatağının hazırlanma¬ 
sından sorumlu kişi) getirilmiş, daha son¬ 
ra Selçuklu emirleri arasına dahil edilmiş 
ve münşî olarak görevlendirilmiştir. 11. Gı- 
yâseddin Keyhusrev zamanında da (1237- 
1 246) tercüman olarak tayin edilmiş ve 
çeşitli hükümdarlara gönderilen elçilik 
heyetlerinde yer almıştır. Adı, Anadolu 
Selçuklu Emîri Celâleddin Karatay’ın651 
(1253) tarihli vakfiyesinde şahitler arasın¬ 
da zikredilmektedir (Turan, TTK Belleten, 
XIl/45 [1948], s. 87). 

Babasının Şâban 670’te (Mart 1272) 
ölümünden sonra onun görevleri İbn Bî- 


bî’ye verildi. Muhtemelen III. Gıyâseddin 
Keyhusrev devrinde (1266-1284) Dîvân-ı 
İnşâ ve Tuğrâ reisliğine getirilen İbn Bî¬ 
bî, el-Evûmirü'l-Alâ^iyye nin meçhul 
bir müellif tarafından yapılan muhtasa¬ 
rında “Emîr NâsırüT-mille ve’d-dîn mâ- 
lik-i (emîr-i) Dîvân-ı Tuğrâ” olarak (Tevâ- 
rîh-i Âl-i Selcûk, s. 2, 196) anılmaktadır. 
II. Gıyâseddin Mesud zamanında (1284- 
1296, 1302-1310) Moğollar'ın Anadolu’¬ 
nun idaresine memur ettiği sâhib-dîvân 
Şemseddin Cüveynî iie tanışmış ve bu sı¬ 
rada İlhanlılar’ın Bağdat valisi olan Alâ¬ 
eddin Atâ Melik Cüveynî ile Bağdat’ta 
görüşmüştür (Safâ, III/2, s. 1215). 

Anadolu Selçuklu Devleti’nin yaklaşık 
bir asırlık dönemi için en önemli kaynak¬ 
lardan biri olan el-Evâmirü 'l-Al(Tiyye 
fi'l-umûri'l-'Alâ’iyye’n'm isminde yer 
alan Alâiyye kelimelerinden birincisi Ilhan- 
lılar’m ünlü devlet adamı ve tarihçisi Alâ¬ 
eddin Atâ Melik Cüveynî’ye, İkincisi Ana¬ 
dolu Selçuklu Sultanı 1. Alâeddin Keyku- 
bad’a nisbetle kullanılmıştır (tıpkıbasım, 
s. 11). Alâeddin Atâ Melik Cüveynî ile kar¬ 
deşi Şemseddin Muhammed Cüveynî’nin 
hizmetine giren ve onların yakın dostu 
olan İbn Bîbî, Alâeddin Atâ Melik Cüvey¬ 
nî’nin kendisinden Bilâd-ı Rûm’un (Ana¬ 
dolu) fethinden başlamak üzere bir Ana¬ 
dolu Selçuklu tarihi yazmasını isteğini 
söylemektedir (a.g.e., s. 472). İbn Bîbî ese¬ 
rin mukaddimesinde Cüveynî’nin İrak, Ho¬ 
rasan, Fars ve Kirman sahalarındaki ha¬ 
yırlı işlerini zikretmiş, daha sonra onun 
tarih kitapları yazmaya başladığını ve 
eserinin sonuna tam bir Anadolu Selçuk¬ 
lu tarihi ilâve etmek istediğini ve bu işi 
kendisine havale ettiğini, Selcûknâme’- 
yi Alâeddin Cüveynî’nin bu isteği üzerine 
kaleme aldığını ve Sultan Alâeddin Key- 
kubad'ın “makâmât ve azemât”ını tam 
olarak ihtiva ettiği için eseri el-Evâmi- 
rü'l-'Alâ’iyye fi , l-umûri'l- c Alâ , iyye di¬ 
ye adlandırdığını söylemektedir (a.g.e., 

S. 11). 

İbn Bîbî. Anadolu Selçuklularının ilk 
dönemlerine ait olaylar hakkında sağlıklı 
bilgi edinemediğini ve konuyla ilgili farklı 
rivayetler bulunduğunu söyledikten son¬ 
ra esere (a.g.e., a y.) Sultan II. Kılıcars- 
lan’ın oğlu 1. Gıyâseddin Keyhusrev’i veli¬ 
aht tayin etmesi ve kısa bir süre sonra da 
ölümüyle (588/1192) başlamış. I. İzzeddin 
Keykâvus dönemi (1211-1220) hakkında 
kısa bilgiler verdikten sonra I. Alâeddin 
Keykubad dönemini muhtemelen büyük 
çapta Melikü’ş-şuarâ Bahâeddin Ahmed 
b. Mahmûd Kâniî-yi Tûsî’ye dayanarak 
(Safâ, I1I/1 , s. 494-498; II1/2, s. 1215) diğer- 
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lerine göre daha ayrıntılı biçimde anlat¬ 
mıştır. 

Alâeddin Keykubad'ın ölümünden (1237) 
sonra meydana gelen siyasî ve İdarî karı¬ 
şıklıklar hakkında bilgi veren İbn Bîbî Sul¬ 
tan I. Alâeddin’i her bakımdan idealize 
ederek tasvir etmiştir. Eser, II. İzzeddin 
Keykâvus’un oğlu II. Gıyâseddin Mesud’un 
679'da (1280) Kırım'dan Anadolu’ya geli¬ 
şi, İlhanlI Hükümdarı Abaka Han tarafın¬ 
dan Harput, Malatya ve Sivas’a hâkim ol¬ 
duğunun tasdik edilişine dair bilgiler ve 
sultana yapılan vaadlerin yerine getiril¬ 
mesi temennileriyle sona ermektedir. İbn 
Bîbî, el-Evâmirü'l- c Alâ , iyye’y\ 679 yılı 
içerisinde Zilhicce ayından önce (1281) ta¬ 
mamlamış (İA, V/2, s. 713) ve kendisinden 
övgüyle söz ettiği Alâeddin Atâ Melik Cü- 
veynî’ye takdim etmiştir ( Tevârîh-i Âl-i 
Selçuk:, s. 742-743). Herbert VVilhelm Du- 
da ise eserin 680 yılı başında (1281) ta¬ 
mamlandığını söyler (El 2 [İng.|, III, 737). 

İbn Bîbî eserini bizzat şahit olduğu 
olaylara, görüp işittiği haberlere ve bel¬ 
gelere dayanarak kaleme almış (tıpkıba¬ 
sım, s. 11) ve herhangi bir yazılı kaynak 
kullanmamıştır. Bu durum, kendi yaşa¬ 
dığı devrin dışındaki olaylar hakkında ver¬ 
diği bilgilerin değerini azaltmaktadır. An¬ 
cak bazı bölümlerde Kâniî-yi Tûsî’nin man¬ 
zum Selcûknâme’ sini kullandığı anlaşıl¬ 
maktadır (Safâ, III/1, s. 494-503). Olaylar 
anlatılırken kronolojiye dikkat edilmemiş 
ve birbirleriyle irtibatlandırılmamıştır. I. 
Gıyâseddin Keyhusrev’in 60S (1208-1209) 
yılında Ermeniler’e karşı düzenlediği se¬ 
fere ise hiç yer verilmemiştir. Halk arasın¬ 
da yaygın şifahî rivayetlerden faydalanan 
İbn Bîbî zaman zaman inanılması güç hi¬ 
kâyeler de anlatmaktadır. Eserin I. Alâ¬ 
eddin Keykubad devrine ait kısmı, olay¬ 
lara şahit olan kimselerden aldığı bilgile¬ 
re dayanması sebebiyle Anadolu Selçuklu 
tarihinin bu dönemi için en önemli yerli 
kaynaktır. Bununla beraber bu kısımda 
da bazı önemli olaylara hiç yer vermemiş 
veya gerektiği şekilde yansıtmamıştır. 
Selçuklu hânedanına duyduğu minnet ve 
şükran sebebiyle hânedan aleyhine de¬ 
ğerlendirilebilecek olaylara hiç temas et¬ 
memiştir. I. Alâeddin Keykubad’dan son¬ 
raki dönemde Selçuklu hânedanının içine 
düştüğü durumu, devrin siyasî ve İdarî 
aksaklıklarını ise gözler önüne sermiştir. 
İbn Bîbî, tarihî olayları bütün ayrıntılarıy¬ 
la ortaya koymak yerine edebî ve sanat- 
kârane bir üslûp içinde nakletmeyi tercih 
ettiği için ediplikyönü tarihçilik yönün¬ 
den daha ağır basmaktadır. Bu yüzden 
birçok hadisenin tarihini kaydetmemiş. 


buna karşılık Şark-İslâm edebiyatında 
asırlardır bilinen nasihat ve tavsiyelere 
yer vermiştir. 

İbn Bîbî’nin zaman zaman kronolojik 
hatalara da düştüğü görülmektedir. Me¬ 
selâ 675’te (1276-77) meydana gelen 
Hatîroğlu isyanının tarihini 665 (1267) 
olarak göstermiştir (tıpkıbasım, s. 666). 
Bütün bunlara rağmen siyasî ve İçtimaî 
tarih açısından Anadolu Selçuklularımın 
en önemli kaynağı olma özelliğine sahip 
olan eser çok az sayıda tarihçi tarafından 
kaynak olarak kullanılmıştır. Bunların ba¬ 
şında ünlü OsmanlI tarihçisi Müneccim- 
başı gelmektedir. 

el-Evâmim'l-'Alâ'iyye’v\n günümüze 
intikal eden tek nüshası Süleymaniye Kü- 
tüphanesi’nde bulunmaktadır (Ayasofya, 
nr. 2985). Zahriye sayfasındaki ibareden 
bu nüshanın bizzat müellif tarafından III. 
Gıyâseddin Keyhusrev’e takdim edilmek 
üzere İbrâhim b. İsmâil b. Ebû Bekir el- 
Kayserî’ye istinsah ettirildiği anlaşılmak¬ 
tadır (tıpkıbasım, s. 744). Bu nüshadan 
istinsah edilmiş nüshalardan biri Millet 
Kütüphanesi’nde (nr 819), diğeri Paris’¬ 
te Bibliotheque Nationaie’dedir (M, v/2, 
S. 714). 

İbn Bîbî eserinde ağır ve muğlak ifade¬ 
leri tercih etmiş, Arapça ibarelere ve se¬ 
cili ifadelere yer vermiştir. Kitapta 1400 
beyitten fazla şiir vardır. Bu bakımdan 
el-Evâmirü'l-'Alâ’iyye, Farsça yazılmış 
mensur eserler arasında üslûbunun ağır¬ 
lığı ve edebî karakteriyle özel bir yer iş¬ 
gal eder. Nâdir kullanılan ve anlaşılma¬ 
yan deyimlere yer vermesi, sık sık baş¬ 
vurduğu mübalağalarla mânadan uzak¬ 
laşması, düşüncelerine şahit göstermek 
veya mânaya güzellik katmak için konu¬ 
ya uygun düşmeyen Arapça atasözleri ve¬ 


ya Arapça, Farsça şiirler nakletmesi oku¬ 
yucuyu usandırıcı ve anlamı zorlaştırıcı 
niteliktedir. Eserdeki 1400 beyitten Cü- 
veynî ailesi hakkındakiler İbn Bîbî’ye, di¬ 
ğerleri ise Zâhirüddin Ebü’l-Fazl Tâhir b. 
Muhammed Firyâbî, Nizâmeddin Ahmed 
Erzincânî, Kâniî-yi Tûsî gibi şairlerle isim¬ 
lerini zikretmediği diğer şairlere aittir. 
Zebîhullah Safâ i. Gıyâseddin Keyhusrev, 
I. İzzeddin Keykâvus ve I. Alâeddin Key¬ 
kubad devrine ait bölümlerin tamamının 
Kâniî-yi Tûsî’ye ait olduğunu söyler (Ede- 
biyyât, II1/2, s. 1214). 

Müellifin Selçuklu hânedanına karşı 
şükran duyguları beslemesi ve olayları 
anlatırken bunların etkisinde kalması se¬ 
bebiyle verdiği bilgiler diğer kaynaklarla 
mukayese edilerek kullanılmalıdır. İbn Bî¬ 
bî, devlete karşı gelerek zaman zaman 
karışıklıklar çıkaran Türkmenler, fıtyân, 
rünûd zümreleri hakkında olumsuz dü¬ 
şüncelere sahiptir. Eserini Moğol hâki¬ 
miyeti döneminde yazıp bir İlhanlı devlet 
adamına sunmuş olduğundan kanaatle¬ 
rini açıkça ifade edememekle birlikte Mo- 
ğollar’ın Selçuklu Devleti’ne karşı güttük¬ 
leri şiddet politikasını ve Anadolu’da yap¬ 
tıkları maddî ve mânevî tahribatı çeşitli 
vesilelerle dolaylı olarak anlatmaktan çe¬ 
kinmemiştir. İranlılar’a karşı sempati duy¬ 
makla beraber devlet işlerindeki hatala¬ 
rından dolayı onları mâzur görmemiştir. 
Meselâ Rum asıllı Celâleddin Karatay’ı 
olumlu icraatı sebebiyle överken Sâhib 
Şemseddin İsfahânî ve Sâhib Şemseddin 
Tuğrâî’yi devlet aleyhine zararlı faaliyet¬ 
lerinden dolayı tenkit etmiştir. 

İbn Bîbî sultanların siyasî faaliyetlerini 
edebî bir üslûpla anlatmış, toprak idare¬ 
siyle bilhassa iktâ, mülk ve hibe türü top¬ 
rakların varlığına dair ilk bilgilere yer ver- 


İbn Bîbî’nin 
el-Euâmirü’l- 
‘Alâ’iyye 
fi’l-umûri’l’ 
‘Alâtyye adiı 
eserinin 
unvar 
sayfası ile 
ilk sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya. 
nr. 2985) 
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miştir. Eserde şehirler hakkında kaydedi¬ 
len bilgiler yetersizdir. Toplumun daha çok 
üst tabakalarıyla ilgili bilgiler vermiş, et¬ 
nik ve dinî kimliklerden ziyade âyan. iğ¬ 
dişler ve halkın ileri gelenlerini ön plana 
çıkarmıştır. Saraydaki eğlence ve düğün¬ 
lerden bahsetmiş, ancak devlet hâzinesi¬ 
nin durumu hakkında bilgi vermemiştir. 
Moğollar'a karşı itaatkâr bir politika iz¬ 
lenmesinden yana olan İbn Bîbî, devletin 
dış politikasıyla ilgili olarak Anadolu Sel¬ 
çuklu -İlhanlı münasebetleri konusunda 
da bilgi vermiş, diğer devletlerle ilişkiler¬ 
den ya hiç bahsetmemiş ya da çeşitli ve¬ 
silelerle kısaca temas etmekle yetinmiş¬ 
tir. 

el-Evâmirü'l-Âlâ^yye'yi bir tarih ki¬ 
tabı olmaktan çok VII. (XIII.) yüzyıldaki 
parlak İslâm kültürünü yansıtan bir hâtı¬ 
rat kitabı olarak değerlendirmek daha 
doğrudur. İbn Bîbî Anadolu Selçuklu Dev- 
leti’nin sadık bir hizmetkârı, saray görev¬ 
lisi ve yüksek bürokrasisinin bir mümes¬ 
sili sıfatıyla kaleme aldığı eserinde Ana¬ 
dolu'nun siyasî, İçtimaî, İdarî, İktisadî ve 
kültürel hayatından hakiki ve cazip tab¬ 
lolar çizmiş, ancak çağdaşı olduğu halde 
Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî ve Hacı Bek- 
tâş-ı Velî gibi meşhur simalardan bahset¬ 
memiştir. Alâeddin Atâ Melik Cüveynî’nin 
Târîh-i Cihângüşâ' sini örnek almışsa da 
bu eserin seviyesine ulaşamamıştır. 

İlk defa Adnan Sadık Erzi tarafından 
önsöz ve fihrist ilâvesiyle tıpkıbasım ha¬ 
linde yayımlanan el-Evâmirü'l- c Alâ 3 iy- 
ye’nin (Ankara 1956) tamamını tenkitli 
olarak neşretmeyi planlayan Adnan Sa¬ 
dık Erzi ile Necati Lugal, sadece II. Kılı- 
carslan’ın ölümünden (1192) I. Alâeddin 
Keykubad’ın tahta çıkışına (1220) kadar 
meydana gelen olayları içeren 1. cildi ya- 
yımlayabilmişlerdir (Ankara 1957). Kurt 
Erdmann eserdeki bilgileri sanat tarihi 
açısından değerlendiren bir çalışma yap¬ 
mıştır (ibn Bibi Als Kunsthistorische 
Quelle, İstanbul 1962). Eserin tamamı 
Mürsel Öztürk tarafından Türkçe’ye ter¬ 
cüme edilmiştir (I-II, Ankara 1996). 

el-Evâmirü'1-Â.lâhyye’n'ın “dâmet fe- 
zâilühû” kaydından anlaşıldığına göre (7e- 
uârih-i Âl-i Selçuk, s. 2) daha müellif ha¬ 
yatta iken yapılmış bir muhtasarı vardır. 
Çok hacimli olan eseri ihtisar eden şahıs 
kitabın muhtevasını aynen nakletmek ko¬ 
nusunda büyük bir itina göstermiştir. Fa¬ 
sıl başlarında İbn Bîbî’yi esas alan bu ki¬ 
şinin, İbn Bîbî’nin tarih vermeden anlat¬ 
tığı bazı olayların tarihini kaydetmek su¬ 
retiyle ayrı bir önem kazandırdığı eseri 
ne zaman tamamladığı tartışmalıdır. Ki¬ 


tap en erken 25 Rebîülâhir 680 (13 Ağus¬ 
tos 1281), en geç de 687’de (1288) ta¬ 
mamlanmış olmalıdır (İA, V/2, s. 715). Du- 
da ise 1 Şâban 683-1 Şevval 684 (13 Ekim 
1284-30 Kasım 1285) tarihleri arasında 
tamamlandığını ileri sürmektedir (El 2 
(Ing.], III, 738). M. Fuad Köprülü ( TTK Bel¬ 
leten, VI1/45 11948], s. 388 vd.), Mükrimin 
Halil Ymanç (s. 9) ve Zeki Velidi Togan (s. 
190), eseri İbn Bîbî’nin kardeşi Nâsırüd- 
din Yahyâ'mn ihtisar ettiğini kaydederler¬ 
se de bu konudaki çalışmalarıyla tanınan 
Adnan Sadık Erzi, İbn Bîbînin anne ve ba¬ 
basına tahsis ettiği fasıla tekabül eden 
kısma ihtisarı yapan kişinin “zikr-i vâlid 
ve vâlide-i müellif-i asl-ı ân (in) Muhtasar 
Emîr Nâsırüddin” başlığını koymasını ve 
“vâlide-i o” diye söze başlamasını (Tevâ¬ 
rîh-i Âl-i Selcûk, s. 196), Nâsırüddin Yah- 
yâ’nın muhtasarın değil el-Evâmirü'l- 
‘AlöTyye'nin müellifi olduğuna açık delil 
sayar (İA, V/2, s. 715). İbn Bîbînin eserinin 
hiçbir yerinde kardeşinden bahsetmeme¬ 
si de bu görüşü desteklemektedir. Muh¬ 
tasarda İbn Bîbî’nin adının (Nâsırüddin Hü¬ 
seyin) yanlışlıkla Nâsırüddin Yahyâ olarak 
kaydedilmesi bu ihtilâfa sebep olmuştur. 
İbn Bîbî’nin babasından bahsederken 
kullandığı “peder-i bende” (tıpkıbasım, s. 
485) kelimelerinin muhtasarın müellifi ta¬ 
rafından atılarak sadece Mecdüddin keli¬ 
mesinin bırakılması da ( Tevârîh-i Âl-i Sel¬ 
çuk, s. 221) Erzi tarafından bu görüşü te¬ 
yit eden bir delil olarak gösterilmiştir (M, 
V/2, s. 715). M uhtaşar-ı Selcûknâme’nin 
tek nüshası Paris Bibliotheque Nationale’- 
dedir(Storey, 11/2, s. 409 vd.). Ch. Schefer, 
eserin 1. Gıyâseddin Keyhusrev ve II. Sü¬ 
leyman Şah dönemine ait kısımlarını 
Fransızca tercümesiyle birlikte yayımla¬ 
mıştır ( Quelques chapitres de l’abrege du 
Seldjouklİameh compose par l 'emir Nas- 
sir eddin Yahia. Recuil de textes et tra- 
ductions publieâ l’occeısion du Vlll e con- 
gres 'International des orientalistes tenu 
â Stockholm en 1889, serie V-VI, Paris 
1889, III, 3-102). Muhtasarın tamamı 
Houtsma tarafından neşredilmiştir (bk. 
bibi ). Muhammed Cevâd Meşkûr ise bu 
muhtasarı bir mukaddime ile ve Selçuk¬ 
lu tarihine dair bazı ilâveler yaparak Ah- 
bâr-ı Selâcika-i Rûm adıyla yayımlamış¬ 
tır (Ihtıran 1350 hş ). M. Nuri Gençosman 
eseri, Anadolu Selçuklu Devleti Tarihi: 
İbn Bîbî'nin Farsça Muhtasar Selçuk- 
nâmesi'nden adıyla Türkçe’ye tercüme 
etmiştir (Ankara 1941). Eser Duda tara¬ 
fından notlar ilâve edilerek Almanca’ya 
çevrilmiştir ( Die Seltschukengeschichte 
des ibn Bibi, Copenhagen 1959). 


el-Evâmirü'l-Alâ^iyye'nm yine müel¬ 
lifi meçhul Târîh-i Âl-i Selcûk der Me- 
mâlik-i Rûm adlı başka bir muhtasarı 
daha mevcuttur. Bu muhtasarın yegâne 
nüshası Gotha’dadır (Storey, 11/2, s. 409 
vd.; Yınanç, s. 9 vd.; Togan, s. 190). 

Yazıcızâde Ali, el-Evâmirü'l-Alâ'iyye'- 
yi bazı ilâvelerle Türkçe’ye çevirerek II. 
Murad’a ithaf etmiştir. Bu tercüme, Yazı- 
cızâde’nin Târîh-i Âl-i Selcûk, Oğuznâ- 
me veya M oğolnâme de (TSMK, Revan 
Köşkü, nr. 1391) denilen eserinin “Zikr-i 
Pâdişâhî-i Sultân Süleyman Şah der Rûm” 
faslı ile başlayan üçüncü kısmını oluştu¬ 
rur. Yazıcızâde Ali, Anadolu Selçuklularî- 
nın kuruluş devri hakkında kısa bilgi ver¬ 
dikten sonra el-Evâmirü'l- c Alâ , iyye'y\ 
başlıklarını aynen tekrarlayarak tercüme 
etmiştir. İbn Bîbî’nin anne ve babasına 
ait yerlerle bazı Arapça manzumeler ve 
zor ibareler dışında tercümede metne sa¬ 
dık kalmış, Alâeddin Atâ Melik Cüveynî’- 
den övgüyle söz edilen yerlere II. Murad’ın 
adını koymuştur. Yazıcızâde tercümede 
İbn Bîbî ve eserinin adına hiç yer verme¬ 
miştir. Bu arada büyük emîrlerin hangi 
Oğuz boylarına mensup olduklarını belirt¬ 
miş ve Selçuklular’da Oğuz töresinin de¬ 
vam ettiğine dair bilgi vermiştir. Buna 
karşılık eserdeki bazı yerleri atlamıştır. 

Yazıcızâde’nin yaptığı tercümenin Tür¬ 
kiye ve Avrupa’nın çeşitli kütüphanelerin¬ 
de nüshaları vardır. Bunlardan bazıları 
sadece Anadolu Selçukluları’nı ihtiva et¬ 
mektedir. Ancak hepsinde az çok eksikler 
vardır (geniş bilgi için bk. İA, V/2, s. 716). 
Houtsma, bu tercümenin Paris ve Leiden 
nüshalarından yararlanarak baştan “Zikr-i 
Vürûd-i Resûlân-ı Sultân Celâleddîn”e ka¬ 
dar gelen bölümünü neşretmiştir ( Histo- 
rie des Seldjoucides de l’Asie-mineure 
d'apres ibn-Bibi texte Turcpublie d’apres 
lesmss. de Leide et de Paris, Leide 1902). 
Mükrimin Halil Yinanç, Yazıcızâde’nin ese¬ 
rinin sonuna bazı ilâveler yapılarak Meh¬ 
di Çelebi tarafından ihtisar edildiğini kay¬ 
deder ( Türkiye Tarihi, s. 11). Erzi, Paris 
Bib!iotheque Nationale’de (TY, nr. 1182) 
kayıtlı bulunan Müntehab-ı Tevârîh-i 
Selâcika adlı eserin bunun bir nüshası 
olduğu kanaatindedir (İA, V/2, s. 717). 

Seyyid Lokmân b. Hüseyin el-Âşûrî 
1009’da (1600-1601) Yazıcızâde’nin ese¬ 
rini Oğuznâme adıyla ihtisar etmiştir. 
Bu eser FinlandiyalI şarkiyatçı J. J. VVilhelm 
Lagus tarafından Latince tercümesiyle 
birlikte neşredilmiştir (Seid Locmani ex 
Libro Turcico qui Oghuznâme inscribitur 
excerpta, Helsingfors 1854). 

381 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 




İBN BÎBÎ 


BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Bîbî. el-Eoâmirü’i-'Alâ’iyye (tıpkıbasım), 
s. 10-11,442-443,472, 485, 666, 742-744; a.e. 
(nşr. Necati Lugal - Adnan Sadık Erzi), neşreden- 
lerin girişi, s. 7-12; a.e. (trc. Mürsel Öztürk), An¬ 
kara 1996,çevirenin girişi, i, l-ll;a.mlf., Tevâ- 
rîh-i Âl-i Selcûk Muhtaşar-ı Selcûknâme: His- 
toire des Seldjoucides d’Asiemineure d’apres 
l’abrege du Seldjouknameh d’lbn-Blbi texte 
persan publie d’ares te ms. de Paris (nşr. M. Th. 
Houtsma), Leiden 1902, neşredenin girişi, s. V- 
XVI, 2, 196-197, 221; Storey, Pers'ıan Literatü¬ 
re, 11/2, s. 408-410; Mükrimin Halil Yınanç, Tür¬ 
kiye Tarihi, Selçuklular Devri I, Anadolu’nun 
Fethi, İstanbul 1944, s. 9-11; Abbas el-Azzâvî, 
et-Ta'rîf bi’l-mü’errihln fi c ahdi'l-Moğûl ve’t- 
Türkmân, Bağdad 1376/1957, s. 86-88; K. Er- 
dman, İbn Bibi Als Kunsthistorische Quelle, 
İstanbul 1962; M. Cevâd Meşkûr, Ahbâr-ı Selâ- 
clka-i Rûm, Tahran 1350 hş., s. 7-30; Nejat Kay¬ 
maz, Pervane Muînü ’d-dirı Süleyman, Ankara 
1970, s. 12-19; Cl. Cahen, OsmanlIlardan Önce 
Anadolu'da Türkler (trc. Yıldız Moran), İstan¬ 
bul 1979, s. 73-74; A. Zeki Velidî Togan, Tarihte 
Clsul, İstanbul 1981, s. 190;Tuncer Baykara, 
Türkiye Selçukluları Devrinde Konya, Ankara 
1985, s. 6; Safâ, Edebiyyât, III/l, s. 494-503; 
111/2, s. 1213-1217; Gordlevski, Anadolu Selçuk¬ 
lu DevletUtrc. Azer Yaran], Ankara 1988, s. 11- 
15; Ahmet Yaşar Ocak, Babaîler İsyanı, Alevili¬ 
ğin Tarihsel Alt Yapısı, Yahut Anadolu'da Is- 
lâm-Türk Heterodoksisinin Teşekkülü, İstan¬ 
bul 1996, s. 4-5; M. Said Polat, Moğol İstilasına 
Kadar Türkiye Selçuklularında İçtimaî ve İk¬ 
tisadî Hayat (doktora tezi, 1997), MÜ Sosyal Bi¬ 
limler Enstitüsü; Fuad Köprülü, “Anadolu Sel¬ 
çukluları Tarihinin Yerli Kaynakları", TTK Bel¬ 
leten, VII/27 (1943), s. 388-389; Osman Türan. 
“Selçuk Devri Vakfiyeleri 111. Celaleddin Kara- 
tay Vakıflan ve Vakfiyeleri”, a.e.,XII/45 (1948), 
s. 87; A. Yakubouski, "İbn feîbî'nin XIII. Asır Ba¬ 
şında Anadolu Türklerinin Sudak, Polovets (Kıp¬ 
çak) ve Ruslar'a Karşı Yaptıklan Seferin Hikâ¬ 
yesi” (trc İsmail Kaynak), DTCFD,Xll/l-2 (1954), 
s. 207-226; Herbert W. Duda, “İbn Bîbî’nin Sel¬ 
çuklu Târihi”, ŞM, II (1957), s. 1-10; a.mlf., "ibn 
Bibi”, EP (İng.), III, 737-738; Adnan Sadık Erzi, 
“İbn Bîbî”, İA, V/2, s. 712-718; Ali Ekber Diyânet, 
“İbn Bîbî”, DMBİ, III, 163-164;Tâhsin Yazıcı, “Ebn 
Bibi”, Elr., VIII, 8-9.rn 

İKİ Abdülkerİm Özaydin 

F İBN BÎRİ 

L (bk. PÎRÎZÂDE, İbrahim). J 

İBN BUTLÂN 

(O^î 

Ebü’l-Hasen el-Muhtâr 
(el-Yuvânis [Johannes]) b. el-Hasen 
b. Abdûn b. Sa’dûn b. Butlan 
(ö. 458/1066) 

İlmî tartışmaları ile ünlü 
Bağdatlı Hıristiyan hekim. 

Bağdat Nestûrîleri’nden olup Batı dün¬ 
yasında Elluchasem Elimithar adıyla ta¬ 
nınır. Şehrin Kerh bölgesinde yaşayan ht- 
ristiyan üstatlardan ilahiyat, felsefe ve 


tıp okudu; özellikle dönemin ünlü hıristi- 
yan hekimlerinden Ebü'l-Ferec İbnü’t-Tay- 
yib'in en gözde öğrencisi oldu. Tıp öğren¬ 
diği hocaları arasında Ebü’l-Hasan Sâbit 
b. İbrahim b. Zehrûn el-Harrânî’nin de adı 
geçmektedir. 440 Ramazanında (Şubat 
1049) Bağdat’tan ayrılarak Rahbe, Rusâ- 
fe, Halep. Antakya, Lazkiye, Yafa yoluyla 
Kahire'ye gitti. Ancak Halep’ten geçer¬ 
ken şehrin Mirsâdî hânedanına bağlı yö¬ 
neticisi Muizzüddevie Simâl b. Sâlih’ten 
gördüğü yakınlık dolayısıyla bir süre ora¬ 
da kaldı. Muizzüddevie’ye yaptırmayı dü¬ 
şündüğü hastahanenin inşa edilmesi ge¬ 
rektiği yer hususunda tavsiyelerde bulun¬ 
du; Muizzüddevie de ona yöre hıristiyan- 
larının ibadet kurallarını düzenleme yet¬ 
kisi verdi. Ancak İbn Butiân’m birtakım ek 
kurallar koyması cemaatin hoşnutsuzlu¬ 
ğuna sebep oldu. Bu arada Haiepli hekim¬ 
lerle de münasebet kurdu ve Ebü’l-Hayr 
b. Şerrâre adlı hıristiyan bir hekimle İlmî 
tartışmalara girdi. Geniş felsefi birikimiy¬ 
le geri çekilmek zorunda bıraktığı muha¬ 
tabı onu itikad bozukluğuyla itham etti 
(İbnü’l-Kıftî, s. 207). 

İbn Butlan Cemâziyelâhir441'de (Kasım 
1049) Kahire'ye ulaştığında yine kendini 
şiddetli bir tartışma ortamı içinde buldu. 
Basit bir İlmî ayrıntı üzerine burada yaşa¬ 
yan ünlü hekim İbn Rıdvân ile girdiği po¬ 
lemik, karşılıklı yazılan risâlelerle kısa sü¬ 
rede Bağdat-Mısır hekimleri arasında bir 
üstünlük kurma savaşına dönüştü. Neti¬ 
cede İbn Rıdvan'ın çağrısı üzerine Mısır¬ 
lı hekimler İbn Butlân’ı boykot ettiler ve 
onu gelişinden üç yıl sonra Kahire’den ay¬ 
rılmak zorunda bıraktılar (geniş bilgi için 
bk. Seimân Katâye, XXIV/1 [ 1978), s. 99- 
115). İbn Ebû Usaybia, İbn Butlân’ın Mı¬ 
sır’a gidiş sebebinin kendisine ezelî rakip 
gördüğü İbn Rıdvân ile boy ölçüşmek ol¬ 
duğunu söyler ('Oy ûnüT-enbâ’, s. 326). 

Mısır’dan ayrılan İbn Butlân, o dönem¬ 
de bir veba salgınının yaşanmasına rağ¬ 
men 446 (1054) yazında İstanbul’a gitti; 
tartışmaya eğilimli karakterinin dürtü¬ 
süyle bu defa da Latin ve Rum kiliseleri 
arasındaki Evharistiya (aşâ-i rabbânî, ek- 
mek-şarap) âyininin farklı uygulamalarıy¬ 
la ilgili mezhep tartışmalarına katıldı ve 
İstanbul patriği Michaei Cerularius’un is¬ 
teği üzerine bu konuda bir risâle kaleme 
aldı. İstanbul’da bir yıl ikamet ettikten 
sonra ülkesine doğru yola çıktı, fakat Dı- 
maşk’ta kalarak Halep-Antakya arasında 
çeşitli seyahatler yaptı. Bir ara Meyyâfâ- 
rikin bölgesinde bulundu ve Diyarbekır 
Emîri Ebû Nasr Nasrüddevle Ahmed el- 
Mervânî iie tanışarak kendisine Da've- 
tü'l-eübbâ > adlı eserini ithaf etti (450/ 
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1058). Daha sonra uzunca bir süre Halep’¬ 
te hekimiik-eczacılıkyaptı ve isabetli teş¬ 
his ve tedavileriyle bu yörede âdeta efsa¬ 
neleşti. Üsâme b. Münkız onun bu yaygın 
şöhretini uzun uzun anlatır, ayrıca büyük 
dedesi ve Münkız hânedanınm kurucusu 
Mukailed b. Nasr b. Münkız’ın hizmetin¬ 
de bulunduğunu kaydeder ( el-İ‘tibâr ; s. 
237-239). 456 (1064) yılında Antakya'da¬ 
ki bir hastahanenin inşasına katkıda bu¬ 
lunduğu bilinen İbn Butlân ( c Uy ünü’ l-en- 
bâ\ s. 328), hayatının son zamanlarını bir 
Antakya manastırında uzlete çekilerek 
geçirdi ve 8 Şevval 458'de (2 Eylül 1066) 
öldü. 

Eserleri. 1. Takvîmü'ş-şıhha. Hijyen, 
diyetetik ve ev tıbbı hakkında olup Batı’- 
da “synopsis”, İslâm âleminde "mücedvel” 
denilen tablolar halinde düzenlenmiştir. 
Bu yazım tekniğini ilk kullanan kişinin İbn 
Butlân olduğu sanılmaktadır. Gazzâlî, /Zı¬ 
ya’ adlı eserinin girişinde Takvîmü'ş-şıh- 
ha ’ya İbn Butlân’ın adını anmadan atıfta 
bulunarak bu tekniğin pedagojik değe¬ 
rinden bahsetmektedir (1,4). Eserin Ta¬ 
cilini sanitatis Elluchasem Elimithar 
medici de Baldath adıyla Latince (Ar- 
gentorati 1531, 1533) ve Schachtaieln 
der Gesundheit adıyla Michel Herr tara¬ 
fından yapılan Almanca (Strassburg 1533) 
tercümeleri yayımlanmıştır. Hosam Elkha- 
dem kitabın tenkitli neşrini, Fransızca 
çevirisiyle birlikte Le Taqwim al-Şihha 
(Tacuini Sanitatis) d'îbn Butlan adıyla 
neşretmiştir (Louvain 1990). Eserin adı bi¬ 
linmeyen bir kişi tarafından yapılan Fars¬ 
ça tercümesi de Gulâm Hüseyin Yûsufî 
tarafından yayımlanmıştır (Tahran 1366 
hş./l987). Z. Da'vetü'l-etıbbâ Müellif, 
Meyyâfârikin’in Mervânî yöneticisi Nas- 
rüddevie'ye ithaf ettiği bu eserinde dö¬ 
nemin tıp anlayışındaki hataları ve uygu¬ 
lamalardaki aksaklıkları tenkit etmekte 
ve ele aldığı meselelere hekimlik ahlâkı 
açısından bakmaktadır. Onun bu eleştiri¬ 
leri daha sonra İbn Eserdi adlı bir müelli¬ 
fin yazdığı Şerhu müşkili Da'veti'l-etıb- 
bâ’da yeniden ele alınmıştır (Brockel- 
mann, GALSuppL, 1,885). Martin Levey bu 
tartışmalarla ilgili bir makale yazmıştır 
(“Some Eleventh-Century Medical Ques- 
tions Posed by ibn Butlân and Later An- 
swered by ibn Ithirdî”, Buketin of the His- 
tory ofMedicıne, XXXIX |Baltimore 19651, 
s. 495-507). İik defa Beşâre Zelzel’in yayım¬ 
ladığı eserin (İskenderiye 1901)yeni neşri. 
Da^vetü'l-etıbbâh önce Das Ârzteban- 
kett adıyla Aimanca’ya tercüme eden 
(Stuttgart 1984) Fe!ix Klein-Franke tarafın¬ 
dan İngilizce bir girişle birlikte The Phy- 
sician's Dinner Party adıyla yapılmış 


İbn Haldûn 



İBN BÜRD el-ASGAR 


(Wiesbaden 1985), Fransızca çevirisi ise 
Mahmûd Sıdki Bey tarafından Un ban- 
quet de medecins başlığı altında yayım¬ 
lanmıştır (Kahire 1928). 3. Risale fî şira'ı- 
rakikve taklibi'l- c abîd (Kahire 1373). 
Köle satın alımmda ve sağlığının korun¬ 
masında dikkat edilecek hususlara dairdir. 
Beş bölümden meydana gelen eserin son 
bölümü müzikle ilgili konulara ayrılmış ve 
kadınların bu hususta erkeklerden daha 
kabiliyetli olduğu fikri işlenmiştir. 4. el- 
Makâlâtü'l-muhtâre fî tedbîri'l-emıâ- 
zi'1-’’âıida c ale'l-ekşer bi'l-ağziyeti'l- 
me'lûfe ve'l-edviyeti'l-mevcûde yente- 
fi\ı bihâ mhbânü'l-edyiıe ve men be c u- 
de mine’l-medîne. Şehirlerden uzakta 
yaşayanların ve özellikle manastırlara ka¬ 
panmış rahiplerin hasta olmaları duru¬ 
munda başvurabilecekleri tedavi yöntem¬ 
lerini ele almaktadır (DMBİ, III, 120); İbn 
Ebû Usaybia tarafından Künnûşü'l-ed- 
yire ve'r-ruhbân adıyla zikredilen kitap¬ 
la CUyCınü’L-enbn', s. 328) aynı eser olma¬ 
lıdır (Brockelmann, GALSuppl., 1,885). S. 
Makale fi'l-i c tiraz c alâ men kale inne'l- 
ferh eharru mine'l-ienûc. Müellifin Mı¬ 
sır'a yeni gittiğinde İbn Ftıdvân ile giriştiği 
tartışmaların ilk merhalesinde yazılmış¬ 
tır. İbn Butlân, aldığı cevaptan sonra aynı 
yıl Makale ilâ Alî b. Rıdvan adıyla ikinci 
bir risâle daha kaleme almış ve bu iki ma¬ 
kale. cevaplarıyla birlikte Joseph Schacht 
ve Max Meyerhof tarafından İngilizce’ye 
tercüme edilerek yayımlanmıştır (The 
Medico-Philosophical Controversy Be- 
tıveen İbn Butlân ofBaghdad and İbn Rıd¬ 
van ofCairo, Kahire 1937). İbn Butlân’ın 
Kahire'yi terkettikten sonra yazdığı Vak- 
c atü'l-etıbbâ J adındaki son cevabı ise gü¬ 
nümüze ulaşmamıştır (£/ 2 [İng.], III, 741). 
6. Makale fi'l-kurbâni'l-mukaddes. Ev- 
haristiya âyini ve mayasız ekmek hakkın¬ 
da İstanbul patriğinin isteği üzerine 446 
(1054) yılında yazdığı bir eser olup G. Graf 
tarafından Oriens Christianus dergisin¬ 
de tanıtılmıştır (XXXV (1938), s. 46-70, 
175-191). 7. İbn Butlân, Büveyhîler devri 
devlet adamlarından Hilâl b. Muhassin es- 
Sâbî'nin isteği üzerine Bağdat-Kahire se¬ 
yahatinin izlenimlerini yazmış, bu zatın 
oğlu olan Muhammed de bu eseri Kitâ- 
bü'r-Rebf adlı çalışmasına almıştır. İb- 
nü’l-Kıftî’nin anılan kitaptan bu seyahat- 
nâme hakkında fikir verecek kadar uzun 
alıntılarda bulunduğu görülür (İhbârü’l- 
c ulemâ\ s. 193-195). Halep, Antakya, Laz- 
kiye ve diğer şehirler hakkında değerli 
izlenimler ihtiva eden bu alıntılar Guy le 
Strange tarafından İngilizce’ye (Palestine 


under theMuslims, London 1890, s. 370- 
375), İngilizce’den de R. Röhricht tarafın¬ 
dan Almanca’ya (Geschichte des ersten 
Krcuzzuges, Insbruck 1901, s. 242-246) ter¬ 
cüme edilmiştir (EP |İng.|, 1 11/2 , s. 741). 

İbn Ebû Usaybia, İbn Butlân’ın başka 
eserlerini de zikretmektedir ( c Uyûnü’l- 
enbâ\ s. 328). İbn Butlân’a nisbet edilen 
c Umdetü't-tabîb fî ma c rifeti’n-nebât 
li-külli lebîb adlı eserin ise ona ait olma¬ 
dığı anlaşılmıştır (E/ 2 |İng.|, 1II/2, s. 741; 
krş. Hüseyin Saîd Küûr, IH 11985], s. 301; 
DİA, VIII, 56). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Gazzâlî, İhya ’ (Beyrut), I, 4; Ûsâme b. Münkız. 
el-Ptibâr (nşr. Philip K. Hitti), Princeton 1930, s. 
237-240; İbnü'l-Kıftî. İhbârü’l-'ulemâ \ s. 192- 
208; İbn Ebû Usaybia, ‘ Uyûnü’l-enbâ‘, s. 325- 
328; İbn Fazlullah el-Ömerî, Mesâlik, IX, 234- 
235; Brockelmann, GAL, 1,636; Suppl., 1, 885; I. 
Krachkovsky, Târîhu’l-edebi’t-coğrâfiyyi’l-Ara- 
bî (trc. Selâhaddin Osman Hâşim), Moskova 
1957, I, 261-262; tiâme-i Dânişuerân-ı Nâsırî, 
Kum 1959, 11, 279-300; Ullmann, Die Medizirı, 
s. 224-225; Sarton, Introduction, i, 730-731; 
Kemâl es-Sâmerrâî. Muhtasaru tânhi’t-tıbbi’l- 
‘ Arab'ı , Beyrut 1404/1984, 1, 569-577; Selmân 
Katâye, “el-Bilâf beyne tabîbeyni'Arabiyyeyn 
el-Muhtârb. Butlân ve'Alî b. Rıdvan”, MMMA 
(Kahire), XX1V/1 (1978), s. 99-115; Hüseyin Saîd 
Küûr, “Şahşiyyetün müte £ addidetü1-vücûh: et- 
Tabîb İbn Butlân”, Rauliyyât: fer’i'l-edebi’l- 
Arabiyye, III, Beyrut 1985, s. 299-307; H. D. 
Isaacs, “The Physicians Dinner Party By ibn 
Butlân", JRAS (1987), s. 117-118; J. Schacht. 
“ibn Butlân”, El 2 (ing.), 111, 740-742; Muham¬ 
med Âsaf Fikret. “İbn Butlân”, DMBİ, III, 119- 
120; Roger Amaldez, “ibn Butlân", Encyclopae- 
dia of the History of Science, Technology and 
Medicine in Non-Western Cultures, Dordrecht 
1997, s. 417-418; S. Maqbul Ahmad, “Coğraf¬ 
ya”, DİA, VIII, 56. m 

ra Esin Kâh\a 


İBN BÜCEYR 
(bk. BÜCEYRÎ). 


İBN BÜLBÜL 
(bk. İSMAİL b. BÜLBÜL). 


~1 

J 


İBN BÜRD el-ASGAR 

(ji-öVl ij> jjd) 

Ebû Hafs Ahmed b. Muhammed 
b. Ahmed b. Bürd el-Asgar 
(ö. 445/1054) 

Endülüslü şair, kâtip ve vezir. 


395 (1005) yılı civarında Kurtuba’da 
(Cordoba) doğdu. Hayatının ilk dönemle¬ 
rini, Dîvân-ı İnşâ reisi ve vezir olan dede¬ 
si İbn Bürd el-Ekber’in yanında geçirdi. 


Edebiyat, sanat ve yazı üslûbu konuların¬ 
da ilk dersleri ondan aldı. Siyasî huzursuz¬ 
luklar yüzünden Kurtuba sarayındaki gö¬ 
revini bırakmak zorunda kalan dedesiyle 
birlikte Sarakusta’ya (Saragossa) göç etti 
(416/1025). İki yıl sonra dedesi ölünce Sa- 
rakusta’dan ayrılıp Dâniye’ye (Denia) gitti. 
Burada Dâniye ve Doğu Cezayir Emîri Mü- 
câhid el-Âmirî’nin emrine girdi. 426’da 
(1035) ailesiyle birlikte Kurtuba’ya dönen 
İbn Bürd, Vezir İbn Şüheyd el-Eşcaî’nin 
hizmetine girdi. Vezir Ebü’l-Velîd İbn Zey- 
dûn’la da bu sırada tanıştı. İbn Zeydûn, 
zamanından şikâyet ettiği meşhur kasi¬ 
desini o sıralarda tutuklu bulunduğu Kur¬ 
tuba zindanından İbn Bürd’e göndermiş 
olmalıdır. İbn Bürd, Kurtuba’dan ayrıldık¬ 
tan sonra gittiği Meriye’de (Almeria) Mu‘- 
tasım b. Sumâdıh et-Tücîbfnin veziri oldu. 
Bu görevini vefatına kadar sürdürdü. 

Dedesiyle aynı ismi taşıdığından kendi¬ 
sine İbn Bürd el-Asgar denmesine rağ¬ 
men bazı edebiyat tarihçileri bu hususta 
yanılgıya düşmüşlerdir. Meselâ Fransız 
Henri Peres dedesinin yazdığı hilâfet ahid- 
nâmesini ona nisbet etmiştir (bk. bibi.). A. 
R. Nykl, Hispano-Arabic Poetry (Balti¬ 
more 1946) adlı eserinde ikisini aynı kişi 
kabul ederek bir başlık altında ele almış¬ 
tır. İbn Abbâd tarafından düzenlenen, 
dedesinin adının karıştığı bir komplo¬ 
nun onun biyografisinde zikredilmesi de 
(£/ 2 |İng.|, III, 740) ikisinin birbirine ka¬ 
rıştırılmasından kaynaklanan bir yanlış¬ 
lıktır. 

Eserleri. Edebî alanda döneminin ta¬ 
nınmış bir otoritesi ve şairi olarak kabul 
edilen İbn Bürd el-Asgar’ın eserlerinin ço¬ 
ğu günümüze kadar gelmemiştir. Ona ait 
bazı şiir parçaları İbn Bessâm’ın ez-Zâ- 
hîre ’si başta olmak üzere bazı edebiyat 
ve biyografi kitaplarında yer almaktadır. 
Hakkında bilgi bulunan eserleri ise şun¬ 
lardır: 1. es-Seyf ve'l-kalem ve'l-müfâ- 
haıe beynehümâ (Risâletü’s-seyf ve’l- 
kalem). Mücâhid el-Âmirî’ye takdim edi¬ 
len bu risâlede kılıçla kalem arasında ge¬ 
çen bir münazara anlatılmıştır. Emîre bir 
methiye ile biten risâlenin bu konuda 
yazılan ilk eser olduğu kaydedilmekte¬ 
dir (Abdülvehhâb b. Mansûr, III, 93-94). 
Fernando de la Granja, İbn Bürd’ün bu 
risâlesiyle güle dair bir risâlesini kısmen 
tercümelerini de vererek tanıtmış, İbn 
Bürd’ün hayatı ve Risâletü's-seyf ve’l- 
kalem ’in Arap edebiyatı ve diğer edebi¬ 
yatlara etkisi üzerinde de durmuştur (bk. 
bibi.). 2. Sırrü’l-edeb ve sebkü'z-zeheb. 
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İbn Bürd, Meriye Emîri Ma‘n b. Sumâ- 
dıh'a takdim etmek için yazdığı bu ese¬ 
rinde edebî sanatlar ve inşâ kuralları ile 
dostluk, vefa, güven, şükür, hamd, kitap, 
kalem tasvirleri gibi çeşitli konuları sa¬ 
natlı nesirle anlatmıştır (İbn Bessâm, I, 
487-505). Eserin, İbn Hazm'ın el-Ahlâk 
ve's-siyer’\ tarzında bir risâle olduğu 
kaydedilmektedir (El 2 [İng.], III, 740). 3. 
er-Risâletü'l-bedfa fî tafzîli ühebi’ş- 
şâ 2 ‘alcfmâ yüfteıeş mine’l-vitâ\ İbn 
Bürd’ün, tevazu ve sıcaklık sembolü ola¬ 
rak gördüğü koyun postunun diğer yay¬ 
gılara üstünlüğünü anlattığı edebî bir 
eserdirfibn Bessâm, I, 531-535). 4. Risâle 
ü’n-nahle. Arapça hurma isimlerinden, 
çeşitlerinden, hurmayla ilgili atasözü ve 
şiirlerden söz eden eser diyalog ağırlıklı 
edebî bir nesirle kaleme alınmıştır ( a.g.e., 
I, 528-531). 

Ünlü şair İbnü’r-Rûmî’nin nergisi güle 
tercih ettiği ve bu iki çiçeği diyalog halin¬ 
de konuşturduğu risâlesine reddiye şek¬ 
linde nazîre yazan ilk edîbin İbn Bürd el- 
Asgar olduğu kaydedilmektedir (Peres, 
eş-ŞFrü’l-Endelüsî, .s. 167). Yâküt el-Ha- 
mevî ve daha sonraki bazı müellifler tef¬ 
sire dair et-Tafşîl veet-Tahşîl adlı iki ese¬ 
ri İbn Bürd el-Asgar’a isnad etmişlerdir 
(Mu'cemü7-üdeöâ I , V, 41). Ancak bunların 
Ebü'l-Abbas Ahmed b. Muhammed el- 
Mehdevî’ye (ö. 440/1048 [?]) ait olduğu ve 
biyografilerinin ardarda gelmesi sebebiy¬ 
le Yâküt tarafından karıştırıldığı ileri sü¬ 
rülmüştür (Abdülvehhâb b. Mansûr, III, 
95). 
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Sİ Musa Yildiz 


İBN CÂBİR 

Ebû Abdillâh Şemsüddîn 
Muhammed b. Ahmed 
b. Alî b. Câbir el-Hewârî 
el-Endelüsî el-Mâlikî 
(ö. 780/1378) 

Hz. Peygamber’in methine dair 
el-Hulletü ’s-siyerâ 2 adlı 
manzumesiyle tanınan 
Endülüslü şair. 

L J 

698’de (1299) Meriye'de (Almeria) doğ¬ 
du. Burada Ebü’l-Hasan Ali b. Muham¬ 
med b. Ebü’l-Ayş'tan (Yaîş) Kur’ân-ı Ke¬ 
rîm ve nahiv, Ebû Abdullah Muham¬ 
med ez-Zevâvî’den hadis, Ebû Abdullah 
Muhammed b. Saîd er-Rundî'den Mâli- 
kî fıkhı okudu. 738’de (1338) hacca git¬ 
mek üzere Endülüs’ten ayrıldı. Yolda ha¬ 
yatının sonuna kadar dost ve arkadaş 
olarak yaşayacağı âlim, şair ve edip Ebû 
Ca’fer er-Ruaynî ile tanıştı. Gittikleri her 
şehirde aynı hocalardan ders alan İbn 
Câbir iie Ruaynî, “a‘mâ ve basîr” adıyla 
anılan bir ikili oluşturdular. Ruaynî, şai¬ 
rin şiirlerini kendisinden dinleyerek riva¬ 
yet ettiği gibi el-Hulletü's-siyerâ 5 adlı 
ünlü bedîiyyesini de şerhetti. İbn Câbir, 
Mısır’da bir süre kalarak Ebû Hayyân el- 
Endelüsî’den dil ve edebiyat dersleri al¬ 
dı. Hac dönüşü (741/1340) Dımaşk’a git¬ 
ti. Burada Yûsuf b. Abdurrahman el-Miz- 
zî, İbn Kâmyâr ve Muhammed b. İbra¬ 
him el-Cezerî’den hadis (İbn Hacer, III, 
340), Ba’lebek’te Fâtıma bint Mûsâ b. 
Muhammed el-Yûnînî'den kıraate dair 
eş-Şâtıbiyye adlı eseri okudu. Hocası 
Mizzî’nin vefatından sonra 743 (1342) yı¬ 
lında Halep’e geçti ve orada ders ver¬ 
meye başladı. Gerek öğretim hayatın¬ 
daki başarısı, gerekse güçlü şiirleri çağ¬ 
daşı bazı âlim ve ediplerin ilgisini çekti. 
İbn Fazlullah el-Ömerî, İbn Câbir’le gö¬ 
rüşmek istediği halde bir türlü kısmet 
olmadığını söyler ( Mesâlik, XI, 504; Süyû- 
tî, I, 34). Safedî ise Halep’te görüşüp şiir¬ 
lerini dinlediği İbn Câbir’in güçlü bir şair 
olduğunu, daha sonra kendisiyle mektup¬ 
laştığını bildirir (el-Vâfı, 11, 157-158). 

İbn Câbir, daha sonra Halep’ten ayrıla¬ 
rak Sümeysât (Samsat) yakınındaki el-Bî- 
re’ye (Birecik) yerleşti ve ömrünün sonu¬ 
na kadar burada kaldı. Artukoğulları sul¬ 
tanlarıyla ilişki kurdu, onlara kasideler 
yazdı, kendilerinden büyük maddî destek 
gördü. 780’de (1378) el-Bîre’de vefat etti. 


Ğâyetü'n-rıihûye fî tabakâti'l-kurrâ 2 
adlı eserin müellifi İbnü’l-Cezerî ile Sıbt 
İbnü’l-Acemî lakabı ile tanınan Burhâned- 
din el-Halebî gibi ilim adamları onun öğ¬ 
rencileri arasında yer alır. 

Eserleri. Şiiri İlmî konuların anlatımın¬ 
da bir vasıta olarak da kullanan ve bu tarz¬ 
da birçok didaktik manzumesi bulunan 
İbn Câbir’in hemen tamamı manzum olan 
eserlerinin başlıcaları şunlardır: 1. el-Hul- 
letü's-siyerâ 2 fî medhi hayri'l-verâ 2 . 
Hz. Peygamber için yazılmış, edebî sanat¬ 
larla örülü eser “bedîiyye” türü kasidele¬ 
rin ilklerinden olup Bedî c iyyetü'l-‘um- 
yân ve el-Bedfiyye fî medhi hayri'l- 
beriyye adlarıyla da anılır. 177 beyitten 
ibaret olan kasidede şair elli bir bedîî 
sanat kullanmıştır. Şair tarafından şer- 
hedilen kaside Abdullah Muhlis (Kahire 
1348) ve Ali Ebû Zeyd (Beyrut 1405/1985) 
tarafından neşredilmiştir. Arkadaşı Ebû 
Ca’fer er-Ruaynî'nin Tırâzü’l-hulle ve şi- 
fâ’ü'l-ğulle adıyla kaleme aldığı şerhi Re- 
câ es-Seyyid el-Cevherîyayımlamıştır (İs¬ 
kenderiye 1410/1990). Bu şerhi Muham¬ 
med b. İbrâhim el-Biştekî el-Müntekâ 
adıyla ihtisar etmiştir. 2. Kaşîde fî es- 
mâ 2 i süveri'l-KuHân. Kâdî İyâz’ın sûre¬ 
lerin isimlerinden tevriye yoluyla söz et¬ 
tiği uzun bir hutbesinden esinlenilerek 
nazmedilmiş olan kasidede asıl konu Hz. 
Peygamber ve aşere-i mübeşşerenin met¬ 
hidir. Makkarî altmış beş beyitlik kaside¬ 
nin tamamını nakletmiştir ( Nefhu’t-tîb, 
VII, 324-336). Birçok şairin nazireler yaz¬ 
dığı bu kaside N. Ali - M. Sîret tarafından 
Kasîde-i Bedîiyye adıyla Türkçe'ye çev¬ 
rilmiştir (Nûreddin Ali - Mustafa Sîret, I, 
10-24; 11-111, 16-32). 3. Kaşîde fîmediıi'n- 
nebî. Ahmed b. Abdülmün’im ed-Demen- 
hûrî’nin (ö. 1192/1778) Sebîlü'r-reşâd ilâ 
nef c i'l- c ibâd adlı eserinin (Kahire 1305) 
sonunda yayımlanmıştır. 4. Hilyetü'l-fa- 
şîh fî nazmı (’l-Faşîh) mâ câ 2 e fi'l-Faşîh. 
Sa’leb’in lugata dair el-Faşîh adlı eseri¬ 
nin manzum hali olan eser 747 (1346) yı¬ 
lında el-Bîre'de tamamlanmış olup 1680 
beyit ihtiva eder. 5. el-Minha fi'htişâ- 
ıi'1-Mülha. Harîrî'nin gramere dair M ül- 
hatü'l-Frâb adlı manzum eserinin yine 
manzum olarak ihtisarı olup Minhatü'l- 
frâb ve sinhatü'l-âdâb adıyla da anılır 
(Paris Bibiiotheque Nationale Ktp., nr. 
329/5). İbn Câbir daha sonra bu manzu¬ 
mesini şerhetmiştir (Brockelmann, GAL, 
11, 15). 6. Vesîletü'l-âbık fî esmâ 2 i’ş- 
şahâbe ve't-tâbFîn c alâ mâ zekere- 
hû Ebû Nu c aym. Ebû Nuaym el-İsfa- 


384 

Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 




İBN CÂMİ' 


hânî’nin Hilyetü'l-evliyâ* ve tabakâ- 
tü'l-aşfiyâ’ adlı eserinde zikredilen sahâ- 
be ve tabiîn isimlerinin manzum hale ge¬ 
tirilmiş şeklidir. Bu sebeple eser Nazmü 
ricali Hilyeti'l-evliyâ’ adıyla da anılır. 

7. Nefâ’isü'l-mülah ve ‘arâ’isü'l-mi- 
dah (Dîuânü’l-Heuuârî). Hz. Peygamber 
ve Ehl-i beyt’ine dair kasidelerden oluşur. 

8. c Umdetü'l-mütelaifız fî nazmı Kifâ- 
yeti’l-mütehaffız. İbrâhim b. İsmâil İb- 
nü'\-EcdâbVninKifâyetü’l-mütehaffız 
ve nihâyetü'l-mütelaffız adlı lügatinin 
manzum halidir. İbn Câbir'den başka iki 
âlim daha ( Ebû Abdullah Şehâbeddin Mu- 
hammed b. Ahmed el-Huveyyî [ö. 693/ 
1294] ve Ebü'i-Fidâ İmâdüddin İsmâil b. 
Muhammed el-Ba'lî|ö. 764/13631) bu eseri 
nazma çevirdikleri için bazan İbn Câbir’le 
karıştırılmaktadır (M. Sıddîk Haşan Han, 
s. 482-483; Ahmed eş-Şerkâvî İkbal, s. 154, 
159). 9. Kaside mîmiyye fi'z-zâ’ ve'd- 
dâd. Ebû Ca‘fer er-Ruaynî tarafından 
şerhedilmiştir. 10. Gâyetü'l-merâm fi 
teşlîşi'l-kelâm. Bir harfinin harekesinin 
değişmesiyle üç türlü okunan ve buna 
göre farklı anlamlara gelen kelimelere 
dair 272 beyitlik bir kasidedir. 11. Tuhfe- 
tü'l-akrân fîmâ kurfe bi't-teşlîş min 
hurûfi'l-Kur'ân. el-Bîre’de 745'te (1344) 
nazmedilen kıraate dair bir kasidedir. 12. 
er-Ravzü'l-memtûr fî nazmi'l-makşûr 
(el-Makşûrve’l-memdûd). 296 beyitlik bu 
kaside muhtemelen Kaside fî medhi'n- 
nebî ile aynı eserdir. 13. Şelâşü kaşâ’id. 
Hz. Peygamber'in methine dair olan bu 
üç kaside olup şiir hakkında teknik açık¬ 
lamalar da ihtiva eder. 

Bunların dışında şu eserler de İbn Câ- 
bir’e aittir: Kitâbü'l-Gayn fîmedhi sey- 
yidi'l-kevneyn, Kaside fî medhi'l-Me- 
dîne (on sekiz beyitlikbir kasidedir), Risâ- 
le fi's-sîre ve mevlidi’n-nebî, el-Mak- 
şadü'ş-şâlih fî medhi'1-Meliki'ş-Şâlih, 
Manzume fi'n-nahv, el-Kelâm ( alâ uşû- 
li'I- c ilm bi'l-menâm, Şarîhatü'l-hak (di¬ 
vanından alınmış bir şiirdir), Şerhu Elfiy- 
yeti İbn Mâlik (756'da 11355] Mekke'de 
yazılmıştır), Şerhu Elfiyyeti İbn Mu c - 
tî (eserlerinin yazma nüshaları için bk. 
Brockelmann, GAL, 1,445; 11, 14-15; Suppl, 
1, 182, 541,617; II, 6). 

el-Mi'yâr fî nakdi'l-eş c âr adlı eser, 
Abdullah Muhammed Süleyman Hindâvî 
neşrinde (Kahire 1408/1987) Ebû Abdul¬ 
lah Cemâleddin Muhammed b. Ahmed 
el-Endelüsî’ye ait olarak gösterilmiştir. 
Muhammed Zağiûl Sellâm ile M. Rıdvân 
ed-Dâye’nin anılan eseri İbn Câbir'e nis- 
betleri isim benzerliğinden kaynaklanmış 
bir iltibas olmalıdır. 
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İIKİ Hulûsİ Kiliç 

İBN CÂMİ‘ 

(<wl> Oi’) 

Ebu 1-Kâsım İsmâîl 
b. Câmi‘ b. Abdillâh 
(ö. 192/808) 

Abbâsîler döneminin en tanınmış 
musikişinas ve mugannilerinden. ^ 

Mekke’de doğdu. Kureyş kabilesinin 
Sehm koluna mensup olup büyük dedesi 
Muttalib b. Ebû Vedâa Mekke’nin fethi 
sırasında İslâmiyet’i kabul etmişti. İbn 
Câmi’ henüz küçük yaşta iken babası ölün¬ 
ce annesi, Siyyât diye tanınan devrin ün¬ 
lü mûsikişinas ve mugannisi Abdullah b. 
Vehhâb ile evlendi. İlk mûsiki derslerini, 
Siyyât ile devrin önemli mûsiki ekollerin¬ 
den “Eski Hicaz mektebi”nin temsilcisi 
Yahyâ el-Mekkî’den aldı. Meşhur mûsiki- 
şinaslardan İbrâhim el-Mevsılî ve Füleyh 

b. Ebü’l-Avrâ ders arkadaşlarındandır. İbn 
Câmi' Kur’an’ı ezberledikten sonra dinî 
ilimlerde kendini yetiştirerek özellikle fı¬ 
kıh ve hadiste söz sahibi oldu. Abbâsî Ha¬ 
lifesi Mehdî-Billâh zamanında (775-785) 
Siyyât ile birlikte Bağdat'a gitti. Halifeden 
büyük ilgi görerek kısa zamanda saray 
mugannileri arasında yer aldı. Bu devre 
onun hayatında bir dönüm noktası olmuş, 
önceleri dindarlığı ve takvâsı ile tanınır¬ 
ken Bağdat’ta bütün vaktini içki ve eğ¬ 


lence meclislerinde geçirmeye başlamış, 
kumara alışmıştır. İzinsiz olarak veliaht 
Mûsâ el-Hâdî’nin meclislerine katıldığı 
için Halife Mehdî onu saraydan uzaklaş¬ 
tırdı. Bunun üzerine İbn Câmi’ Mekke’ye 
dönmek zorunda kaldıysa da Mehdî’nin 
ölümünden sonra oğlu Mûsâ el-Hâdî’nin 
kısa hilâfeti sırasında (785-786) eski gö¬ 
revine döndü. Halifeden aldığı büyük câ- 
izelerle yeterli miktarda servete sahip 
olunca sade hayat yaşamak üzere Mek¬ 
ke’ye gitti. Fakat cömertliği sebebiyle elin¬ 
deki serveti tüketince Hârûnürreşîd’in hi¬ 
lâfeti döneminde (786-809) yeniden Bağ¬ 
dat’a giderek saraydaki görevine başladı. 
İbrâhim el-Mevsılî, Muhârik, Zelzel, Amr 
el-Gazzâl, Allûye gibi mûsikişinasların yer 
aldığı bu saray topluluğunda İbn Câmi’ 
ile İbrâhim el-Mevsılî arasında ortaya çı¬ 
kan rekabet devrin mûsiki hayatına bir 
canlılık kazandırmıştır. Bu rekabet, sara¬ 
yın diğer mûsikişinaslarının da katılması 
ile iki karşı grubun meydana gelmesine 
sebep oldu. O dönemde oğlu İshakel-Mev- 
sılî, Zelzel ve Muhammed er-Ref gibi mû- 
sikişinaslarca desteklenen İbrâhim el- 
Mevsılî klasik ekolü; başta Muhârik, Akid 
ve öğrencisi Denânîr olmak üzere birçok 
mûsikişinasın desteklediği İbn Câmi’ ise 
romantik ekolü temsil ediyordu. Mugan¬ 
ni ve bestekâr İbrâhim b. Mehdî de İbn 
Câmi’i desteklemiştir. İbn Kesîr, İbn Câ- 
mi’in 192 (808) yılında vefat ettiğini kay¬ 
deder ( el-Bidâye,X , 208). 

Mûsikişinaslığı yanında aynı zamanda 
bir İslâm hukukçusu kabul edilen İbn Câ- 
mi’in hayatının bir döneminde, cuma gün¬ 
leri mescidde sabah namazını kıldıktan 
sonra cuma namazı vaktine kadar Kur’an’ı 
hatmettiği ve halkın hatim bitmeden cu¬ 
ma namazını kılmayıp onu dinlediği riva¬ 
yet edilir. Ayrıca bazı kaynaklar, İbn Câ- 
mi’in Bağdat'ta Kadı Ebû Yûsuf ile sohbet 
ettiğinden söz etmektedir. Buna göre İbn 
Câmi’e birtakım sorular soran Ebû Yûsuf 
ondan beklemediği şekilde cevaplar ala¬ 
rak bilgisine hayran kalmıştır. Ancak er¬ 
tesi gün yine bir araya geldiklerinde bazı 
kimseler kendisine konuştuğu kişinin mu¬ 
ganni İbn Câmi’ olduğunu söyleyince Ebû 
Yûsuf ona karşı tavrını değiştirir. Bunu 
farkeden İbn Câmi’, duygularını şiirle ifa¬ 
de etmenin bir sakıncası olup olmadığını 
Ebû Yûsuf’a sorar. Ebû Yûsuf da şiir oku¬ 
manın günah sayılmadığını belirtir. Bu¬ 
nun üzerine İbn Câmi’ bir beyit okur ve 
kalbe daha kolay ulaşması ve kulağa hoş 
gelmesi için şiiri sesiyle süsleyip güzelleş¬ 
tirdiğini söyler. 

el- c İkdü'l-ferîd'de İbrâhim el-Mevsı- 
lî’nin mûsiki bilgisiyle tanındığı, İbn Câ- 
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mi‘in ise nağme ve ses yönünden döne¬ 
min en önde gelen sanatkârlarından ol¬ 
duğu belirtilmektedir. Hârûnürreşîd, ney¬ 
zen Barsûmâ'dan İbrâhim el-Mevsılî ve 
İbn Cami' arasında bir mukayese yapma¬ 
sını istemiş, Barsûmâ da İbrâhim'i içeri¬ 
sinde her türlü meyve ve kokuların bu¬ 
lunduğu bir bahçeye ve İbn Câmi’i de bal 
kâsesine benzetmiştir. 

İbn Câmi\ Hârûnürreşîd’in isteği üzeri¬ 
ne İbrâhim el-Mevsılî ve Füleyh b. Ebü’l- 
Avrâ ile birlikte el-Mfetü'ş-şavti'l-rnuh- 
târe adıyla 100 şarkı sözünü toplayan bir 
antoloji kaleme almış, ancak İsfahânî'nin 
Kitâbü'l-Eğânısmde bazı güftelerine yer 
verdiği bu eser günümüze ulaşmamıştır. 
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İSli Ahmet Hakki Turabİ 

İBN CEBİROL 

(J3j*=r o?') 

Ebû Eyyûb Süleyman b. Yahya 
(ö. 450/1058) 

İspanya’da yaşayan 

^ yahudi filozof ve şair. ^ 

411 (1020-21) yılında İspanya'nın Mâle- 
ka (Malağa) şehrinde doğdu. Yahudi litera¬ 
türünde Şelomoh ben Yehudâh, Batı lite¬ 
ratüründe Solomon ben Judah, Salomon 
İbn Gabirol olarak tanınmakta, Latince ya¬ 
zılarda Avicebron, Avengebirol, Avengeb- 
rol, Avencebrol ve Avicebrol şeklinde geç¬ 
mektedir. Hayatına dair bilgilerin te¬ 
mel kaynağı kendi şiirleridir; yine haya¬ 
tıyla ilgili bazı ayrıntılar Ortaçağ müslü- 
man düşünürlerinden Sâid el-Endelüsî 
ile yahudi filozof Moses İbn Ezra’nın ça¬ 


lışmalarında mevcuttur. Öte yandan So¬ 
lomon MunkMelanges de philosophie 
juive et arabe adlı eserinde, o güne ka¬ 
dar İbn Cebirol’ü müslüman veya hıristi- 
yan gösteren AvrupalI ilim adamlarının 
yanlışlığını ortaya çıkararak onun hakkın¬ 
da bilinmeyen pek çok konuyu aydınlat¬ 
mıştır. 

İbn Cebirol, Sarakusta'da (Saragossa) iyi 
bir öğrenim gördü. Önce babasını, ardın¬ 
dan annesini kaybetti (1045) ve onlar için 
çok sayıda mersiye yazdı. Çocukluğun¬ 
da sık sık hastalanmış, zayıf bünyesin¬ 
den, kısa boyundan ve çirkinliğinden da¬ 
ima şikâyetçi olmuştur. Kendini fizik¬ 
sel olarak çirkin bulması onun yazılarını ve 
hayatını önemli ölçüde etkilemiştir. Ha¬ 
yatının büyük bir kısmının bunalımlarla 
geçtiği anlaşılmaktadır. İbn Cebirol on al¬ 
tı yaşında manzumeler kaleme aldı, Sa- 
rakusta Hükümdarı II. Münzir’in sarayın¬ 
da yüksek dereceli bir görevli olan yahudi 
Jekuthiel (Yeqüti’el) b. İshak b. Hasan’ın 
himayesine mazhar oldu. Onu metheden 
çok sayıda şiir ve üç mersiye yazdığı bilin¬ 
mektedir. İbn Cebirol on yedi yaşına gir¬ 
diğinde kendisini himaye eden bu kişinin 
ölümüyle sosyal durumu sarsıldı, malî du¬ 
rumu da iyice bozuldu. 

104S yılından sonra Sarakusta’yı ter- 
keden İbn Cebirol’ün bu tarihten sonraki 
hayatı hakkında çok az şey bilinmekte, 
Gırnata’da (Granada) yaşadığı ve Gırnata 
sarayında 1027-1056 yıllarında vezir olan 
Samuel ha-Nagid’in himayesinde bulun¬ 
duğu sanılmaktadır. Fakat İbn Cebirol’ün 
adı geçen vezirin şiirlerini tenkit etmesi 
aralarının açılmasına sebep oldu, 1048 ve 
1049 yıllarını Nissim b. Jacob b. Şâhin 
adındaki bir şahsın himayesinde geçirdi. 
Belensiye (Vaiencia) şehrinde ölen İbn Ce- 
birol’ün ölüm tarihiyle ilgili çeşitli riva¬ 
yetler vardır. Joseph ben Zaddik ve Josef 
Sambari, yahudi takvimiyle4830’da (mi¬ 
lâdî 1070) öldüğünü naklederler. İbn Ez¬ 
ra onun otuz yaşını biraz geçmiş olarak, 
Abraham b. David ise elli yaşında öldü¬ 
ğünü söylemektedir. Bu hususta en doğ¬ 
ru bilgiyi çağdaşı olan Sâid el-Endelüsî 
vermektedir. Buna göre İbn Cebirol 450 
(1058) tarihinde ölmüştür. 

İbn Cebirol, temel felsefî görüşlerini 
Yenbû c u'l-hayât (MekorHayyim) adlı 
eserinde ortaya koymuştur. Onun felsefî 
görüşleri büyük ölçüde Yeni Eflâtuncu¬ 
luğa dayanır. Genel hatları ile felsefesinin 
fazla orijinalitesi olmamakla birlikte Yeni 
Eflâtunculuğuyorumlayışı dikkate alın¬ 
dığında kendine has bir kurgusunun bu¬ 


lunduğu söylenebilir. Diğer Yeni Eflâtun- 
cu yahudi filozoflarından farklı olarak sis¬ 
temini kurmakla yetinmez, ayrıca siste¬ 
minin temellerini güçlendirmek ve diya¬ 
lektik bir mantık vasıtasıyla öncüllerini 
doğrulamak için büyük çaba sarfeder. 
Felsefesi büyük oranda madde ve suret 
kavramlarının analizine dayanır. Her ne 
kadar bu kavramlar ondan önceki fılozof- 
larca araştırılmışsa da bunları küllî mad¬ 
de ve küllî sûretle ilişkilendiriş biçimi açı¬ 
sından kendisinden öncekilerden ayrılır 
(Guttmann.s. 102-103). 

Bütün felsefesini Tanrı’ya yönelmeye 
kılavuz olarak kurduğunu söyleyen İbn 
Cebirol’ün ilk felsefe tanımı da şüphesiz 
Tanrı'nm mahiyetiyle ilgilidir. İbn Cebirol’e 
göre ilk öğrenilmesi gereken şey Tanrı’- 
nın mahiyetinin bilinemeyeceğidir. Yeni 
Eflâtuncu sudur teorisinden hareket ede¬ 
rek insan aklının Tanrı’ya doğru ulaşabi¬ 
leceği en üst makamın “izzet tahtı” oldu¬ 
ğunu söyler; aklın bunun ötesine geçme¬ 
si imkânsızdır. Bu teoriyi kurarken Yeni 
Eflâtunculuk ve yahudi “merkebah” mis¬ 
tisizmi arasında bir uzlaştırma yaptığı 
açıktır (Baron, VIII, 82). 

İkinci olarak İbn Cebirol, madde ve sû¬ 
retle küllî madde ve küllî suret arasında 
ciddi bir ayırım yapar. Ona göre Tanrı’nın 
kendisi ilk mahiyet ve özdür. Bu ilk ma¬ 
hiyetten İlâhî irade, ondan da küllî mad¬ 
de ve küllî sûret sudûr eder. Fakat İbn Ce- 
birol’ün bazı ifadelerine göre küllî mad¬ 
de ve küllî sûret doğrudan Tanrı’nm ma¬ 
hiyetinden türemiştir; diğer bazı pasaj¬ 
lara göre ise bu iki varlık alanı birbirin¬ 
den bağımsızdır; daha sonra da akıl, ne¬ 
fis ve tabiat gibi basit cevherler ve son 
olarak da cismanî âlem gelir. Âlemdeki 
her şey bu basit cevherlerden müteşek¬ 
kildir, fakat basit cevherler de madde ve 
sûret olarak iki halde bulunur. Madde ve 
sûretin ana kaynağı esasta küllî madde 
ve küllî sûret katmanıdır. Küllî madde ve 
küllî sûret, basit cevherlerin oluşabilme¬ 
si için madde ve sûret halinde daha alt 
düzeyde zuhur eder. Bu durumda varlık 
tabakaları şöylece kurgulanabilir: En üst¬ 
te küllî madde ve sûret, sonra madde ve 
sûret, en sonda ise cevherlere özellikler 
kazandıracak şekilde madde ve sûretin 
cevherlerle karışmış hali bulunur. Cevher¬ 
lerden oluşan âlemdeki varlıkların farklı 
oluşanlarının sebebi de madde ve sûretin 
cevherlerle farklı oranlarda birleşmesi¬ 
dir. İbn Cebirol, ayrıca akıl ve nefis gibi 
cismanî olmayan cevherlerin de mânevî 
bir madde olduğunu söyler. 
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İbn Cebirol’e göre madde ve suret ba¬ 
sit bir cevher olan akılla birleşerek insanı 
oluşturur. Esasen madde ve suretin bir¬ 
leştiği cevherlerin başında akıl gelir; akıl¬ 
dan nefis sudur eder, tabiat nefisten, cis- 
manî âlem de tabiattan doğar. Eflâtun’- 
dan beri kabul edildiği üzere nefis de ken¬ 
di içerisinde üçe ayrılır; Aklî nefis, hayva- 
nî nefis, nebatî nefis. İlk nefis çeşidi in¬ 
sanlarda, İkincisi hayvanlarda, üçüncüsü 
de bitkilerde bulunur. Nefis bir nevi ha¬ 
yat kaynağıdır; bir varlığa nefsin girme¬ 
sini sağlayan aracılar ise feleklerdir. 

İbn Cebirol’ün felsefesinin ahlâkî boyu¬ 
tu Yenbû c u'I-hayât'ta ortaya çıkar. Bu¬ 
na göre insanın yaratılış amacı Tanrı’yı 
bilinebileceği ölçüde bilmek ve O’na say¬ 
gı göstermektir. Bu amaca ulaşmak için 
iki yol vardır. Birincisi, madde ve sûrette 
bulunabildiği kadarıyla İlâhî irade bilgisi¬ 
ne erişmek, İkincisi de İlâhî iradenin biz¬ 
zat insana ilham vermesidir. Birinci halde 
İbn Cebirol rasyonel, ikinci halde mistik 
pozisyonda görülür. Bu iki bilgi kaynağı 
ölümden kurtulmayı ve “hayatın kayna¬ 
ğına ulaşmayı sağlar. 

Georges Vajda ve Solomon Munk, İbn 
Cebirol hakkındaki bugünkü bilgilerle 
onun metafizik düşüncelerinin kaynak¬ 
larım kesin olarak belirtmenin mümkün 
olmadığını söylemektedir. Fakat eldeki 
bilgiler, onun felsefesinin birçok yönüyle 
ilgili kaynakları belirleme imkânı vermek¬ 
tedir. Nitekim daha önce İbn Meserre’nin 
Endülüs'te kurduğu Arap felsefe ekolü 
Yeni Eflâtunculuk yolunu tutmuş olup 
birçok eser bunu göstermektedir. Sahte 
Empedokles’in yazıları, Aristo'nun teolo¬ 
jisi ve Aristo’ya nisbet edilen illetlere dair 
bir makale bunlardan bazılarıdır. İbn Ce¬ 
birol, İbn Meserre felsefesinde bilinen 
gnostik düşünceleri ve onun tasavvuf te- 
mayüllü ekolünü aynen takip etmiştir. 

Öte yandan İbn Cebirol'ün madde an¬ 
layışı Aristo tesirini yansıtmaktadır. Fa¬ 
kat bazan maddeyi özle aynîleştirmesi, 
muhtemelen Galen’in yazıları yoluyla ulaş¬ 
tığı Stoacılar'ın tesirini düşündürmekte¬ 
dir. İbn Cebirol'ün sisteminin belirleyici 
kavramı olan mânevî madde anlayışının 
kaynağı ise Plotin’in Enneadlar' ı olabilir. 
Ancak bu eserin Arapça’ya tam bir çevi¬ 
risi yapılmamış, sadece “Yunanlı üstad”a 
nisbetle bazı bölümler tercüme edilmiş¬ 
tir. Bu sebeple İbn Cebirol’ün mânevî 
madde anlayışının kaynağı büyük bir ih¬ 
timalle, III. (IX.) yüzyılda birden çok Arap¬ 
ça tercümesi yapılan Proclus’ün Mebâ- 
di’ü eşûlûcyâ (Elemerıtatio theologica) 
adlı kitabının ilgili bölümleridir. Bu bö¬ 


lümlerde İbn Cebirol'ün görüşlerine pa¬ 
ralel görüşler bulunmaktadır. 

Ancak İbn Cebirol’ün Proclus’ten aldığı 
fikir çok sınırlıdır. Proclus maddeyi mâ¬ 
nevî ve maddî âlemlerdeki her terkibin 
esası saymakta, fakat küllî madde ve kül- 
lî suretin Allah'tan sonra basit cevherle¬ 
rin ilki olduğunu söylememektedir. Dola¬ 
yısıyla söz konusu fikrin başka bir kaynağı 
olmalıdır. Sahte Empedokles’in eserlerin¬ 
de madde ve sûretin Allah'tan sonra var¬ 
lıkların ilki olduğunu ve aklidan önce bu¬ 
lunduğunu belirten ifadeler görülmek¬ 
tedir. Şu halde bu konuda İbn Cebirol’ün 
kaynağı muhtemelen sahte Empedokles’- 
tir. Nitekim Şem Tov ben Yosef Falaque- 
ra (İbn Falaquera, Palquera), İbn Cebirol’ün 
sözde Empedokles’in düşüncelerine tâbi 
olduğunu açıkça belirtmiştir. 

İbn Cebirol, âlem hakkındaki felsefî ta¬ 
savvurlarında Endülüslü İbn Meserre eko¬ 
lünde bilinen şekliyle Yeni Eflâtunculuğun 
ana çizgisinden dışarı çıkmamıştır. Ona 
göre feyiz, aşağı kâinatın yukarı kâinattan 
sudûrunu ve ontolojik devamlılıkla eşya, 
mantıkî devamlılıkla da tasavvurat ara¬ 
sındaki irtibatı açıklar. İbn Meserre eko¬ 
lü ve Yeni Eflâtunculuk gibi İbn Cebirol de 
madde ve sûret ikilemini aşamamıştır. 
Bu durumda İslâm kültür tarihinde fel¬ 
sefî düşüncelerinin yankı yapmaması ve¬ 
ya yahudi âlimler arasındaki yerinin zayıf¬ 
lığı daha iyi anlaşılmaktadır. Ondan nak¬ 
ledilen birçok görüş onun da başkaların¬ 
dan naklettiği görüşlerdir. 

Yûsuf b. Sıddîk’ın (Joseph ben Zaddık) on¬ 
toloji alanında özellikle el-Kevnü'l-aşğar 
(Ha-Olam ha-Katan) adlı eserindeki gö¬ 
rüşleri madde ve sûret İkilisine tutunmuş 
olan İbn Cebirol’ün görüşlerini takip et¬ 
mektedir; ayrıntılarda ise İbn Sıddîk Aris¬ 
to’ya ve Ebû Bekir er-Râzî'ye daha yakın¬ 
dır. Bununla birlikte Yûsuf b. Sıddîk, İbn 
Cebirol’ün Yenbû^u'l-hayât’mdan en çok 
etkilenen yahudi filozofudur. 

İbn Cebirol kısa kasideler de yazmış 
olup her kasidenin matlamda kendisinin 
İbrânîce’deki Şelomoh ismini zikretmiş¬ 
tir. Şiirlerinin konusu, hâmileri için yazdı¬ 
ğı methiyelerle ebeveynine yazdığı mer¬ 
siyeler yanında dinî-felsefî düşünceler¬ 
den oluşmaktadır. Şahsıyla ilgili şiirlerin¬ 
de düş kırıklıklarını, mutsuzluklarını, has¬ 
talığını, arzu ve tutkularını anlatmakta¬ 
dır. Bütün şiirlerini Keter Melhut (sul¬ 
tanlık tacı) adı altında toplamıştır. Şiirle¬ 
rini Arapça ve İbrânîce yazan İbn Cebirol, 
muhteva bakımından kendinden önceki 
İspanyol-yahudi şairlerinin etkisini yan¬ 
sıtırsa da diğer pek çok meslektaşından 


farklı olarak yalın ve anlaşılır bir dil kullan¬ 
mıştır. Şiirleri hem imaj ve alegori açısın¬ 
dan hem de bilgi yönünden oldukça zen¬ 
gindir. En bariz özelliklerinden biri de aşı¬ 
rı vecd duygusudur, bununla birlikte bu 
duyguyu şiire dökerken bir hayli incelt- 
miştir. 

İbn Cebirol’e ait olduğu kabul edilen 
şiirlerin sayısı 300’ün üzerindedir. Bu şi¬ 
irler özellikle İspanyol (Seferdik) liturji (iba¬ 
det) metinleri içerisinde korunmuştur. 
Ayrıca bazı Aşkenazi (Orta Avrupa men¬ 
şeli yahudiler) ve Karai mezhebine ait li¬ 
turji kitapları da bu şiirlerin bir kısmını 
muhafaza etmiştir. Dağınık halde çeşitli 
koleksiyonlarda yer alan şiirleri, Israel Da- 
vidson’un editörlüğünde Israel Zangvvill 
tarafından bir araya getirilerek İngilizce’¬ 
ye çevrilmiştir (bk. bibi.). Farklı düşünen 
uzmanlar bulunmakla birlikte çoğunluk¬ 
la ona ait olduğu kabul edilen bazı ahlâkî 
özdeyişler de Choice of Pearls adı altın¬ 
da B. H. Asher tarafından İngilizce’ye ter¬ 
cüme edilmiştir (London 1859). Bu toplu 
çevirilerin dışında Bernard Levvis Keter 
Melhut’u The Kingly Crown adıyla İn¬ 
gilizce’ye çevirmiştir (London 1961). 

İbn Cebirol’ün şiirleri özellikle kefaret 
gününde (Yom Kipur) Seferdik sinagogla¬ 
rında hâlâ okunmaktadır. Genel yahudi 
şiirine etkisinin ne olduğu tam olarak bi¬ 
linmemekle beraber Judah al-Harisu (yak¬ 
laşık 1100'lerde yaşayan Toledolu yahudi 
şair) gibi şairlerin ona hayranlık duymala¬ 
rına bakarak İbn Cebirol’ün yahudi ede¬ 
biyatında bir hayli etkili olduğu düşünü¬ 
lebilir. 

Onun şiirleri tematik olarak dinî ağırlıklı 
olmakla birlikte bunlar muhtevanın yö¬ 
neldiği ilgi alanı açısından seküler, dinî ve 
felsefî olmak üzere üç gruba ayrılabilir. 
Seküler şiirlerinin çoğu hâmilerine yazdığı 
övgülerden oluşur. Bunlarda ayrıca yük¬ 
sek bilgisi dolayısıyla kendine de övgüler 
düzer; öte yandan fiziksel açıdan kendini 
insafsızca eleştirdiği de görülür. Hayatın 
anlamsızlığına dair yazdığı şiirler de bu 
türe dahil edilebilir. Ayrıca bulmaca tar¬ 
zında kaleme aldığı şiirleri de vardır (EJd., 
VII, 237). Dinî şiirleri çarpıcı stilde yazılmış 
olup çoğu Tanrı’ya olan özlemi dile geti¬ 
rir. Bu şiirlerin bazıları akrostiştir. Yeryü¬ 
zünün sonu hakkında kehanette bulunan 
şiirleri de mevcuttur. Felsefî şiirleri ise ço¬ 
ğunlukla Tanrı’nm yaratıcı niteliğiyle tev¬ 
hide dair özelliklerini işler. Felsefesindeki 
pek çok görüşü bu tip şiirlerinde yeniden 
ortaya çıkar. 

İbn Cebirol’ün hikmet türü şiirlerinin 
zirvesini Tanrı’nm mükemmelliğini anla- 
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tan Keter Melhut teşkil eder. Onun İbrâ- 
nî diline olan şaşırtıcı hâkimiyetini, aynı 
zamanda Kitâb-ı Mukaddes metinlerine 
dair mükemmel bilgisini ortaya koyduğu 
bu eser farklı uzunluklarda kırk fasıldan 
oluşur ve üç bölüme ayrılır. Birinci bölüm¬ 
de İlâhî sıfatlardan bahsedilir, ikinci bö¬ 
lümde kozmolojik meseleler ele alınır, 
üçüncü bölümde Tanrı’nın merhameti 
övülerek O’na yalvarılır. Bu bölüm sina¬ 
goglarda kefaret gününde düzenli ola¬ 
rak okunmaktadır. 

Şiire yakınlığından kaynaklanan alego¬ 
rik imajı İbn Cebirol’ün Eski Ahid’e bakı¬ 
şına da yansımıştır. İbn Ezra'da korunan 
birkaç referansa bakılırsa İbn Cebirol kut¬ 
sal yazıları alegorik olarak yorumlama eği¬ 
limindedir. Ona göre Tevrat'taki yeryüzü 
cennetinin adı olan Eden İlâhî bir âlem¬ 
dir; Eden bahçesi, bahçenin bitkileri me¬ 
sabesinde olan melek ruhlarıyla doludur. 
Bu bahçedeki nehir ilk maddî cevher, neh¬ 
rin dört kolu dört unsurdur; Âdem (insan) 
aklî nefis, Havva hayvanî nefistir. Keter 
Melhut 'ta Eski Ahid üzerine bazı ale¬ 
gorik yorumlar da bulmak mümkündür 
(Schlanger, s. 13-14). İbn Cebirol müslü- 
man İspanya’daki yahudi şairlerin en ön¬ 
de gelenlerinden sayılır. Şiirlerindeki gö¬ 
rüşleri Tevrat üzerinde çalışanları etkile¬ 
miştir. Aynı zamanda bazı şerhleri Tevrat 
şârihleri nezdinde yankı yapmıştır. 

Eserleri. İbn Cebirol, her ne kadar bir 
şiirinde yirmi kitap yazmakla övünürse de 
kendisine sadece iki kitap nisbet edilmek¬ 
tedir. 1. Işlâhu'l-ahlâk. İbn Cebirol’ün 
1045 yılında Sarakusta'da Arapça olarak 
yazdığı bu küçük eser, 1167’de Yehuda 
(Judah) İbn Tibbon tarafından Tikkun 
Middöt ha Nefeş adıyla İbrânîce'ye ter¬ 
cüme edilmiştir (İstanbul 1550; Riva de 
Trento 1562; Luneville 1807; nşr. N. Ba¬ 
ron, Tel-Aviv 1951). Müellifin ahlâka dair 
temel görüşleri bu kitapta yer alır. Bunun 
yanında eserde insan psikolojisiyle ilgili 
derin tahliller de vardır. Buna göre insan 
ruhu akılla paralel işlemektedir; akıl ru¬ 
hun ortaya çıktığı bir nevi mekândır. Bu 
mekândan çıkıp insan bedeniyle vücut 
bulduğunda ruh kendisiyle kendi dışında¬ 
ki âlem arasında çelişkili bir pozisyonda 
yaşar. Ruhun bu dünyadaki amacı bilgi 
ve eylem aracılığıyla yeniden akıl âlemine 
dönmek olmalıdır. Böylece İbn Cebirol ah¬ 
lâkı aklî bir temele oturtmaya çalışır. Eser, 
S. Wise tarafından Improvement ot the 
Moral Qualities adıyla Arapça metinle 
birlikte tercüme edilerek yayımlanmış 
(New York 1902), J. Lomba Fuentes tara¬ 
fından da La Correccion de los Carac- 


teres adıyla İspanyolca'ya çevrilmiştir 
(Zaragoza 1990). 2. Yenbû c u'l-hayût. İbn 
Cebirol’ün yine Arapça yazdığı eser onun 
felsefeyle ilgili temel görüşlerini içerir. 
Eserin Arapça nüshası ele geçmemiş, 
XII. yüzyılın ortalarında Tuleytulalı (Toledo) 
mütercim Hivan el-İsbânî’nin (Yohannes 
Hispanus) Dominicus Gundissalinus’un yar¬ 
dımıyla yaptığı Fons Vitae adlı Latince 
tercüme korunabilmiştir. XIII. yüzyılda 
eserin bazı bölümleri Şem Tov ben Josef 
Falaquera tarafından Arapça aslından 
Likkutim mi-sefer Mekor Hayyim adıy¬ 
la İbrânîce’ye çevrilmiştir. Albertus Mag- 
nus ve Thomas Aquinas gibi bir kısım sko¬ 
lastikler. müellifinin müslüman bir Arap 
olduğunu sandıkları Yenbvfu'l-hayât’tan 
bazı bölümler nakletmişler, bu bölümle¬ 
rin müellifinin asıl kimliği ancak XIX. yüz¬ 
yılda Solomon Munk tarafından tesbit 
edilebilmiştir. Eserin Arapça aslının elde 
bulunmaması sebebiyle tercümesinde¬ 
ki bazı kapalı ifadeleri yorumlayabilmek 
âdeta imkânsız hale gelmiştir. İbn Cebi¬ 
rol, kendi dönemindeki felsefî eserlerde 
yaygın olan telif geleneğine uyarak Yen- 
bûhı'l-hayût 'ı hoca ile öğrencisi arasın¬ 
da geçen hayalî diyalog tarzında yazmış¬ 
tır. Öğrencinin bazı hakikatleri keşfetme¬ 
si için hocasının ona yardımcı olması esa¬ 
sına dayanan Sokrat tarzının aksine Yen- 
bû c u'l-hayût’ta öğrencinin soruları ho¬ 
canın görüşlerini daha çok açmasına yar¬ 
dım eder. Bu yönden kitap Yeni Eflâtun¬ 
culuk tarzını andırmaktadır. YenbûYt'l- 
hayöt, İbn Cebirol’ün madde ve suret 
hakkındaki görüşlerini içine alan beş ma¬ 
kale ihtiva etmektedir. Birinci makale his¬ 
si idrak, madde ve suret gibi felsefî konu¬ 
lara giriş niteliğindedir. Bu makale mad¬ 
de ve sûretin fizikî cevherlerle olan mü¬ 
nasebetini de tartışmaktadır. İkinci ma¬ 
kale cismanî şekiller taşıyan mânevî mad¬ 
denin vasfını, üçüncü makale İbn Cebi- 
rol’ün ontolojisinde Tanrı ve fizik dünya 
arasında aracı var oluş biçimleri olan ba¬ 
sit cevherler konusunu, dördüncü makale 
basit cevherlerin sureti ve maddesi konu¬ 
larını araştırmaktadır. Müellif son maka¬ 
leyi suret ve maddenin kendi zatlarında 
nasıl bulundukları meselesine ayırmıştır. 
İbn Cebirol, bu makalede İlâhî irade konu¬ 
sunu araştıran bir kitap yazdığını belirt¬ 
mişse de bu kitaba ait herhangi bir bilgi 
yoktur. Yenbû c u'l-hayât’m Likkutim 
mi-sefer Mekor Hayyim başlıklı kısmî 
İbrânîce tercümesi S. Munk tarafından 
Fransızca’ya çevrilmiş (Melanges de phi- 
losophie juiue et arabe, s. 1 -148). Latince 
tercümesi olan Fons Vitae, Clemens 
Bâumker tarafından Avencebrolis Fons 


Vitae adıyla Beitrâge zur Geschichte 
der Philosophie des Mittelalters için¬ 
de neşredilmiştir (Munster 1892-1895). 
J. Schlanger de eseri Salomon ibn Ga- 
birol, Livre de la source de vie adıyla 
Fransızca’ya çevirmiştir (Paris 1970). 

Sâid el-Endelüsî’nin ona yazdığı övgü 
dolu şiirler dışında İbn Cebirol hakkında 
İslâmî kaynaklarda herhangi bir bilgi yok¬ 
tur. Onun İslâm'a dair düşüncesi de bilin¬ 
memektedir. Bu konudaki tek referans, 
İslâm’ın doğuşunu Mesîhî sona ait bir işa¬ 
ret olarak kabul ettiğine dair bilgidir. 
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İBN CEMÂA, Bedreddin 


Ebû Abdillâh Bedrüddîn 
Muhammed b. İbrahim b. Sa'dillâh 
b. Cemâa el-Kinânî el-Hamevî 
(ö. 733/1333) 

Muhaddis, fakih, müderris ve kadı. 

L J 

4 Rebîülâhir 639’da (12 Ekim 1241) Ha- 
ma’da doğdu. Bu aileden yetişen âlimler 
dedelerinden Cemâa adlı şahısların adıyla 
tanınmıştır. Muhaddis, fakih ve sûfî olan 
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babası Ebû İshak İbrâhim Beyâniyye ta¬ 
rikatının şeyhidir (Sübkî, VilI, 115). Bed- 
reddin’in oğlu İzzeddin, torunu Burhâ- 
neddin ve İzzeddin’in torunu Muhammed 
b. Ebû Bekir bu aileden yetişmiş olan en 
tanınmış âlimlerdir. Bedreddin İbn Ce- 
mâa ilk bilgileri küçük yaşta babasından 
ve onun yakını olan âlimlerden öğrendi. 
Yedi yaşında iken üstün zekâsını farke- 
den Şemseddin Mekkî b. Müsellem b. Al- 
lân el-Kaysî ile Ebü’l-Fazl İsmâil b. Ah- 
med el-Irâki, Buhârî'nin el-Edebü'l-müf- 
red’ini rivayet etmesi için kendisine icâ- 
zet verdiler. Aynı zamanda aralarında 
Ebû Şâme el-Makdisî’nin de bulunduğu 
Dımaşklı birçok muhaddisten icâzet alan 
İbn Cemâa'nın düzenli öğrenimine Ha- 
ma'da babasının müderris olduğu Be- 
şîriyye Medresesi’nde başladığı tahmin 
edilmektedir. Burada babasından ve Şe- 
refeddin Abdülazîz b. Muhammed el-En- 
sârî'den hadis dinledi, dinî ilimleri okudu. 
Şâfiî fakihi ve muhaddis Ebû Tâhir İbrâ¬ 
him b. Hibetullah b. Müslim el-Bârizî’den 
Hatıbiyye Medresesi'nde şer! ilimleri tah¬ 
sil etti ve Ebû İshak eş-Şîrâzî’nin et-Ten- 
bîh adlı eserini okudu. Ebû Amr İbn Re- 
şîk er-Rabaî'den Sahih-i Buhârî' yi riva¬ 
yet hakkını elde etti. Arap dili ve edebi¬ 
yatını İbn Mâlik et-Tâî’den okudu. Daha 
sonra Dımaşk’ta hadis öğrenimini sür¬ 
dürdü. 

İbn Cemâa, ilk seyahatini on yedi yaşın¬ 
da iken babasıyla birlikte hac amacıyla 
Mekke'ye yaptı ve orada görüştüğü âlim¬ 
lerden faydalandı. Kur’ân-ı Kerîm hıfzını 
tamamladıktan sonra 661 (1263) yılı baş¬ 
larında tahsilini ilerletmek için Mısır’a 
gitti. Reşîd el-Attâr ile Ebü’l-Hasan Ali b. 
Vehb el-Kuşeyrî el-Menfelûtî’den hadis 
öğrendi. Muînüddin Hibetullah b. Abdül- 
vâris el-Ensârî’den kıraat dersleri aldı ve 
662'de (1264) eş-Şâtıbiyye'yi okudu. Ay¬ 
rıca İbnü’s-Salâh’ın talebesi kâdılkudât 
Takıyyüddin İbn Rezîn el-Âmirî'den hadis 
dinledi, dinî ve edebî ilimlere dair birçok 
eserini kendisinden okudu. Hocaları ara¬ 
sında en çok faydalandığı bu âlimin bir 
dersinde imlâ ettiği Tamlıkçı *alâ tahkiki 
kavli'1-kû’il Zeydün kâ’imün ve kâme 
Zeydün vakarı ve işbûten adlı eserini 
istinsah ederek günümüze ulaşmasını 
sağladı (İÜ Ktp., AY, nr. 1367/2, vr. 73 b - 
77 a ). Radıyyüddin İbnü’l-Burhân el-Vâsı- 
tî, Muînüddin Ahmed b. Ali ed-Dımaşkı, 
Tâceddin Ali b. Ahmed İbnü’l-Kastallânî 
ve Kutbüddin İbnü’l-Kastallânî gibi âlim¬ 
lerden çeşitli hadis kitaplarını okudu. Mı¬ 


sırlı sûfîlerden Ebû İbrâhim İshak b. Mah- 
mûd el-Burûcirdî ve İbnü’l-Kastallânî’den 
hadis ve tasavvuf dersleri aldı. Hayatı bo¬ 
yunca tarikat erbabı ile samimi ilişkiler 
içinde oldu ve zâhidâne bir hayat yaşadı 
(Birzâlî, I, 190; Safedî, A'yânü'i- £ aşr, IV, 
208). Mısır’da sekiz buçuk yıl tahsil gör¬ 
dükten sonra, Receb669’da (Şubat 1271) 
Dımaşk yöresine hareket eden el-Meli- 
kü’z-Zâhir 1. Baybars’ın ordusunda Hısnü- 
lekrâd Savaşı’na katıldı, elde edilen zafe¬ 
rin ardından Hama’ya döndü. 669 (1271) 
yılı sonlarında Dımaşk’a gitti. İbn Cemâa, 
arkadaşı Emîr Alemüddin ed-Düveydârî 
es-Sâlihî’nin aracılığı ile müderris olarak 
görevlendirildi (Yûsufî, s. 134). et-Tuhfe 
‘ale'l-Kâfiye adlı eserini 17 Zilkade 670’- 
te (15 Haziran 1272) Âdiliyye Medresesi’n¬ 
de tamamladığına bakarak ilk müderris¬ 
lik görevine bu medresede başladığı söy¬ 
lenebilir (Abdülcevâd Halef, s. 184, 266- 
267). 670-673 (1272-1275) yıllarında Dı- 
maşk’ta çeşitli âlimlerden fıkıh ve hadis 
dersleri aldı. 14 Zilhicce 672’de (21 Hazi¬ 
ran 1274) tamamladığı Tezkiretü's-sâ- 
mi c ve'l-mütekellim îî edebi'l- c âlim 
ve'l-müte c allim adlı eseriyle öğretim işi¬ 
nin İlmî metoda göre yürütülmesi gerek¬ 
tiğine dikkat çeken İbn Cemâa, Şâban 
681’de (Kasım 1282) Kaymeriyye Medre¬ 
sesi müderrisliğine getirildi. Daha sonra 
kendisine Mescid-i Aksâ imam ve hatip¬ 
liği verildi; Ramazan 687’de (Ekim 1288) 
Kudüs kadılığına tayin edilerek bu iki gö¬ 
revi birlikte yürüttü. Üç yıl sonra Vezir 
Şemseddin İbnü’s-Sel’ûs tarafından Mı¬ 
sır kâdılkudâtlığına getirilmesi üzerine 
Kahire’ye gitti ve 14 Ramazan 690’da (10 
Eylül 1291) bu görevine başladı. Devlet 
adamları ve halk tarafından çok sevildiği 
için kendisine "şeyhüşşüyûh” unvanı ve¬ 
rildi ve aynı zamanda Ezher Camii hatip¬ 
liğiyle Sâlihiyye Medresesi müderrisliğine 
tayin edildi. Fakat 693 yılı başında (Aralık 
1293) el-Melikü’l-Eşref Halîl b. Kalavun’un 
öldürülmesinden sonra kâdılkudâtlık ve 
hatiplik görevlerinden alındı; Nâsıriyye ve 
Sâlihiyye medreselerindeki görevini ise 
zilhicce ayına (Kasım 1294) kadar sürdür¬ 
dü. Bu yıl içinde Dımaşk kâdılkudâtlığına 
getirildi; aynı zamanda Emeviyye Camii’n- 
de hatiplik, Berrâniyye (Barâniyye). Nâsıriy- 
ye-i Cevvâniyye ve Büyük Âdiliyye medre¬ 
selerinde müderrislik yaptı. Cemâziyelâ- 
hir 696’da (Nisan 1297) kâdılkudâtlıktan 
alındıysa da 15 Şâban 699’da (6 Mayıs 
1300) tekrar aynı göreve getirildi. Hatiplik 
ve müderrislik görevleri yanında, 19 Rebî- 


ülevvel 701 ’de (22 Kasım 1301) Dımaşk’ta- 
ki Sümeysâtiyye Hankahı sûfîlerinin isteği 
üzerine buraya şeyhüşşüyûh olarak tayin 
edildi (İbn Kesîr, XIV, 425). 17Safer 702’- 
de (11 Ekim 1302), Tâkıyyüddin İbn Dakı- 
kul’îd’in vefatıyla boşalan Mısır kâdılku- 
dâtlığına davet edildi. 4 Rebîülevvel’de 
(27 Ekim) ikinci defa getirildiği bu görevi 
Saray Camii’nde hatiplik, Câmiu’l-Hâkim’- 
de Şâfiîler’e müderrislik ve bir süre yap¬ 
tığı şeyhüşşüyûhluk görevleriyle birlikte 
dokuz yıl yürüttü. Bir fetvasının yanlış 
anlaşılması sebebiyle Rebîülevvel 710’da 
(Ağustos 1310) bu görevlerden alındıysa 
da (a.g.e.,XIV, 468) birkaç gün sonra Mı¬ 
sır kâdılkudâtlığı yanında Nâsıriyye Med¬ 
resesi müderrisliği, Kâmiliyye Dârülhadi- 
si şeyhliği, Tolunoğlu Camii, Sâlihiyye ve 
Nâsıriyye medreseleri müderrisliğine ge¬ 
tirildi. 

Uzun öğretim hayatı boyunca pek çok 
öğrenci yetiştiren İbn Cemâa’nın talebe¬ 
leri arasında İbn Kayyim el-Cevziyye, Ze- 
hebî, Alemüddin el-Birzâlî, Safedî, Ca’fer 
b. Sa’leb el-Üdfüvî, Bahâeddin İbn Akil, 
Ebü’l-Fidâ İbn Kesîr, Tâceddin es-Sübkî, 
Ebû Hayyân el-Endelüsî gibi âlimlerle el- 
Melikü’n-Nâsır Muhammed b. Kalavun ve 
nâibi Argun gibi idareciler sayılabilir (Bir¬ 
zâlî, I, 16-17; Abdülcevâd Halef, s. 197- 
209). Resmî görevlerine 727 (1327) yılına 
kadar devam eden İbn Cemâa Cemâziye- 
levvel 727’de (Nisan 1327) emekli oldu, fa¬ 
kat Salâhiyye Medresesi müderrisliğine 
ömrünün sonuna kadar devam etti. 21 
Cemâziyelevvel 733’te (7 Şubat 1333) ve¬ 
fat etti ve Karâfe Mezarlığı’nda İmam Şâ- 
fıî’nin kabri yakınma defnedildi. 

İbn Cemâa ibadete düşkün, tevazu ve 
vakar sahibi, herkes tarafından sayılan, 
hoşgörülü ve sabırlı bir kimse idi. Yenilik¬ 
lere ve İlmî gelişmelere açık olmakla be¬ 
raber siyasî ve İçtimaî hadiselerde daima 
hakkın üstünlüğünü gözetirdi. İbn Cemâa 
Moğol ve Haçlı saldırılarının, ayrıca küçük 
devletçiklerin birbirlerine olan düşman¬ 
lıklarının sürüp gittiği bir dönemde Mısır 
Memlükler Devleti’nin dokuz hükümda¬ 
rının idaresini yakından gördü. Kabilesi¬ 
nin geniş nüfuzundan aldığı destekle di¬ 
nî, fikrî ve İçtimaî hareketlere yön veren 
şahsiyetlerden biri oldu. 707’de (1307) 
Hanbelî fakihi Takıyyüddin İbn Teymiy- 
ye’nin, 708’de (1308) sır kâtibi Alâeddin 
İbnüî-Esîr el-Halebî’nin yargılanması da 
onun hizmet süresine rastlamaktadır (İb- 
nü'd-Devâdârî, IX, 184-185; Abdülcevâd 
Halef, s. 165-175). İbn Cemâa’nın bu yar- 
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gılamadaki tarafsızlığı ve hakkın korun¬ 
ması hususundaki ciddi tutumu İbn Tey- 
miyye tarafından takdirle anılmıştır ( Mec- 
mû c u fetâvâ, III, 234-247). 

699 yılı başlarında (Ekim 1299) Suri¬ 
ye’de bulunan Moğol Hükümdarı Gâzân 
Han’ın büyük bir ordu ile Dımaşk’a saldı¬ 
racağı haber alınınca onu bu işten vaz¬ 
geçirmek için gönderilen, aralarında İbn 
Teymiyye, Zeynüddin el-Fârikî ve Kadı 
Necmeddin İbn Sasrâ’nın da yer aldığı 
âlimler ve halkın ileri gelenlerinden olu¬ 
şan heyetin başında İbn Cemâa bulunu¬ 
yordu (İbnü'd-Devâdârî, IX, 19; Makrîzî, 1/ 
3, s. 889). İbn Cemâa bu sırada halkın sa¬ 
vaşa hazırlanmasına, âlimlerle öğrencile¬ 
rin halkla birlikte askerlik öğrenmeleri 
için medreselerin birer eğitim merkezine 
dönüştürülmesine dair hüküm çıkarmış 
(İbn Kesîr, XIV, 420; Abdülcevâd Halef, 
s. 135-138), cihad ve askerlik konusunda 
yazdığı iki eseriyle önemli bir hizmet gör¬ 
müş, valilerin ve kumandanların düşman 
karşısında birleşmelerini sağlamıştır. Ay¬ 
rıca eğitim ve öğretimle buna dair ku- 
rumların bir sisteme kavuşturulması için 
çeşitli çalışmalar yapmış ve bu konuda bir 
de eser yazmıştır. 

İbn Cemâa’nın şairlik yönü de bulundu¬ 
ğu ve bazı eserlerini manzum olarak yaz¬ 
dığı bilinmektedir. İlmî, hikemî manzu¬ 
meleriyle medih ve gazel türündeki şiir¬ 
leri oğlu İzzeddin İbn Cemâa’nın Mün- 
tehabü Nüzheti'l-elibbâ > fîmâ yürvâ 
hni’l-üdebtf adlı eserinde, ayrıca öğren¬ 
cilerinden Safedî ve Tâceddin es-Sübkî 
ile tarihçi Ebü’l-Fidâ, İbn Tağrîberdî ve 
Dâvûdî’nin eserlerinde nakledilmiş olup 
bunları bir araya getirmeye çalışan Ab¬ 
dülcevâd Halef sayılarının 300 beyte yak¬ 
laştığını söylemektedir ( el-Kâdî Bedrüd- 
dîn İbn Cemana, s. 380-407). 

Eserleri. A) Kur’an İlimleri. 1. et-Tib- 
yân fî (li-)mübhemâti'l-Kur > ân. Kur’ân-ı 
Kerîm’de çeşitli şekillerde işaret edilmek¬ 
le beraber adları belirtilmemiş kişilerle 
varlıkları nakil kaynaklardan araştırarak 
tanıtan eser (Keşfü'z-zunûn, I, 341,422; 
II, 1583; îzâhu’l-meknûn, 1, 224) 685’te 
(1286) telif edilmiş olup bir nüshası Meş- 
hed’de (Medresetü Fâzılhân) bulunmakta¬ 
dır (Âgâ Büzürg-i Tahrânî, s. 26, 27). 2. Gu- 
rerü't-Tibyân fî men lem yüsemme fi'l- 
Kur’ân. et-Tibyân’m muhtasarı olan 
eseri Abdülcevâd Halef, Madrid Escurial 
Library ve Ârif Hikmet Kütüphanesi’nde 
bulunan iki nüshasını esas alarak yayım¬ 
lamıştır (Dımaşk 1410/1990). Eserin Sü- 


leymaniye Kütüphanesi’nde (Lâleli, nr. 
256/1) Gurerü’t-Tibyân li-mübhemâti'l- 
Kur’ân adıyla kayıtlı, müellifin talebele¬ 
rinden Muhammed b. Muhammed b. Yû¬ 
suf b. Abdülvehhâb el-Hazrecî tarafın¬ 
dan 28 Zilhicce 702‘de (13 Ağustos 1303) 
Kahire’de Sâlihiyye Medresesi’nde müel¬ 
lif nüshasından istinsah edildikten sonra 
kendisine okunmuş bir nüshası daha var¬ 
dır. Gurerü’t-Tibyân üzerinde Muham¬ 
med b. Salih el-Fevzân tarafından yüksek 
lisans çalışması yapılmış (Câmiatü’l-lmâm 
Muhammed b. Suûd el-İslâmiyye), eser ayrı¬ 
ca Safvân Adnân Dâvûdî tarafından neş¬ 
redilmiştir (Cidde, ts. 1 Dârü’l-kıble]). 3. 
Keşfü’l-me c ânî c ani (fi)'l-müteşâbih mi- 
ne'l-meşânî. Kur’ân-ı Kerîm’de lafzen 
birbirine benzeyen ve mükerrer olan ke¬ 
lime ve cümlelerin anlam bakımından 
farklılıklarını ve bu benzerliğin edebî in¬ 
celiklerini ele alan eser üzerinde Abdül¬ 
vehhâb b. Abdürrezzâk Sultan tarafından 
yüksek lisans çalışması yapılmış (1405, 
Riyad Câmiatü'l-İmâm Muhammed b. Su¬ 
ûd el-İslâmiyye), Abdülcevâd Halef de ese¬ 
ri tahkik ederek yayımlamıştır ( Kahire 
1410/1990). 4. el-Fevâ’idü’l-lâ’iha min 
sûreti'l-Fâtiha. Bir nüshası Hollanda’¬ 
da Leiden Üniversitesi Kütüphanesi’nde 
(nr. 1526/5, vr. 94 a - 102 a ) bulunmaktadır 
(Hoorhoeve, s. 81; el-Fihrisü’ş-şâmil, I, 
373). S. el-Muktaş fî fevâ’idi tekrâri'l- 
kışaş (Keşfü’z-zunûn, 11, 1793; îzâhu’l- 
meknûn, 11, 547). 

B) Hadis. 1. el-Menhelü'r-revî fî c ulû- 
mi’l-hadîşi'n-nebevî. İbnü’s-Salâh eş- 
Şehrezûrî’nin ‘Ulûmü'l-hadîş ’inin ilk 
muhtasarlarından olup önemli açıklama, 
düzeltme ve ilâveler yapılarak bir mukad¬ 
dime ve dört kısım halinde düzenlenen 
eser 18 Şâban 687’de (17 Eylül 1288) Dı- 
maşk’ta tamamlanmıştır. Muhyiddin Ab- 
durrahman Ramazan tarafından tahkik 
edilen eser önce Küveyt’te (MMMA, XXI/ 
1 11395/1975], s. 29-116; XXl/2, s. 196-255), 
daha sonra Dımaşk (1406/1986) ve Bey¬ 
rut’ta ( 1990) yayımlanmıştır. Brockel- 
mann’ın Muhtaşaru akşa'l-emel ve'ş- 
şevk fî c ulûmi hadîşi'r-Resûl adıyla kay¬ 
dettiği eser de (GAL, II, 74; Abdülcevâd 
Halef, s. 253) bu kitaptır (Hâlid b. îsâ el- 
Belevî, 1, 258). el-Menhelü'r-revî’yi mü¬ 
ellifin torunu İbn Cemâa Muhammed b. 
Ebû Bekir el-Menhecü’s-sevî fî şerhi’l- 
Menheli’r-revî adıyla şerhetmiştir ( Keş¬ 
fü’z-zunûn, II, 1784; Kettânî, s. 214-215). 
2. el-İ c lâm bi-ehâdîşi’l-ahkâm. Eserde, 
Buhârî ve Müslim’in el-CâmFu ’ş-şahîh’- 


lerindeki ahkâm hadisleri seçilerek Şâfıî 
fıkhının önemli kitaplarından Ebû İshak 
eş-Şîrâzî’nin et-Tenbîh ’inin konu başlık¬ 
larına göre düzenlenmiştir. Kaynaklarda 
adından söz edilmeyen eserin Süley- 
maniye Kütüphanesi’nde bulunan tek 
nüshası (Esad Efendi, nr. 271/1), muhte¬ 
melen yazarın öğrencilerinden olan Mû- 
sâ b. Sinân b. Mes’ûd b. Şibl b. Mahmûd 
el-Ca‘ferî tarafından 10 Rebîülevvel 725’- 
te (24 Şubat 1325) istinsah edilmiştir. 3. 
Muhtaşaru Şahîhi’l-Buhârî. el-Tenkih 
min ehâdîşi Câmi c i’ş-şahîh adıyla da 
anılan (İzzeddin İbn Cemâa, Fehrese, vr. 
9 b ). Eserdeki hadisler tekrarlar ayıklanıp 
senedler çıkarılmak suretiyle fıkıh konu¬ 
larına göre düzenlenmiştir. İbn Cemâa’- 
nın hayatına dair kaynaklarda zikredilme¬ 
yen eserin Dublin Chester Beatty’de bu¬ 
lunan (Arberry, nr. 5042) nüshası esas alı¬ 
narak Ali Hüseyin el-Bevvâb tarafından 
yayımlanmıştır (Riyad 1412/1992). 4. Mü- 
nâsebâtü terâcimi’l-Buhârî li-ehâdîşi’l- 
ebvâb. Şahîh-i Buhârî ’deki konu baş¬ 
lıkları ile bu başlıklar altında yer alan ha¬ 
disler arasındaki münasebeti açıklayan 
eser Ali b. Abdullah ez-Zeyn tarafından 
yüksek lisans tezi olarak tahkik edilmiş 
(Riyad 1404/1984) ve Muhammed İshak 
İbrâhim es-Selefî tarafından çeşitli not¬ 
larla birlikte Münâsebâtü terâcimi'l- 
Buhârî adıyla yayımlanmıştır (Bombay 
1404/1984). 5. el-Fevâ’idü'l-ğarîzetü'l- 
müstenbata min hadîsi Berîre. el-Fe- 
vâ’idü'l-ğarîze fî ehâdîşi Berîre adıyla 
da kaydedilen (Ebü’l-Yümn el-Uleymî, s. 
480) eserde, Hz. Âişe’nin âzatlı câriyesi 
Berîre’nin hürriyetine kavuştuktan son¬ 
ra kocasından ayrılması hadisesinin (bk. 
berîre) 300 kadar dinî hükmün elde 
edilmesine imkân verdiği belirtilmekte¬ 
dir. Bağdatlı İsmâil Paşa eserin bir nüsha¬ 
sının Zeytûne Kütüphanesi’nde bulundu¬ 
ğunu belirtmiş (îzâhu’l-meknûn, II, 208), 
Ziriklî de Dımaşk’taki el-Mektebetü'l-Ara- 
biyye’de eserin bir kısmının mevcut oldu¬ 
ğunu kaydetmiştir (el-AHâm, V, 298). 6. 
el-Erba c ûne hadisen tüsâhyye (el-Er- 
ba'ûne’t-tüsâHyyetü’l-isnâd). Hz. Pey¬ 
gamberden müellife kadar dokuz râvi- 
den oluşan bir senedle gelen eserdeki 
kırk hadis (Safedî, A‘yânü’l- C aşr, IV, 209) 
on üç şeyhten rivayet edilmiştir. Bir nüs¬ 
hası Berlin'de bulunan (Ahlwardt, II, 274; 
Brockelmann, GAL, 11, 89) eseri Abdülce¬ 
vâd Halef yayımlamıştır (el-Kâdî Bedrüd- 
dîn İbn Cemâ% s. 253). 

C) Fıkıh. 1. Tenkihu'l-münâzara fî 
taşhîhi'l-muhâbere. Müellif, el-Melikü’n- 
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Nâsır’m isteğiyle 704 (1304) yılında yaz¬ 
dığı bu eserinde İslâm hukukunda ziraat 
ortaklığı konusunu ele almıştır. Biri mü¬ 
ellif hattıyla bir mecmua içinde Madrid 
Escurial Library'de (nr. 1598/2), diğeri 
Dublin Chester Beatty’de (nr. 4577) ol¬ 
mak üzere iki nüshası bulunan (Deren- 
bourg, III, 151; Arberry, nr. 4577) eser üze¬ 
rinde Mahmûd Abdullah Pencap Üniver- 
sitesi’nde yüksek lisans çalışması yap¬ 
mıştır (Abdülcevâd Halef, s. 257; Bed¬ 
reddin İbn Cemâa, Keşfü ’l-me'âni, neşre- 
denin girişi, s. 38). 2. eMUmde fi'l-ah- 
kâm. Sehâvî’nin zikrettiği eserin (ed- 
Datfü’l-lâmf, 1,59) günümüze ulaşıp ulaş¬ 
madığı bilinmemektedir. 3. Keşfü'l-ğum- 
me fîahkâmı ehli'z-zimme (Ebü’l-Yümn 
el-Uleymî, s. 480-48 \, İzâhu’l-meknûn, II, 
362). Dâvûdî’nin Kitâb fi'l-kenâ’is ve ah- 
kâmihâ adıyla kaydettiği eser de (Taba- 
kâtü’l-müfessirîn, II, 49) aynı kitap olmalı¬ 
dır (Tahrîrüî-ahkâm, neşredeningirişi, s. 
19). 4. Hüccetü's-sülûk fî mühâdâti'l- 
mülûk (Ebü'l-Yümn el-Uleymî, s. 480 ,Tzâ- 
hu'l-meknûn, I, 393). Devlet başkanı, vali 
ve ordu kumandanlarına verilen veya on¬ 
ların yabancı devlet adamlarına verdikleri 
hediyelerin hükmüne dairdir (eserin teli¬ 
fine sebep olan olay ve İbn Cemâa’nın ko¬ 
nuyla ilgiligörüşü için bk. Necmeddin İb- 
râhim b. Ali et-Tarsûsî, s. 113-114). S. el- 
Mesâlik fî Hlmi'l-menâsik (Menâsikü’l- 
hac). İzzeddin İbn Cemâa ( Hidâyetü’s-sâ- 
lik, I, 192), Dâvûdî(II, 49) ve Kâtib Çelebi 
(Keşfü’z-zunün, II, 1663) tarafından hak¬ 
kında bilgi verilen eserin günümüze ge¬ 
lip gelmediği bilinmemektedir(Abdülce- 
vâd Halef, s. 255-256). Altı defa hacca gi¬ 
den İbn Cemâa’dan (Safedî, A'yânü ’Faşr, 
IV, 211) 713 (1314) yılında arefe vakfesin¬ 
de yaptığı dua ayrıca nakledilmiştir (Be¬ 
yazıt Devlet Ktp.,Veliyyüddin Efendi, nr. 
1800/8). 6. ef-Ta'a fî fazileti şalâti'l-ce- 
mâ c a (Ebü'l-Yümn Uleymî, s. 480;/zâhu 7- 
meknûn, II, 76). 

D) Kelâm. Îiâhu'd-delîl fî kafi hu- 
ceci ehli't-taHîl. Eserin mukaddimesin¬ 
de, Kur'an ve Sünnet'te anlam yönünden 
müteşâbih olan hususlarla ilgili olarak 
te’vil taraftarları ile Selefîler’in görüşleri 
belirtildikten sonra Allah'ın sıfatları ko¬ 
nusundaki otuz âyetle otuz bir hadis Ehl-i 
sünnet anlayışına göre açıklanmış, din 
aleyhtarlan ile bid'at mezheplerinin gö¬ 
rüşleri çürütülmüştür. Kitap, Vehbî Sü¬ 
leyman Gâvecî el-Elbânî tarafından uzun¬ 
ca bir giriş ve geniş notlarla yayımlanmış¬ 
tır (Kahire 1410/1990). Çeşitli kaynaklar¬ 


da er-Red £ ale'l-müşebbihe fî kavlihî 
te c âlâ. er-Rahmânü c ale'l- c arşi'stevâ ve 
et-Tenzîh fî ibtâli huceci't-teşbîh adıy¬ 
la kaydedilen (İzzeddin İbn Cemâa, Fehre- 
se, vr. 9 b ; Keşfü’z-zunûn, I, 839; Hediyye- 
tü’l- c ârifın, II, 148) eserler de aynı kitap 
olmalıdır (Abdülcevâd Halef, s. 258-259). 

E) Siyaset ve Askerlik. 1. Tahrîrii '1-ah- 
kâm fî tedbîri ehlifmilleti, ceyşi)'l-İs- 
lâm. On yedi bölümden meydana gelen 
eserde İslâm toplumunda yönetim, ka¬ 
nun hâkimiyeti, ordu ve askerlik düzeni, 
devletin gelir kaynakları ve harcamaları, 
cihad, savaş hukuku, azınlıklarla ilgili di¬ 
nî hükümler vb. konular ele alınmıştır, el- 
Melikü'l-Eşref Halîl için yazıldığı sanılan 
kitap (Brockelmann.GAE, II, 89), İslâm’ın 
siyasî düşüncesini yenileme çabası yanın¬ 
da zamanındaki yönetim biçimleri hak¬ 
kında değerlendirme yapması bakımın¬ 
dan da büyük öneme sahiptir. Hans Kof- 
ler tarafından Almanca çevirisiyle birlik¬ 
te yayımlanan eseri (Islamica , VI 11934], 
s. 349-414; VII (1935), s. 1-64, Almanca 
çevirisi 31 sayfa) ayrıca Fuâd Abdülmün- 
'im Ahmed neşretmiştir (Devha [Katar] 
1985,1988). İbn Cemâa’nın bu eseriyle İbn 
Teymiyye'nin es-Siyûsetü ’ş-şer c iyye’s\ 
arasında ortak noktalar bulunmakta olup 
Ann K. S. LambtonSîafe and Govern¬ 
ment in Medieval İslam adlı eserinin 
dokuzuncu bölümünde bu iki âlime göre 
halifenin hal'edilmesi konusunu ele al¬ 
mıştır. 2. Müstenedü’l-ecnâd fî âlâti'l- 
cihâd. İdarecilere itaat, cihad, askerlik, 
savaş taktikleri, orduya destek verme gi¬ 
bi konuları otuz bölümde ele alan eseri 
Üsâme Nâsır en-Nakşibendî tarafından 
yayımlamıştır (Bağdad 1983). Eserin bu 
neşirde dikkate alınmayan iki nüshası Sü- 
leymaniye (Fâtih, nr. 5455/1) ve İstanbul 
Üniversitesi (AY, nr. 5832,23 varak) kütüp¬ 
hanelerinde bulunmaktadır. 3. Tecnîdü'l- 
ecnâd ve cihâtü ehli'l-cihâd. Müellife 
ait Tahrîrü '1-ahkâm ’ı n birinci, altıncı, ye¬ 
dinci, sekizinci ve dokuzuncu bölümleri¬ 
nin yeniden ele alındığı, el-Melikü’l-Eşref 
için telif edilmiş bir çalışma olup Üsâme 
Nâsır en-Nakşibendî tarafından tek nüs¬ 
hasına dayanılarak Muhtasar fî fazli'l- 
cihâd adıyla ve bir önceki eserle birlikte 
(s. 99-143) yayımlanmıştır (Bağdat 1983). 
Abdülcevâd Halefin de neşrettiği eserin 
(Kahire 1994) Süleymaniye (Fâtih, nr. 5455/ 
2; Ayasofya, nr. 3124/1) ve Berlin Kraliyet 
(Ahlwardt, V, 115) kütüphanelerindeki 
nüshalarında eksik olan devlet divanlarıy¬ 
la ilgili beşinci bölümü Süleymaniye Kü¬ 


tüphanesindeki diğer bir nüshada (Aya¬ 
sofya, nr. 2954/3) yer almaktadır. 

F) Eğitim ve Öğretim. Tezkiretü's-sâ- 
mi c ve'l-mütekellim fî edebi'Mâlim 
ve'l-mütecallim. İbn Cemâa, beş bölüm 
halinde düzenlediği eserde eğitim felse¬ 
fesi ve ilim-amel münasebeti, öğrenci- 
öğretmen ilişkileri, kitaplar ve kütüpha¬ 
nelerden faydalanma yolları, medrese¬ 
lerde ve öğrenci yurtlarındaki düzeni ele 
almıştır. 14 Zilhicce 672'de (21 Haziran 
1274) tamamlanan eser, dönemin eğitim 
ve öğretim anlayışını yansıtması bakımın¬ 
dan önemli bir kaynaktır. Semhûdî, Ce- 
vâhirü'l- c ıkdeyn fî faili'ş-şerefeyn ad¬ 
lı çalışmasında kitabın ilk dört bölümünü 
büyük ölçüde iktibas etmiştir. ed-Dür- 
rü'l-fâhir fî şerhi c ukûdi'l-cevâhir ad¬ 
lı müellifi meçhul eserde de büyük ölçü¬ 
de ondan istifade edilmiştir (Ahlwardt, I, 
41). Tezkiretü's-sâmi c , Seyyid Muham- 
med Hâşim en-Nedvî tarafından geniş 
notlar ilâvesiyle neşredilmiştir (Haydarâ- 
bâd 1353/1934; Beyrut 1974; Riyad 1985; 
Amman 1419/1998). Abdülemîr Şemsed- 
din, el-Mezhebü't-terbevî c inde İbn 
Cemâ‘a: Tezkiretü's-sâmi c ve'l-müte- 
kellim fî ûdâbi'Mâlim ve'l-müte c allim 
adlı çalışmasında (Beyrut 1984) İbn Ce- 
mâa’nın “kanunî terbiye nazariyesi”nin 
Gazzâlî'den sonraki en önemli temsilcisi 
olduğunu söyleyerek eserinin tam met¬ 
nini yayımlamış, bu çalışma el-Fikrü't- 
terbevî Hnde İbn Cemâ'a adıyla yeni¬ 
den neşredilmiştir (Beyrut 1990). Haşan 
İbrâhim Abdül'âl, Fennü't-ta'lîm ‘inde 
Bedriddîn İbn Cemana (639-733) Ae¬ 
tna yebdû fî kitâbihî: Tezkiretü's-sâ- 
mi c ve'l-mütekellim fî edebi'Mâlim 
ve'l-müte c allim adlı eserinde (Riyad 1405/ 
1985) İbn Cemâa’nın pedagojiye hizmeti¬ 
ni incelemiş, bu eser Min a ( lâmi't-terbi- 
yeti'MArabiyyeti'l-İslâmiyye, III: el- 
Fikrü't-terbevî ‘inde Bedriddîn İbn Ce- 
mâ ç a başlığıyla da neşredilmiştir (Riyad 
1409/1988). Muhammed Şevki Aydın, Te z- 
kiretü's-sâmf i Türkçe’ye çevirerek İs¬ 
lâm Geleneğinde Öğretmen-Öğrenci: 
Eğitim-Öğretim Âdabı adıyla yayımla¬ 
mıştır (İstanbul 1998; Aydın’ın “İbn Ce- 
mâ’a’ya Göre Öğretmenin Görev ve Nite¬ 
likleri” başlıklı makalesi için bk. Erciyes 
Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, sy. 
8 (Kayseri 1992], s. 213-228). M. Faruk Bay¬ 
raktar da eser üzerinde pedagojik bir de¬ 
ğerlendirme yapmıştır (İbn Cema'a’dan 
Öğretmen ve Öğrencilere Öğütler, İstan¬ 
bul 1997). Ayrıca Ramazan Buyrukçu’nun 
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eserle ilgili bir makalesi bulunmaktadır 
(“İbn Cemâa’nın Eğitimle İlgili Görüşleri¬ 
ne Pedagojik Yaklaşımlar", EAÜİFD, sy. 
13 (Erzurum 1997], s. 247-267). 

G) Tarih. 1. Nûıü'ı-ıavz. Abdurrah- 
man b. Abdullah es-Süheylî’nin Sîretü 
İbn Hişâm şerhi olan eı-Raviü'î-ünüi 
adlı eserinin muhtasarı olup bir nüshası 
Leknev’de Mümtâzü’l-ulemâ Seyyid Mu- 
hammed Takı Kütüphanesinde (Hadîsü 
Ehli's-sünne ve’l-cemâa, nr. 75), bu nüs¬ 
hanın mikrofilmi de Kahire’deki Ma’he- 
dü’l-mahtûtâti’l-Arabiyye’de (film, nr. 
3076) bulunmaktadır (Abdülcevâd Halef, 
s. 264-265). İbn Cemâa'ya nisbet edilen 
el-Muhtaşarü'l-kebîr fi's-sîreti'n-nebe- 
viyye ise oğlu İzzeddin İbn Cemâa’ya ait¬ 
tir. 2. Urcûze fi'l-hulefâ ’. Hz. Ebû Be¬ 
kir’den kendi döneminde Mısır’da Abbâ- 
sî Halifesi Müstekfı-Billâh’a kadar olan 
halifeleri yetmiş iki beyitte ele alan bu 
kaside Kahire’de bulunan bir mecmua 
içinde zamanımıza ulaşmıştır (Dârü’l-kü- 
tüb, Tal'at, Tarih, nr. 1836, vr. 38-40). 3. 
Urcûze fî kudâti'ş-Şâm. Başlangıçtan 
İbn Cemâa’ya kadarki Şam kadıları hak¬ 
kında doksan bir beyittik bu kaside de ay¬ 
nı mecmua içinde yer almaktadır (vr. 36- 
38). 4. M eşyeha. İbn Cemâa’nm bu adla 
üç eser kaleme aldığı bilinmektedir. Öğ¬ 
rencisi Alemüddin el-Birzâlî tarafından 
İbn Cemâa’nm hocaları hakkında kendi¬ 
sinden alınan bilgilerin isimlere göre alfa¬ 
betik şekilde düzenlenmesiyle meydana 
gelen Meşyehatü Kâdi'l-kudât İbn Ce¬ 
mâ'a Muvaffak b. Abdullah b. Abdülkâ- 
dir’in tahkikiyle yayımlanmıştır (I-Il, Bey¬ 
rut 1408/1988). Oğlu İzzeddin İbn Cemâa’- 
nın rivayet ettiği Meşyeha (Rûdânî, s. 
376; Abdülhay el-Kettânî, M, 639) ile öğ¬ 
rencisi Mi’şerânî’nin İbn Cemâa için tah- 
rîc ettiği Meşyeha’nın (a.g.e., II, 639) 
nüshasına ise henüz rastlanmamıştır. 
Vâdîâşî, İbn Cemâa’nm Emevî ve Abbâsî- 
ler’e dair muhtasar bir tarihi olduğunu 
haber vermektedir (Bernâmec, s. 294). 

H) Diğer Eserleri. 1. et-Tuhfe c ale'l- 
Kâfiye. Cemâleddin İbnü’l-Hâcib’in el- 
Kâfiye fi'n-nahv’ inin şerhidir. İbn Ce- 
mâa’nın Dımaşk’taki Âdiliyye Medrese- 
si’nde 17 Zilkade 670 (15 Haziran 1272) ta¬ 
rihinde tamamladığı eserin Beyazıt Dev¬ 
let (nr. 647/5), İstanbul Üniversitesi (AY, 
nr. 1367/1) ve Süleymaniye (Lâleli, nr. 3153/ 
3) kütüphanelerinde nüshalan bulunmak¬ 
tadır. Muhammed Abdünnebî Abdülme- 
cîd eseri Şerhu'l-Kâfiye li'bni'l-Hâcib 
adıyla yayımlamıştır (Kahire 1407/1987). 
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2. Mukaddime fi'n-nahv (a.g.e., s. 47, 
294). 3. Risâle fi'l-usturlâb (Abdülcevâd 
Halef, s. 271-272). 4. Dîvûnü'l-hutab. Mü¬ 
ellifin öğrencisi İbn Kesîr (el-Bidâye,X IV, 
583), hocasının minber ve kürsülerde 
yaptığı konuşmaların bu kitapta bir ara¬ 
ya getirildiğini söylemektedir. 

İbn Cemâa’nın hayatı ve eserleri hak¬ 
kında yapılan çalışmaların en önemlisi Ab¬ 
dülcevâd Halef tarafından gerçekleştiril¬ 
miş olup eser el-Kâdî Bedrüddîn İbn 
Cemâ'a: Hayâtühû ve âşâruh adıyla 
yayımlanmıştır (Mansûre 1408/1988). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Bedreddin İbn Cemâa, Keşfü’l-me‘ânî ft’l-mü- 
teşâbih mine’l-meşânU nşr. Abdülcevâd Halef), 
Kahire 1410/1990, neşredenin girişi, s. 5-73; 

a. mlf., Tahnrü’l-ahkâm fi tedbiri ehli’i-İslâm 
(nşr. Fuâd Abdülmün'im Ahmed), Devha 1408/ 
1988, neşredenin girişi, s. 7-38; İbn Mâlik et- 
Tâî, İkmâlüî-Plâm bi-teşlişi’l-kelâm (nşr. Sa'd 

b. Hamdân el-Gâmidî). Cidde 1404/1984, neş¬ 
redenin girişi, I, 20-21; İbn Teymiyye, Mecmûfu 
fetâvâ, III, 234-247; Ebü’l-Fidâ, el-Muhtaşar, II, 
462; İbnü'd-Devâdârî, ed-Dürrüî-fâhir fisîreti'l- 
Meliki’n-Nâşır(nşr. H. R. Roemer), Kahire 1379/ 
1960, IX, 19, 184-185, 322; Birzâiî, Meşyaha- 
tû Kâdi’l-kudât İbn Cemâ'a (nşr. Muvaffak b. 
Abdullah b. Abdülkâdir), Beyrut 1408/1988,1, 
16-17, 96-97, 139, 190, 197, 211, 237, 286, 
294, 314, 391, 435, 550; II, 556, ayrıca bk. 
tür.yer.; Zehebî, el-Mu c cemü ’l-kebir (nşr Mu¬ 
hammed Habîb el-Hîle), Tâif 1988, II, 130-131; 
a.mlf., Ma'rifetü’l-kurrâ’ (Altıkulaç), III, 1112, 
1317; Vâdîâşî. Bernâmec (nşr. Muhammed Ha¬ 
bîb el-Hîle), Tunus 1401/1981, s. 46-47, 153, 
186, 190-191, 259, 273, 275, 294; İbnü’l-Ver- 
dî, Tetimmetü’l-Muhtaşar fiahbâri'l-beşer (nşr. 
Ahmed-Rif'at el-Bedrâvî), Beyrut 1389/1970, II, 
428-429; Necmeddin İbrâhim b. Ali et-Tarsûsî, 
Tuhfetü’t-Türk fî mâ yecibü en yu’mele fiî- 
mûffc(nşr. Rıdvan es-Seyyid), Beyrut 1413/1992, 
s. 113-114; Yûsufî, Hüzhetü’n-nâzır fisireti'l- 
Meliki’n-Hâşır (nşr. Ahmed Hutayt), Beyrut 
1406/1986, s. 133-135; Kütübî, FevâtüT-Ve- 
feyât, III, 297-298; Safedî, el-Vâfi, II, 18-19; 
a.mlf., A‘yânüT-‘aşr(nşr Ali Ebû Zeyd v.dğr), 
Dımaşk 1418/1998, IV, 208-213; a.mlf., Nek- 
tü’l-himyân (nşr. Ahmed Zekî Bek), Kahire 1329/ 
1911, s. 235-236; Ebü'l-Mehâsin el-Hüseynî, ez- 
Zeyl (Zehebî, et-’İber içinde), IV, 96; İzzeddin 
İbn Cemâa, Hidâyetfş's-sâlik ile’l-mezâhibi'l- 
erba'a fı'l-menâsik (nşr. Nûreddin Itr), Beyrut 
1414/1994, i, 192; a.mlf., Fehrese, Millet Ktp., 
Feyzullah Efendi, nr. 535, vr. 9°-10°; Yâfiî, M/r’â- 
tü’l-cenân, IV, 287-288; İbn Battûta, er-Rihle 
(nşr. Abdülhâdîet-Tâzî), Rabat 1417/1997,1, 216; 
Sübkî, Tabafcâf(Tanâhî), Vlll, 115; IX, 139-146; 
İsnevî, Tabakâtü’ş-ŞâfiHyye, I, 386-387; İbn 
Kesîr, el-Bidâye, XIII, 245, 247, 254, 301, 310, 
316-317, 359, 370; XIV, 420, 425, 429, 468, 
583; İbn Habîb el-Halebî, Tezkiretü’n-nebîh fî 
eyyâmi’l-Manşûr ve benîh (nşr. Muhammed 
Muhammed Emîn - Saîd Abdülfettâh Âşûr), Ka¬ 
hire 1982, II, 236; Hâlid b. îsâ el-BeleVî, Tâcü’l- 
mefrik (nşr. Haşan es-Sâih), Muhammediye, ts. 
(İhyâü’t-türâsi’l-İslâmî), I, 258; Fâsî, Zeylü’t-Tak- 


yîd li-ma c rifeti ruvâti’s-sünen ve'l-mesânid 
(nşr. M. Salih b. Abdülazîz), Mekke 1411/1990, 

1, 153-155; İbnü'i-Cezerî, Gâyetü’n-nihâye, II, 
182; Makrîzî, es-Sülûk (Ziyâde), 1/3, s. 889; 11/ 

2, s. 363; İbn Kâdî Şühbe, Tabakâtü’ş-Şâfi'iy- 
ye, 11, 280-282; İbn Hacer, ed-Dürerü'l-kâmine, 
II, 280-283; a.mlf., Zeylü’d-Düreri’l-kâmine 
(nşr. Adnân Dervîş), Kahire 1412/1992, s. 71, 
175; Tâkıyyüddin İbn Fehd, Lahzü’l-elhâz (Zey- 
lü Tezkiretii-huffâz li’z-Zehebî içinde), Hayda- 
râbâd 1376/1956, s. 107-109; İbn Tağriberdî, 
en-Hücûmü’z-zâhire, VIII, 123; IX, 298-299; 
a.mlf., el-Menhelü’ş-şâfı, 1,48-49; VII, 96;a.mlf., 
ed-Delîlü’ş-Şâfi 'aleî-Menheli’ş-şâfî (nşr. Fehîm 
M. Şeltût), Kahire, ts. (Mektebetü'l-Hancî), II, 
578-579; Sehâvî, ed-Dau’ ü‘l-lâmF, I, 59; Sûyû- 
tî. Hüsnü î-muhâdara, I, 425; a.mlf., el-itkân 
(Ebü'1-Fazl), III, 339; IV, 79;Semhûdî, Ceuâhirü'l- 
Hkdeyn (nşt. Mûsâel-Alîlî), Bağdad 1405/1984, 
s. 251; Nuaymî, ed-Dâris fî târîhi’l-medâris ( nşr. 
Ca'fer el-Hasenî), Kahire 1988,1, 34, 132, 196, 
210, 281, 364, 422-423, 443-444, 461, 545; 
Ebü’l-Yümn el-Uleymî, el-CInsüi-celil bi-târîhVl- 
Kuds oe’l-Halîl, Kahire 1866, s. 480-481; Dâ- 
vûdî, Tabakâtü’l-müfessirîn, II, 48-50; Makkarî, 
Hefhu’t-tib, II, 225, 228; Keşfü’z-zurıûn, I, 341, 
405-406, 422, 839; II, 1495, 1583, 1663, 1784, 
1793; İbnü’l-İmâd, Şezerât, VIII, 184-186; Rûdâ¬ 
nî. Şılatü'l-halef bi-mevşûli’s-selef (nşr. Muham¬ 
med Haccî), Beyrut 1408/1988, s. 72, 376; Ahl- 
vvardt, Verzeichnis, 1,41, 52; II, 274; V, 115; He- 
diyyetü’l-’ârifin, II, 148; fzâhu'l-meknün, 1, 
155, 224, 229, 231, 393; II, 76, 145, 208, 209, 
362, 478, 547; Kettânî, er-Risâletü’l-müstetra- 
fe, s. 214-215; Abdülhay el-Kettânî, Fıhrisü’l-fe- 
hâris, II, 639; H. Derenbourg, Les manuscripts 
arabes de l’Escurial, Paris 1928, III, 151-152; 
Brockelmann, OAL, 1,441; II, 74, 89-90; Suppi, 
I, 611; II, 80-81; Fuâd Seyyid, Fihrisü mahtûtâti 
Dân’l-kütübi’l-Mışriyye, Kahire 1956,1, 33;Âgâ 
Büzürg-i Tahrânî, Zeylü Keşfi'z-zunün (nşr. Meh- 
dî Haşan e\-Mûsevî,Hediyyetü’l- c ârifin, II içinde). 
Tahran 1387/1967, s. 26-27; Sarton, introduc- 
tion, III, 997-998; Selâhaddin el-Müneccid, Mu‘- 
cemü’l-mü’errihine’d-Dımaşkıyyîn, Beyrut 
1398/1978, s. 140-141; P. Hoorhoeve, Codices 
Manuscripti: VII-Handlist of Arabic Manu¬ 
scripts in The Library of The üniversity ofLei- 
den, Leiden 1980, s. 81; Ziriklî, el-A’lâm (Fet- 
hullah), V, 297-298; A. K. S. Lambton, State 
and Government in Medieval İslam, Oxford 
1985, s. 138-151; el-Fihrisü’ş-şâmilGUlümüT- 
Kur’ân, Amman 1406/1986,1, 373; Abdülcevâd 
Halef, el-Kâdî Bedrüddîn İbn Cemâ'a: Hayâtü¬ 
hû ve âşâruh, Mansûre 1408/1988; A. J. Ar- 
berry, Fıhrisüi-mahtûtâtii- , 'Arabiyye fî Mek- 
tebeti Chester Beatty (trc. Mahmûd ŞâkirSaîd), 
Amman 1993, nr. 4577, 4850, 5042, 5073, 5220; 
Ramazan Şeşen, Muhtârât mine’l-mahtûtâtii- 
’Arabiyyeti’n-nâdire fi mektebâti Türkiyâ, İs¬ 
tanbul 1997, s. 32-34; Kemal S. Salibi, “The Ba- 
nû Jamâ'a", St.l, IX (1958), s. 97-109; a.mlf., 
“ibn Djamâ'a", EP (İng.), III, 748-749; Saleh 
K. Hamarneh, “The Banû Jamâ^ah, A Family 
of Scholars in Medieval Jerusalem”, Hl, XVIII 
(1995), s. 5-31; “İbn Cemâ'a", DM/,1, 121-122; 
T. H. Weir, “İbn Cemâa”, İA, V/2, s. 719; Ali Re- 
fîî, “İbn Cemâ'a", DMBİ, III, 245-247; Ali Ahmed 
es-Sâlûs, “İbn Cemâ'a”, Mevsû‘atü'l-hadâreti’1- 
İslâmiyye, Amman 1993, 1, 216-217. 
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İBN CEMÂA, İzzeddin 


İBN CEMÂA, Burhâneddin 
(4cU^-) 

Ebû İshâk Burhânüddîn Ibrâhîm 
b. Abdirrahîm b. Muhammed e!-Makdisî 
(ö. 790/1388) 

Müfcssir ve Şafiî fakihi. . 

Rebîülâhir 725'te (Mart-Nisan 1325) Ka- 
hire’de doğdu. Birçok âlim yetiştiren ve 
Kahire, Kudüs, Dımaşk gibi merkezlerde 
hatiplik ve başkadılık yapan bir aileden¬ 
dir. Tezkiretü's-sâmF ve'l-mütekellim 
ti âdâbi'l- c âlim ve'l-müte c allim adlı ese¬ 
rin müellifi olan dedesi Muhammed b. İb- 
râhim gibi Burhâneddin de atalarından 
Cemâa b. Ali'ye nisbetle İbn Cemâa diye 
meşhur olmuştur. İlk bilgileri babası ve 
amcasıyla muhitindeki bazı hocalardan 
alan İbn Cemâa küçük yaşta Dımaşk’a 
gitti ve oradaki akrabalarının yanında bü¬ 
yüdü. Aralarında Cemâleddin Yûsuf b. Ab- 
durrahman el-Mizzî ile Zehebî'nin de bu¬ 
lunduğu âlimlerden ders aldı. 

734 (1333) yılından beri babası tara¬ 
fından yürütülmekte iken onun vefatıyla 
(739/1338) boşalan Kudüs hatipliği görevi 
kendisine verilen İbn Cemâa, yaşının kü¬ 
çük olması sebebiyle bu görevine fiilen 
birkaç sene sonra başlayabildi. Bu arada 
Halîl b. Keykeldî el-Alâî’nin ölümünden 
(761/1359) sonra Salâhiyye Medresesi’ne 
hoca oldu. Bu görevlerini 773 (1371) yılına 
kadar sürdüren İbn Cemâa aynı yıl Mısır 
başkadısı oldu. 777 (1375) veya 779'da 
(1377) başkadılıktan istifa ederek Kudüs’¬ 
teki hatiplik ve hocalık görevine yeniden 
başladı. 781’de (1379) ikinci defa Mısır 
başkadılığına tayin edildiyse de784 (1382) 
yılında yine Kudüs'teki görevine döndü. 
785 (1383) yılının sonlarında Dımaşk'a 
başkadı ve hatip olarak tayin edildi. Erte¬ 
si yıl en yüksek İlmî pâye olan “meşîha- 
tü’ş-şüyûh"a (ulemâ reisliği) nâil oldu. Şâ- 
ban 790’daki (Ağustos 1388) ölümüne ka¬ 
dar bu görevlerini sürdürdü. Onun ölü¬ 
müyle Benî Cemâa ailesinin Mısır ve Şam’¬ 
da uzunca bir süre üstlendiği başkadılık 
hizmeti de sona ermiş oldu. 

Tefsir, hadis, fıkıh gibi ilimlerde yüksek 
bir seviyeye ulaşan ve bu alanlarda pek 
çok öğrenci yetiştiren İbn Cemâa hadise 
özel bir önem verir, hadisle meşgul olan¬ 
ları takdir eder, edebiyata ve şiire olan il¬ 
gisinden dolayı şairlere ikramda bulunur¬ 
du. Zengin kütüphanesindeki kitapların 
çoğu daha sonra üstâdüddâr Cemâleddin 
Mahmûd b. Ali tarafından elde edilerek 
kurduğu Mahmudiye Medresesi’ne vak- 
fedilmiştir. Kaynaklarda güzel ahlâk sahi¬ 
bi, cömert, doğru bildiğini çekinmeden 


söyleyen, fesatçılarla mücadele eden bir 
kişi olarak tanıtılır; başkadılık görevini 
birkaç defa bırakmasında onun dirayetli 
ve tâvizsiz tutumunun büyük etkisi oldu¬ 
ğu belirtilir. 

Eserleri. İbn Cemâa’nın kaynaklarda 
adı belirtilmemekle beraber on ciltlik bir 
Kur’an tefsiri olduğu kaydedilmekte, an¬ 
cak eserin günümüze ulaşıp ulaşmadığı¬ 
na dair bilgi bulunmamaktadır. Onun el- 
Fevâ’idü'l-kudsiyye ve'l-îerâ’idü'l- c ıt- 
riyye, Naşîha ti zemmi'l-ğmû* ve's- 
timâ c ih, Fetva bi-tahrîmi'l-mûsîki adlı 
eserlerinin ise yazma nüshalarına rastlan¬ 
mıştır (Brockelnnann, GAL, II, 136). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Zehebî, el-Mu‘cemü’l-muhtaş {nşr. M. Habîb 
ei-Hîle), Tâif 1408/1988, s. 56-57; İbn Hacer, 
ed-Dürerü’l-kâmine, Kahire 1385/1966, 1, 38- 
39; a.mlf., Inbâ’ü’l-ğumr, 11, 292-294; İbn Tbğ- 
rîberdî, en-Nûcûmû’z-zâhire, XI, 314-315; Ha- 
tîb el-Cevherî, Nüzhetü'n-nüfûs ve’l-ebdân (nşr. 
Haşan Habeşî), Kahire 1970,1,179; Ebü'l-Yümn 
el-Uleymî, el-Ünsü’l-celU, Necef 1968, II, 207; 
Dâvûdî, Tabakâtü'l-müfessirin, I, 12-13; Keş- 
fü’z-?unûri, 1,437; İbnü’l-İmâd, Şezerât, VI, 311- 
312; Hediyyetü’l-‘âriftrı, 1, 17-18; Brockeimann, 
GAL, II, 136; Suppl., II, 138; Kehhâle. Mu'ce- 
mü’l-mü.’ellifin, I, 47; A. Shiloah, The Theory of 
Muslc inArabic Writings (c. 900-1900), Mün- 
chen 1979, s. 160-162; Nüveyhiz, Mu‘cemü’1- 
müfessirîn, I, 15; Kama! S. Salibi, “The Banü 
Jamâ^a, A Dynasty of ShâfVite Jurists in the 
Mamluk Period”, St.l, IX (1960), s. 97-109; 
a.mlf., “ibn Djmâ'a”, £/ 2 (İng.). 111,748-749; Ka¬ 
mil J. Asali, “The Banü Jamâ’ah, A Family of 
Scholars in Medieval Jerusalem”, Hl, XVIll/3 
(1995), s. 5-31; Mo.Fİ, I, 40-41; Ali Refü, “İbn 
Cemâ'a", DMBİ, 111, 248. 

Ü3Ü Muhammed Şevk! Aydin 

F İBN CEMÂA, İzzeddin 

(5cLu> jc ) 

Ebû Ömer İzzüddîn Abdülazîz 
b. Muhammed b. İbrahim 
el-Kinânî el-Hamevî 
(ö. 767/1366) 

Şafiî fakihi, kâdılkudât. 

L J 

19 Muharrem 694 (9 Aralık 1294) tari¬ 
hinde Dımaşk’ta doğdu. Aslen Hamalı olup 
Benî Kinâne kabilesine mensuptur. Baba¬ 
sının büyük dedesi Cemâa’ya nisbetle İbn 
Cemâa diye anıldı. Küçük yaşta Kur’an’ı 
ezberledi ve hadis öğrendi. Babası Bed- 
reddin İbn Cemâa 702 (1302) yılında Ka- 
hire’de kâdılkudât olunca tahsilini orada 
sürdürdü. Babasından, Cemâleddin Ah- 
med b. Muhammed el-Vecîzîve Ali b. Mu¬ 
hammed el-Bâcî’den fıkıh öğrendi. 710 
(1310) yılından itibaren özellikle hadis 
tahsili için İskenderiye, Şam, Mekke ve 
Medine başta olmak üzere çeşitli ilim 


merkezlerini dolaştı. Haccâr, Afîfüddin İs- 
hak b. Yahyâ el-Âmidî ve Şemseddin Mu¬ 
hammed b. Ahmed b. Ebü’l-Heycâ, İbn 
Kayyim el-Cevziyye, Abdülmü’min b. Ha¬ 
lef ed-Dimyâtî, İbnü’l-Ekfânî, İbnü’z-Zü- 
beyr es-Sekafî, Ebû Hayyân el-Endelüsî 
gibi birçok âlimden hadis, usûl-i fıkıh, ke¬ 
lâm, nahiv gibi dersler aldı. Zehebî ile de 
birbirlerinden hadis dinlediler. 

Genç yaşta ders vermeye başlayan İbn 
Cemâa 714’te (1314) Kahire’deki Sâlihiy- 
ye Medresesi’nde müderris oldu. Ayrıca 
el-Câmiuî-Ömerî’de İmam Şâfıî’nin ders 
halkasının kurulduğu Haşşâbiyye Zâviye- 
si, Kâmiliyye Medresesi Dârülhadisi ve Ak- 
mer Camii’nde ders verdi; Tolunoğlu Ca- 
mii’nde fıkıh ve hadis müderrisliği yanın¬ 
da hatiplik yaptı. 731 (1331) yılında başta 
Tolunoğlu Camii ve Nâsıriyye Medresesi 
olmak üzere çeşitli vakıflara nezaret et¬ 
mekle görevlendirildi. Ertesi yıl sultanın 
maiyetinde hac yolculuğuna çıktı. 737’- 
de (1336-37) Mısır beytülmâl eminliğine, 
Cemâziyelâhir 738’de (Ocak 1338) Mısır 
kâdılkudâtlığına getirildi. Memlûk Sul¬ 
tanı Muhammed b. Kalavun Şam kadıla¬ 
rını tayin yetkisini ona verdi. 748 (1347), 
753 (1352) ve 754 (1353) yıllarında son 
ikisi sultanın maiyetinde olmak üzere tek¬ 
rar hacca gitti. 17 Rebîülâhir 754 (22 Ma¬ 
yıs 1353) tarihinde kâdılkudâtlıktan istifa 
etti, ancak ertesi gün görevine iade edildi. 
Cemâziyelâhir 759’da (Mayıs 1358) Emîr 
Sargatmış tarafından bu görevinden az- 
ledildiyse de seksen gün sonra yeniden bu 
göreve getirildi. Daha sonra Vezir Fahred- 
din b. Kazvîne ile bazı şer’î meselelerde 
ihtilâfa düşünce kazâ işlerini nâibi Tâced- 
din el-Münâvî’ye bırakarak bir süre uzle¬ 
te çekildi. Ancak Münâvî’nin ölümü üze¬ 
rine bütün yük kendisinin üzerine kalınca 
16 Cemâziyelâhir 766 (10 Mart 1365) ta¬ 
rihinde istifa etti. Hanefî ve Hanbelî ka¬ 
dılarıyla birlikte ayağına kadar giden Ve¬ 
zir Yelboğa görevde kalması için çok ısrar 
ettiyse de kararından vazgeçmedi. Bu¬ 
nunla birlikte öğretim faaliyetini sürdür¬ 
dü. Talebeleri arasında Zehebî, Zeynüd- 
din el-Irâkî, Ebü’l-Mehâsin el-Hüseynî ve 
Îbnü’s-Sübkî gibi meşhur şahsiyetler bu¬ 
lunmaktadır. Aynı yıl ifa ettiği hacdan 
sonra Mekke’ye yerleşti. Zaman zaman 
uzlete çekilmesi ve sonunda kadılıktan 
istifa edip ömrünün kalan kısmını Mes- 
cid-i Nebevî ile Mescid-i Harâm’a kapa¬ 
narak geçirmesinde tasavvufla olan bağ¬ 
lantısının (İbnü'l-Mülakkın, s. 504-505) rol 
oynadığı düşünülebilir. 10 Cemâziyelâhir 
767 (22 Şubat 1366) tarihinde Mekke’de 
vefat eden İbn Cemâa, Cennetü’l-Mual- 
lâ’da Fudayl b. İyâz ile Necmeddin el-İsfa- 
hânî’nin kabirleri arasına defnedildi. 
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İBN CEMÂA, izzeddin 


İbn Cemâa kâdılkudâtlık yapmış ve fı¬ 
kıh sahasında çeşitli eserler telif etmişse 
de daha çok hadisçiliğiyle dikkati çekmek¬ 
tedir. İbn Hacer el-Askalânî de onun ha¬ 
dis alanındaki uzmanlığının aksine fıkıh¬ 
ta pek mâhir olmadığını söylemektedir. 

Eserleri. 1. Ravzatü’n-nebîh fî şeıhi't- 
Tenbîh. Ebû İshakeş-Şîrâzî'nin fıkıh usu¬ 
lüne dair et-Tenbîh adlı eserinin şerhi 
olup Yale Üniversitesi Kütüphanesi'nde bir 
nüshası bulunmaktadır (Nemoy, s. 110). 

2. Hidâyetü's-sâlik ile’l-mezâhibi'l-er- 
bcfa fi'l-menâsik (el-Merısekü’l-kebîr, el- 
Menâsikü’l-kübrâ c alâ mezahibi’l-erba'a). 
Salih b. Nâsır el-Huzeym tarafından Ri- 
yad’da Câmiatü’l-İmâm Muhammed b. 
Suûd el-İslâmiyye’de doktora tezi olarak 
neşre hazırlanan eser (1403/1983) Nûred- 
din Itr tarafından edisyon kritiği yapılarak 
yayımlanmıştır (1-111, Beyrut 1414/1994). 

3. el-Menâsikü’ş-şuğrâ. Önceki eserin 
muhtasarı olup Hüseyin b. Sâlim ed-Düh- 
mânî tarafından neşredilmiştir (Tunus 
1987). 4. Tahrîcü ehâdîşi'r-Râfi c î. Gaz- 
zâlî'nin Şâfıî fıkhına dair el-Vecîz'ine Ab- 
dülkerîm b. Muhammed er-Râfiî’nin yap¬ 
tığı eş-Şerhu'l-kebîr adlı şerhteki ha¬ 
dislerin tahrîcidir. Eserin ez-Zehebü'l- 
ibrîz fî tahrîri ehâdîşi'l-Vecîz başlıklı 
bir nüshası Süleymaniye Kütüphanesi’nde 
bulunmaktadır (Ayasofya, nr. 868). s. Tü- 
sâHyyâtü İbn Cemana. Ebû Ca’fer Mu¬ 
hammed b. Abdüllatîf b. Küveyker-Rabaî 
tarafından tahrîc edilen kırk hadise dair 
bir eserdir (Keşfü’z-zunûn, 1,403). Brockel- 
mann’ın kaydettiği Kitâbü’l-Erba'în ile 
(GAL, II, 86) aynı eser olması muhtemel¬ 
dir. 6. es-Sîretü'l-kübrâ (el-Muhtaşarüî- 
kebîr). Hz. Peygamber'in hayatıyla ilgili¬ 
dir. Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi'n¬ 
de (nr. 2796) Muhtaşaru sîreti'n-nebî 
adıyla kayıtlı nüshasının Ahmet Turan 
Yüksel tarafından yüksek lisans tezi olarak 
edisyon kritiği yapılmıştır (Konya 1987). 
Eser Asyâ Kelîbar Ali ez-Züheyrî tarafın¬ 
dan es-Sîretü ’n-nebeviyyetü ’ş-şerîfe: 
el-Muhtaşarü'kkebîr (Bağdat 1990) ve 
Sâmî Mekkî el-Ânî tarafından el-Muhta- 
şarü'l-kebîr fî sîreti Resûlillâh (Amman 
1413/1983) adıyla yayımlanmıştır. 7. es- 
Sîretü 'ş-şuğrâ (el-Muhtaşarü ’ş-şağlr). 
Önceki eserin muhtasarı olup Muhammed 
Kemâleddin İzzeddin tarafından neşredil¬ 
miştir (el-Muhtaşarü'ş-şağir fî sîreti’l-be- 
şîri’n-neztr, Beyrut 1408/1988). 8 . Rûhu 
karhi'l-elibbâ fîmâ ruviye mine'ş-şfr 
bi-senedihî ( alâ hurûfi esmâ^i’ş-şıfa- 
râ’ (İbnüT=frâki, 1,204). 9. Nüzhetü'l-elib- 
bâ fîmâyürvû‘ani'l-üdebâ’(GAL, II, 86). 
Müellif bu eserini M üntehabü Nüzhe- 


ti'l-elibbâ adıyla ihtisar etmiş olup bir 
nüshası DârüT-kütübi’l-Mısriyye’de kayıt¬ 
lıdır (Teymûriyye, Şiir, nr. 40! ). 10. Nüzhe- 
tü'l-elbâb fîmâ lâ yûced fî Kitâb. Am¬ 
man'da el-Câmiatü’l-Ürdüniyye Kütüp¬ 
hanesi'nde bir nüshası mevcuttur (Hidâ- 
yetü’s-sâlik, neşredenin girişi, I, 33). 11. 
Ünsü'l-muhâdara mimmâ yüstahsen 
fi'l-müzâkere. Eserin Manisa İl Halk 
Kütüphanesi'nde (nr. 5286) müellif hattı 
bir nüshası bulunmaktadır (üne liste des 
manuscrits, s. 9). 

Bunların dışında kaynaklarda anılma- 
makla birlikte Brockelmann tarafından 
yazma nüshaları kaydedilen eserleri de 
şunlardır: Kaşîde tedammenet muşta- 
laha'l-hadîş, Kitâbü'l-Erba c îni'l-vüstâ 
el-muhtaşar mine'l-Erba c îni'l-kübrâ, 
Sefînetü Nûh fi'l-fıkhi’ş-Şâffî, Tâ'iyye- 
tü İbn Cemâ c a (GAL, II, 86; SuppL, II, 78). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İzzeddin İbn Cemâa, Hidâyetü’s-sâlik ile’l- 
mezâhibi’l-erba c a ft’l-menâsik (nşr. Nûreddin 
Itr), Beyrut 1414/1994, neşredenin girişi, 1, 7- 
44; Ebü'l-Mehâsin el-Hüseynî, Zeylü Tezkire- 
ti’l-huffâz, Haydarâbâd 1376/1956 -> Beyrut, 
ts. (Dâru İhyâi't-türâsi'l-Arabî), s. 41-42; Süb- 
kî. Tabakât, X, 79-81; İsnevî, Tabakâtü’ş-Şâ- 
fi c iyye, 1, 388-390; İbn Râfi' es-Selâmî, el-Ve- 
feyât( nşr. Salih Mehdi Abbas- Beşşâr Avvâd Ma'- 
rûf), Beyrut 1402/1982, II, 305-308; İbn Kesir, 
el-Bidâye, XIV, 319; Ibnü'l-Mülakkın, Tabakâ- 
tüî-evliyâ ’, s. 504-505; Îbnü'l-lrâkî, ez-Zeyl 
‘ale’l- c lber( nşr. Sâlih Mehdi Abbas), Beyrut 
1409/1989, I, 200-207; Fâsî, eMİkdü’ş-şe- 
mîn, V, 457-460; Makrîzî, es-Sülûk, 11/3, s. 
624, 647, 725, 858, 893, 894, 903; 111/1, s. 
125; İbn Kâdî Şühbe, Tabakâtü’ş-ŞâfFiyye, 
III, 101-103; İbn Hacer, ed-Dürerü’l-kâmine, II, 
378-382; İbn Tağrîberdî, en-Nûcûmü’z-zâhire, 
XI, 89-90;SOyûtî, Tabaka.tü'1-huffâz (Ömer), s. 
531-532; Keşfü’z-zunûn, I, 403; II, 1013, 1829, 
1940, 2003, 2030; Şevkânî, el-Bedrü’t-tâlb, 1, 
359-360; C. Rieu, Supplement to the Catalogue 
oftheArabic Manuscripts in the British Muse- 
um, London 1894, s. 808; P. K. Hitti v.dğr., De- 
scriptive Catalog of the Garret Collection of 
Arabic Manuscripts in the Princeton University 
Library, Princeton 1938, s. 212; Brockelmann, 
GAL, II, 86; Suppl., II, 78; üne liste des manu¬ 
scrits choisis parmi les bibliotheques de Ma¬ 
nisa, Akhisar(haz. Millî Eğitim), İstanbul 1951, 
s. 9; L. Nemoy, Arabic Manuscripts in the Yale 
University Library, Copenhagen 1956, s. 110, 
133; Kettânî, er-Risâletü ’l-müstetrafe, s. 100- 
101; Abdülhay el-Kettânî, Fihrisüî-fehâris, 1, 
306-307; Fuâd Seyyid, Fihrisü'l-mahtûtâti’l-mu- 
şavvere, Kahire 1383/1963, III, 115; Kamal S. 
Salibi, “The Banü Jamâ'a: A Dynasty of Shâfi'ite 
Jurists in the Mamluk Period”, Stvdia Islamica, 
IX, Paris 1958, s. 97-109; Kamil J. Asali, “The 
Banü Jamâ'ah A Family of Scholars in Medie- 
val Jerusalem", Hl, XVİII/3 (1995), s. 5-31 (bu 
makale aynı dergide daha önce yanlışlıkla Sa- 
leh K. Hamarneh adına yayımlanmıştır |XVI11/1, 
1995, s. 5-31)); Ali Refîî, “İbn Cemâ'a", DMBİ, 
III, 247-248. r--| 

İMİ Cengiz Kallek 


İBN CEMÂA, 

Muhammed b. Ebû Bekir 

(ıjt a* 35 * ı ) 

Ebû Abdillâh İzzüddîn Muhammed 
b. Ebî Bekr b. Abdilazîz 
el-Kinânî el-Hamevî 
(ö. 819/1416) 

Şâfiî fakihi, hadis ve dil âlimi. ^ 

759 (1358) yılında Hicaz'ın Yenbu' şeh¬ 
rinde doğdu. Bazı kaynaklarda bu tarih 
749 (1348) ve 747 (1346) olarak da geç¬ 
mektedir. Kahire’de öğrenim gördü ve 
buraya yerleşti. Dedesi İzzeddin İbn Ce¬ 
mâa, Ebû Abdullah el-Beyânî, Ebül-Fe- 
rec İbnül-Kârî ve Kalânisî’den hadis din¬ 
ledi. İbn Haldun, Sirâceddin el-Hindî, Tâ- 
ceddin es-Sübkî, Bahâeddin es-Sübkî, 
Ömer b. Raslân el-Bulkinî, İbnü’s-Sâiğ ez- 
Zümürrüdî gibi âlimlerden ders okudu. 
Astronomi, kimya, tıp, ilm-i cedel, ilm-i 
hilâf, fıkıh, tefsir, hadis, kelâm, mantık, 
sarf, nahiv, meânî, beyân, bedî', ilm-i hu- 
rûf ve remil gibi birçok dalda ilim sahibi 
oldu. İbnü'l-Hümâm, İbn Hacer el-Aska- 
lânî. Ahmed b. Ebû Bekir el-Bûsîrî ve İb- 
nü'l-Aksarâyî’nin de aralarında bulundu¬ 
ğu birçok âlim yetiştirdi. İbn Hacer el-As¬ 
kalânî 790 (1388) yılından ölümüne ka¬ 
dar hocasının yanından ayrılmadığını be¬ 
lirtir. Sultan el-Melikü’l-Müeyyed Şeyh 
el-Mahmûdî’nin saygı gösterdiği ve malî 
yardımda bulunduğu İbn Cemâa takvâ 
sahibi bir âlim olup devlet ricâlinden uzak 
durmayı tercih ederdi. Bu sebeple hiçbir 
resmî görev kabul etmedi. 20 Rebîülâhir 
819 (17 Haziran 1416) tarihinde Kahire’de 
vebadan öldü. 

Kaynaklarda yirmiye yakın ilim dalında 
100 civarında eser kaleme aldığı, fakat 
ölümünden sonra eserlerinin büyük bir 
kısmının kaybolduğu kaydedilir. Ders ki¬ 
tabı olarak okuttuğu hemen bütün eser¬ 
ler üzerine şerh veya hâşiye türü çalışma¬ 
lar yapan İbn Cemâa şiir de yazmış, fakat 
bu alanda başarılı bulunmamıştır. 

Eserleri. 1. et-Tebyîn fî şerhi'l-Erba^în. 
Nevevî’nin Kitâbü'l-Erba c în adlı eserinin 
şerhi olup iki cilt halinde neşredilmiştir 
(Kahire 1332/1914). 2. Zevâlü't-terah fî 
şerhi Manzûmeti İbn Ferah (Şerhu'l- 
Kaşîdeti’l-ğazeliyye). İbn Ferah’ın hadis 
terimleriyle ilgili Kaşîde ğazeliyye ( Ga- 
râmî sahih) adlı yirmi beyitlik manzume¬ 
sinin şerhi olup Friedrich Risch tarafından 
asıl metinie beraber bazı notlar ilâvesiyle 
yayımlanmıştır (Kommentar des Izz-ad-Din 
Abü Abdullah über die Kunstausdrücke 
der Traditionsıvissenchaft, Leiden 1885; 
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bk. Brockelmann, GAL, I, 459; Suppi, i, 
635; Bibliograph'ıe, XVII, 119). Şemseddin 
İbn Abdühâdî el-Makdisî’nin Garâmî 
sahih’e bir şerh yazdığı (Tenkihu ’t-tah- 
kik, neşredenin girişi, I, 99-100) ve Ze- 
vâlü't-terah fî şerhi Manzûmeti İbn 
Ferah adlı bu şerhin Heinrich Leberecht 
Fleischer tarafından Almanca tercüme¬ 
siyle birlikte neşrediidiği (Leiden 1895) 
kaydedilmekteyse de (Serkîs, 1,167; Necîb 
el-Akiki, II, 363) birçok yazma nüshada 
söz konusu şerh bu adla İbn Cemâa’ya 
nisbet edilmektedir (meselâ bk. Amasya 
Beyazıt Ktp., nr 1545, vr. l a -3 b ; Kayseri Râ- 
şid Efendi Ktp., nr. 215, vr. 146 a - 149 b ; Sü- 
leymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 349, 
Bağdatlı Vehbi Efendi, nr. 2099, vr. 164-169, 
Hacı Mahmud Efendi, nr. 657, vr. 16-21). 
3. Hâşiye 'alâ Şerhi'l-Çârperdî 'ale’ş- 
Şâfiye. İbnü’l-Hâcib’in Arapça grameriy¬ 
le ilgili eş-Şâ/iye’sine Çârperdî'nin yaptı¬ 
ğı şerhin hâşiyesidir (İstanbul 1310). 4. el- 
Müs'if ve’l-mu'în fî şerhi’bniT-muşan- 
nif Bedriddîn. İbn Mâlik et-Tâî’nin nah¬ 
ve dair meşhur eseri el-Elfiyye’ye İbnü’n- 
Nâzım diye bilinen oğlu Bedreddin'in yap¬ 
tığı şerhin hâşiyesidir (Süleymaniye Ktp., 
Lâleli, nr. 3206). S. GâyetüT-emânî fî 
'ilmi'l-me'ânî (Süleymaniye Ktp., Şeyhü¬ 
lislâm EsadEfendi Medresesi, nr. 185). 6. 
Dercü'l-me'âlî fî şerhi Bed'i'l-emâlî. 
Ûşî’nin akaidle ilgili olup el-Kaşîdetü'l- 
Iâmiyye diye de bilinen Bed c ü'l-emâlî 
adlı eserinin şerhidir (Millet Ktp., Feyzul- 
lah Efendi, nr. 259; Kayseri Râşid Efendi 
Ktp., nr. 215, 21527; Süleymaniye Ktp., Sü¬ 
leymaniye, nr. 1074, Lâleli, nr. 3770, Lala 
İsmâil, nr. 535, Esad Efendi, nr. 1424; eser 
için ayrıca bk. Keşfü’z-zunûn, II, 1350; DİA, 
XI, 73). 7. el-Kevkebü'l-vakkad fî şer- 
hi'l-i'tikâd. 8. Risale fi'l-hudûdi'l-ke- 
lâmiyye. 9. Lemdâtü'l-envâr ve nefe- 
hâtü'l-ezhâr fi't-teşrîh. Anatomiyle ilgi¬ 
lidir. 10. Nüket *alâ Fuşûli İbukrât. Hi- 
pokrat’m tıpla ilgili Kitâbü'l-Fuşûl’ü üze¬ 
rine yazılmış şerh mahiyetinde bir eser¬ 
dir. 11. en-Nefehâtü's-sırriyye ve le- 
tâ^fü'l-'ulûmi'l-hafiyye (Nuruosmaniye 
Ktp., nr. 2842, vr. 1-6). 12. Hulâşatü'l-ka- 
vâld ve ğâyetü'l-makâşıd. 13. Akre- 
bü'l-makâşıd fî şerhi'1-kavâ'id (Süley¬ 
maniye Ktp., Lâleli, nr. 3493). 14. îzâhu’l- 
mübhem min Lâmiyyeti'l-Acem (Köp¬ 
rülü Ktp., Ahmed Paşa, nr. 283; İÜ Ktp., AY, 
nr. 4746). 15. Hâşiye \alâ Şerhi'l-'Akâ^i- 
di'n-Nesefiyye (Köprülü Ktp., M. Âsim 
Bey, nr. 215; Tire İlçe Halk Ktp., Necip Pa¬ 
şa, nr. 154; bu eserlerin yazma nüshaları 
için ayrıca bk. Brockelmann, GAL, I, 459, 
499; 11, 116; Suppi., I, 522, 635, 764; II, 


111-112). Fuat Sezgin, İbn Hişâm’a aitSî- 
ret’in İbn Cemâa tarafından yapılmış bir 
muhtasarının yazma nüshalarını kaydet¬ 
mekle birlikte ( GAS, 1, 299) bunun Ebû 
Ömer İzzeddin İbn Cemâa’nın el-Muhta- 
şarü'l-kebîr (Muhtasarlı sîreti’n-nebî) ve¬ 
ya el-Muhtaşarü’ş-şağir adlı eserleriy¬ 
le aynı kitap olup olmadığı araştırılmaya 
muhtaç bir konudur. 

İbn Cemâa'nın kaynaklarda adı geçen 
diğer bazı eserleri de şunlardır: Nüket 
' ale'l-Mühimmât li'l-İsnevî, Nüket 'alâ 
Ravzati't-tâlibîn, Şerhu Cem'i'l-Ce- 
vâmi c , Hâşiye c alâ RefH'l-hâcib Şerhi 
Muhtaşari İbni'l-Hâcib, Nüket 'alâ 
Muhtaşari İbni'l-Hâcib, Hâşiye 'alâ 
Şerhi’l-Çârperdî li-Minhâci'l-vüşûl, 
Hâşiye 'alâ Şerhi'l-İsnevî li-Minhâci'l- 
vüşûl, Şerh 'ale'l-Kavâ'idi'l-kübrâ li'bni 
1 Abdisselâm, Şerhu 'Ulûmi'l-hadîs li'b- 
ni'ş-Şalâh, Şerhu'l-Menheli’r-revî, Şer¬ 
hti Metâli'i'l-envâr, Câmi'u ’t-tıb, el-En- 
vâr fi’t-tıb, Hâşiye'alâ 'Arûsi'1-efrâh 
Şerhi Telhîşi'l-Miftâh, es-Sâlik fî tel¬ 
hisi Telhîşi'l-Miftâh, el-Mübîn ve'l-mu- 
faşşal 'ale’l-Mutavvel, el-Müşelleş fi'l- 
luğa, Evşaku'l-esbâb fî şerhi kavâ'i- 
di'l-i'râb, Hâşiye 'ale’t-Tavzîh li’bni 
Hişâm, Hâşiye 'alâ Muğni’l-lebîb. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Abdülhâdî, Tenkihu ’t-tahkik fî ehâdişi’t- 
ta'İİk (nşr. Âmir Haşan Sabrî), İmâretü’l-Arab 
1409/1989, neşredenin girişi, I, 99-100; İbn 
KadîŞühbe, Tabakâtü'ş-Şâfi'iyye, IV, 49-50; 
İbn Hacer, İnbâ’ü’l-ğumr, VII, 240-243; Sehâ- 
vî, ed-Pao’ü’l-lâmi‘,V\l, 171-174; Süyûtî. Buğ- 
yetü’l-uu’ât, I, 63-66; a.mlf., Hüsnû’l-muhâ- 
dara, I, 548; Dâvûdî, Tabakâtü’l-mûfessirîn, 
II, 94-97; Keşfü’z-zunün, II, 1147, 1350, 1865; 
İbnü'l-İmâd, Şezerat, VII, 139-141; Şevkânî, el- 
Bedrü’t-tâlb, II, 147-149; Hânsârî, Ravzâtü’l- 
cennât, VIII, 108-110; Kettânî. er-RisâletCıi- 
müstetrafe, s. 189-190; Serkîs, Mu‘cem, I, 65, 
167; Brocklemann, GAL, I, 459, 499; II, 116; 
Suppi, I, 522, 635, 764; II, 111-112; Tebrîzî, 
Reyhânetû’l-edeb, Tebriz, ts. (Çâphâne-i Şafak), 
VII, 446-447; Sezgin, GAS, 1, 299; A. G. Ellis, 
Catalogue of Arabic Books in the British Mu- 
seum, London 1967,1, 161; II, 206-207; Sarton, 
fntroduction, İH, 998; Şâkir Maîımûd Abdülmün- 
'im, İbn Hacer el-’Askalânî oe dirâsetü muşan- 
nefâtihî oe menhecihî oe mevâridihî fi kitâbi- 
hi’l-lşâbe, Bağdad 1978, I, 160-161; Necîb el- 
Akikî, el-Müsteşrikün, Kahire 1980, II, 363; Âyi- 
de İbrâhim Nusayr, el-Kütübü’l-‘Arabiyye elle- 
ti nüşiret fi Mışr beyne ‘âmey 1926-1940, Ka¬ 
hire 1980, s. 24;Ahmed îsâ, Mu'cemü’l-etıbbâ’, 
Beyrut 1402/1982, s. 391-393; Bibliographie 
der Deutschsprachigen Arabistik und Islam- 
kunde (ed. F. Sezgin). Frankfurt 1993, XVII, 
119, 206-207; T. H. Weir, “İbn Cemâ’a”, İA, V/2, 
s. 719; Ali Refîî, “İbn Cernâ'a", DMBİ, 111, 248- 
249; M. Sait Özervarlı, “el-Emâlî”, DİA, XI, 73. 

Cengiz Kallek 


İBN CEMMÂZ 

(j&> 

Ebü’r-Rebî‘ Süleyman b. Müslim 
b. Cemmâz ez-Zührî 
(ö. 170/786’dan sonra) 

Kırâat-i aşere imamlarından 
Ebû Ca‘fer el-Kârî’nin 
meşhur iki râvisinden biri. 

L J 

Benî Zühre’nin mevlâsıdır. Ebû Ca‘fer 
el-Kârî, Şeybe b. Nîsâh ve kırâat-i seb'a 
imamlarından Nâfi‘ b. Abdurrahman’dan 
kıraat okudu. Kendisinden Ebû İshak İs¬ 
mâil b. Ca‘fer el-Medenî ve Kuteybe b. 
Mihrân kıraat tahsil ederken Ebû İshak 
İsmâil b. Ca'fer el-Medenî, Vetîd b. Müs¬ 
lim ve Ebû Hümâm Salt b. Muhammed 
el-Hârekî rivayette bulundular. Talebele¬ 
rinden Kuteybe b. Mihrân’m naklettiğine 
göre İbn Cemmâz halka ve öğrencilerine 
Nâfı'in kıraatini okuttuğunu, ancak ken¬ 
disinin Ebû Ca‘fer’in kıraatini tercih etti¬ 
ğini söylemiştir (ibn Mihrân en-Nîsâbûrî, 
s. 10-11; Enderâbî, s. 47-48). Zehebî de 
Nâfı'in İbn Cemmâz’a büyük değer ver¬ 
diğini belirtmiştir ( Ma'rifetü ’I-kurrâL I, 
293). 

Ebû Ca'fer’in kıraatiyle ilgili olarak V. 
(XI.) yüzyılın ortalarına kadar telif edilen 
kıraat kitaplarında yer almayan İbn Cem- 
mâz’ın rivayetleri bu asrın ikinci yarısın¬ 
dan itibaren Hüzelî’nin el-Kâmil'i, İbn 
Sivâr el-Bağdâdî’nin el-Müstenîr ’i gibi 
eserlerde bir araya getirilmiştir. Daha son¬ 
raki dönemlerde kırâat-i aşereye dair ya¬ 
zılan kitaplar içinde İbn Cemmâz’ın riva¬ 
yetine yer vermeyenler bulunmakla bir¬ 
likte (meselâ Ebü'I-Alâ el-Hemedânî’nin 
Gâyetü'l-ihtişâTı gibi), Ebû Ca'fer’in râvi- 
leri iki ile sınırlanırken bunlardan biri ola¬ 
rak genellikle İbn Cemmâz tercih edilmiş, 
günümüze kadar kırâat-i aşerenin öğre¬ 
timinde de bu tercihe uyulmuş ve bu su¬ 
retle kıraat rivayeti yayılma imkânı bul¬ 
muştur. 

İbn CemmâzTn Kur’an tahsilindeki ye¬ 
rini önemli kılan hususlardan biri, hiç şüp¬ 
hesiz onun Medineliler’in mushafları ile 
Hz. Osman’ın mushafı arasındaki farkla¬ 
rı belirleyip rivayet edenlerden biri olma¬ 
sıdır (İbn Ebû Dâvûd, s. 37, 41-42). Zira 
Kur’an nüshalarının metinleri arasında 
görülen ve İbn CemmâzTn tesbitine göre 
sayısı on ikiyi bulan bu farklılıklar, Kur’an 
tarihinin en önemli konularından birini 
oluştururken kıraat ihtilâfları olarak bu 
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ilme dair eserlerde de yer almıştır (bk. KI¬ 
RAAT; MUSHAF). Hangi tarihte vefat etti¬ 
ği kesin olarak bilinmeyen İbn Cemmâz’m 
ölümüyle ilgili olarak Zehebî, “Herhalde 
Nâfi'den önce veya onunla aynı tarihte" 
(169/785) ifadesini kullanırken İbnü’l-Ce- 
zerî 170’ten (786) sonra vefat ettiğini be¬ 
lirtmiştir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Ebû Dâvûd, Kitâbü’l-Meşâhif (nşr. A. Jef- 
fery), Kahire 1355/1936, s. 37-38, 41-42; İbn 
Ebû Hâtim, el-Cerh ve’t-ta‘d.11, IV, 142; İbn Mih- 
rân en-Nîsâbûrî, el-Mebsût fi’l-kırâ’âti’l-'aşr (nşr. 
Sübey' Hamza Hâkimi), Dımaşk 1401/1980, s. 
10-11; İbn Mâkûlâ, el-İkmâl, li, 550; Enderâbî, 
Kırâ'âtü'l-ku.rrâVl-ma‘rûfin (nşr Ahmed Nusay- 
yif el-Cenâbî), Beyrut 1407/1986, s. 47-48; Ze¬ 
hebî, Ma‘rifetü’t-kurrâ* (Altıkulaç), I, 293-294; 
a.mlf., Târîhu’l-lslâm: sene 141-160, s. 411- 
412; İbnü’l-Cezerî, Gâyetü’n-nihâye, 1, 315; 
“İbn Cemmâz”, DMBİ, III, 244-245. 

IS Tayyar Altikulaç 


İBN CERÎR et-TABERÎ 

(bk. TABERÎ, Muhammed b. Cerîr). 

L. J 


r 


L 


İBN CERRÂH 
(bk. CERRAHÎLER). 


“1 


İBN CEVSÂ 

(^5^ Ctî*) 

EbüTHasen (Ebü’l-Abbâs) 

Ahmed b. Umeyr 
b. Yûsuf ed-Dımaşkî 
(ö. 320/932) 

Hadis hafızı. 

L J 


230 (844-45) yılı civarında doğdu. Aslen 
Dımaşklı olup Benî Hâşim’in veya Muham¬ 
med b. Salih b. Beyhes el-Kilâbî’nin mev- 
lâsıdır. Ebü’t-Takî Hişâm b. Abdülmelik, 
Muhammed b. Abdullah b. Meymûn. Yû¬ 
nus b. Abdüla'lâ ve İmrân b. Bekkâr el- 
Kilâî gibi muhaddislerle Mısır ve Şam âlim¬ 
lerinden hadis rivayet etmiştir. Kendisin¬ 
den Ebû Ali en-Nîsâbûrî, Hamza el-Kinâ- 
nî, Taberânî, İbnü’s-Sünnî, İbn Adî, Hâkim 
el-Kebîr ve İbn Hibbân gibi hadis hâfızları 
rivayette bulunmuşlardır. Ebû Ali en-Nî- 
sâbûrî, hocası İbn Cevsâ’nın hadisin te¬ 
mellerinden biri sayıldığını belirtmekte, 
Taberânî sika olduğunu, İbn Hacer garib 
rivayetleri bulunan sadûk bir râvi kabul 
edildiğini söylemekte, kendisini yakından 
tanıyan diğer bazı âlimler de onun hadis 


bilgisine duydukları hayranlığı dile getir- r 
mektedirler. 

Döneminin büyük hadis hâfızlarından 
ve cerh ve ta‘dîl âlimlerinden sayılması¬ 
na rağmen İbn Cevsâ’yı tenkit edenler de 
olmuştur. Dârekutnî fazla güvenilir olma¬ 
dığını, bazı hadislerin sadece onun tara- ı_ 
fından rivayet edildiğini belirtmiş, tale¬ 
besi Hamza el-Kinânî de İbn Cevsâ'dan 
duyup yazdığı rivayetlerin 200 cüz kadar 
tuttuğunu, bununla beraber kendisin¬ 
den hadis yazmamış olmayı temenni et¬ 
tiğini söyleyerek hocasını tenkit etmiş ve 
ondan yazdığı hadisleri rivayet etmemiş¬ 
tir. Ancak Zehebî, Hamza el-Kinânî’nin bu 
görüşüne karşı çıkarak diğer muhaddis- 
ler gibi onun da hadis metninde değil is- 
nadda hata yapabileceğini ileri sürmüş, 

İbn Cevsâ'nın Hamza el-Kinânî’nin yaşça 
küçük hocalarından olması ve kendisin¬ 
den yazdığı rivayetlerin nâzii rivayetler 
durumunda kalması sebebiyle onun olum¬ 
suz bir tavır takındığını, esasen İbn Cev- 
sâ’nın hâfızasında çok rivayet bulundu¬ 
ğundan bunlardan bazılarında yanılsa 
bile sadûk bir hadis hâfızı olduğunu be¬ 
lirtmiştir (Tezkiretü’l-huffâz, III, 797 ,A‘lâ- 
mü’n-nübelâ\XM, 18). İbn Cevsâ’nın evin¬ 
de köpek beslediğini gören Da’lec b. Ah¬ 
med, bunun evde köpek bulundurmayı 
yasaklayan hadise ters düştüğünü ileri 
sürerek ondan hadis rivayetini terketmiş- 
tir (İbn Asâkir, V, 116). İbn Cevsâ, 28 Ce- 
mâziyelevvel 320’de (6 Haziran 932) vefat 
etmiştir. 

İbn Cevsâ’nın rivayet ettiği bazı hadis¬ 
leri ihtiva eden cüzün bir nüshası Dârü’l- 
kütübi’z-Zâhiriyye’dedir (Mecmû', nr. 60). 

Onun ayrıca el-Müsned adlı bir eserinin 
olduğu (Tâcü’l-'arûs, “cvş” md.), İmam 
Mâlik’in ef-Muvaifa’mın İbn Vehb ve İb- 
nü’l-Kâsım rivayetlerini bir araya getir¬ 
diği (Zehebî, A c lâmü’n-nübelâ 3 , VIII, 87) 
belirtilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Tâcü’l-'arûs, “cvş" md.; İbn Adî, el-Kâmil,U, 

858; İbn Mâkûlâ, el-İkmâl, III, 200; Sem'ânî, el- 
Ensâb, III, 372-373; İbn Asâkir, Târihu Dımaşk 
(Amravî), V, 109-117; Bedrân, Tehzîbü Târihi 
Dımaşk, 1,421-422; İbnü’l-Cevzî, el-Muntazam, 

VI, 242; Zehebî, Tezkiretü’l-huffâz, III, 795-798; 
a.mlf., A'lâmü’n-nübelâ VIII, 87; XV, 15-21; 

İbn Hacer, Lisânü’l-Mizân, I, 239-240; İbnü’l- 
İmâd, Şezerât, II, 285; Kettânî, er-Risâletü'l- 
müstetrafe (Özbek), s. 154;Kehhâle, Mu‘cemü’1- 
mü’elUfin, II, 37;Sezgin, GAS, I, 177;Yâsîn Sev- 
vâs, Fıhristü mecâmi‘ıı’l-medreseti'l-‘Ömeriy- 
ye, Kuveyt 1408/1987, s. 298; Saîdullah Kara- 
beglû, “İbn Cevşâ", DMBİ, III, 281-282. 

IS Haşan Elİk 


İBN CEZLE 

crf*) 

Ebû Alî Yahya b. îsâ b. Alî 
b. Cezle el-Bağdâdî 
(ö. 493/1100) 

Hekim, edip ve tarihçi. 

Bağdat’ın Kerh bölgesinde yaşayan hı- 
ristiyan bir aileye mensuptur. Batı’da Ben 
Gesla veya Buhahylyla Byngezla diye bili¬ 
nir. Daha çok Kerh’teki hıristiyan tabip¬ 
lerinden okuyan İbn.Cezle’nin (İbnü'l-Kıf- 
tî, s. 239; Ebü'l-Ferec, s. 195) hocaları ara¬ 
sında Bîmâristân-ı Adudî’nin başhekim¬ 
lerinden Ebü’l-Hasan Saîd b. Hibetullah el- 
Bağdâdî de bulunmaktadır (İbn Ebû Usay- 
bia, s. 343; İbn Hallikân, VI, 267). Mantık 
okumak için dindaşı bir hoca bulamayın¬ 
ca dostlarının tavsiyesiyle Mu’tezile âlimi 
Ebû Ali İbnü’l-Velîd el-Kerhî’nin evine de¬ 
vam ederek ondan kelâm ve mantık ders¬ 
leri aldı. Bu arada kendisine aklî metot¬ 
larla İslâm’ı tanıtan hocasının daveti so¬ 
nunda otuz yaşlarında iken müslüman 
oldu. Tıp konusunda hizmetinde bulun¬ 
duğu zamanın Bağdat başkadısı Ebû Ab¬ 
dullah Muhammed b. Ali ed-Dâmegânî 
ihtidâsına çok sevinerek onu himayesine 
aldı ve mahkemeye sicil kâtibi tayin etti. 
Edebiyata hâkim olan ve güzel yazı yazan 
İbn Cezle muhtemelen bu memuriyeti 
Dâmegânî’nin vefatına kadar yürütmüş, 
aynı zamanda onun geniş nüfuzundan 
faydalanarak Halife Muktedî-Biemril- 
lâh’ın sarayında hekimlik yapmıştır. Yine 
Dâmegânî’nin ilminden istifade ederek 
İslâmî bilgilerini kuvvetlendirip eserlerin¬ 
de tıbbın İslâm hukukuyla ilgili meselele¬ 
rine yer verdiği görülür. İbn Cezle’nin ho¬ 
cası ve akranı Ebü’l-Hasan Saîd b. Hibe¬ 
tullah ile tanışması da bu memuriyeti sı¬ 
rasında gerçekleşmiştir. 

İslâmiyet’ten aldığı yeni ruhu ilimle bir¬ 
leştiren İbn Cezle’nin yaşadığı bölgedeki 
fakir insanları ücretsiz tedavi ettiği, hatta 
ilâçlarını da kendisinin sağladığı yolun¬ 
daki haberlerden onun meslekî ve İnsanî 
duyguları yüksek bir kişi olduğu anlaşıl¬ 
maktadır. Mücadeleci bir karaktere sahip 
olan İbn Cezle 493 Şâbanınm sonlarında 
(Temmuz 1100 başları) vefat etti. Ölümün¬ 
den kısa bir süre önce, çoğu kendi hattıy- 
la yazılmış eserlerini ve öteki kitaplarını 
İmâm-ı Âzam Medresesi’nin kütüphane¬ 
sine bağışladığı bilinmektedir. İlmî kişili¬ 
ğinde tabiplik ve eczacılığı ön plana çıkan 
İbn Cezle kelâm, tarih ve edebiyat alanla- 
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rında da kitap yazmış ve bunlardan üçü 
zamanımıza ulaşmıştır. Teorik ve pratik 
tıpta kazandığı büyük ün eserlerinden ya¬ 
pılan tercümelerle Avrupa’ya taşınmış ve 
özellikle Takvîmü'l-ebdân’\ Doğu’da ol¬ 
duğu gibi Batı'da da uzun yıllar ders ki¬ 
tabı olarak okutulmuştur. 

Eserleri. 1. Takvîmü'l-ebdân fî tedbî- 
ri'l-insân. 352 çeşit hastalığın teşhis ve 
tedavisini, her birinde sekiz hastalığın 
yer aldığı kırk dört tabloda tanımlayan bir 
el kitabıdır (Keşfi!’z-zunûn, i, 467). Halife 
Muktedî-Biemrillâh’a ithaf edilen eser 
İbn Butlân'ın Takvîmü'ş-şıhha ’smdan 
izler taşır. Süleymaniye Kütüphanesin¬ 
de beş (Ayasofya, nr. 3587/2, nr. 3601/ 
1; Murad Buhârî, nr. 259, 94; Yazma Ba¬ 
ğışlar, nr. 696; Hacı Beşir Ağa, nr. 518/ 
3), Nuruosmaniye Kütüphanesi’nde iki 
(nr. 2981,3053/2), Topkapı Sarayı Müze¬ 
si (III. Ahmed, nr. 2097), Köprülü (nr. 960/ 
1 ) ve Millet (Feyzullah Efendi, nr. 1314) 
kütüphanelerinde birer yazma nüsha¬ 
sı vardır. SicilyalI yahudi hekim Ferec 
b. Sâlim (Magister Faraci) tarafından 1280 
yılında Latince'ye çevrilen eser, 1532’de 
Strasbourg’da Tacumi aegritudinum cet. 
Buhahylyla Byngezla auctore adı al¬ 
tında İbn Butlân’ın anılan kitabıyla birlik¬ 
te basılmıştır; bir yıl sonra da aynı şehir¬ 
de yine İbn Butlân’ın eseriyle birlikte M. 
Herr’in yaptığı Almanca tercümesi yayım¬ 
lanmıştır. Eserin Farsça’ya da üç ayrı çevi¬ 
risi yapılmıştır. Bunların ilki647’de (1249) 
adı bilinmeyen biri tarafından gerçekleş¬ 
tirilmiş olup bir nüshası Tahran'dadır (Yû¬ 
suf İ'tisâmî, II, 291-292). İkincisini, Os¬ 
manlI tabiplerinden Muîn b. Mahmûd el- 
Kirmânî Edirne’de Fâtih Sultan Mehmed 
adına yapmıştır (mütercimin el yazısını 
taşıyan nüsha için bk. Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, nr. 3587/1). Üçüncü tercüme ise 
İran Şahı Süleyman’ın emriyle özel heki¬ 
mi Muhammed Eşref b. Şemseddin Mu- 
hammed tarafından yapılmış ve Tahran'- 
da basılmıştır (1275). Kitap ayrıca Gere¬ 
deli İshak tarafından Türkçe’ye tercüme 
edilmiştir (Osmanlı Müellifleri, III, 203). 
XII. yüzyılın ortalarında adı bilinmeyen Sa- 
lernolu bir yazar tarafından bir de taklidi 
kaleme alınan eser Dımaşk’ta yayımlan¬ 
mış (1333), hakkında en son ve en etraflı 
çalışmayı ise JosephS. Graziani, Califor- 
nia Üniversitesi’nde ibn Jazlah's ll !h 
Century Tabulated Medical Compen- 
dium, Taqwim al-Abdân adlı doktora 
teziyle gerçekleştirmiş ( 1973) ve bu ça¬ 
lışmasını Arabic M edicine in the 1 V h 
Century as Represented in the Works 


of ibn JazJah (Karachi 1980) başlığıyla 
ilim âlemine sunmuştur. 2. Minhâcü'l- 
beyân fîmâ yestafmilühü'I-insân. Ba¬ 
sit ve mürekkep ilâçlarla yiyecek ve içe¬ 
ceklerin alfabetik sıraya göre tanıtıldığı 
eser Takvîmü'l-ebdân dan sonra yazıl¬ 
mış ve yine Halife Muktedî-Biemrillâh’a 
ithaf edilmiştir. İbn Cezle’nin en ünlü ese¬ 
ri olup müellif bu eseri sayesinde “Sâhi- 
bü’l-Minhâc" olarak da anılmıştır. British 
Museum'daki 489 (1096) tarihli (Or. Mus., 
nr. 7499) ve Vatikan Kütüphanesi’ndeki 
yine V. (XI.) yüzyılda istinsah edilmiş (Mns. 
Arabi Islamici, nr. 374) yazmaları en eski 
nüshalarıdır (Avvâd, s. 230). Türkiye’de bu¬ 
lunan on yedi nüshasının en eskileri ise 
Süleymaniye Kütüphanesi'ndeki dört nüs¬ 
hadır (Lâleli, nr. 1650; Ayasofya, nr. 3755; 
Şehid Ali Paşa, nr. 2107; Hekimoğlu Ali 
Paşa, nr. 587). Eserin adı bilinmeyen bir 
mütercim tarafından Farsça'ya yapılan 
tercümesinin yazması Manisa İl Halk Kü- 
tüphanesi'nde kayıtlıdır (nr. 1839). İbnü’l- 
Baytâr, eserde gördüğü eksiklik ve hata¬ 
ları gidermek için el-İbâne ve'l-Tlâm bi- 
mâ fi'l-Minhâc mine'l-halel ve'l-ev- 
hâm adlı bir ta’likat yazmıştır. Kâtib Çe¬ 
lebi. İbn Cezie’yi usulünden dolayı öven 
bir müellifin kitaba tetimme yazdığını 
bildirmiş, fakat adını vermemiştir (Keş- 
fü’z-zunûn, II, 1870-1871). Minhâc ’ın P. 
de Koning tarafından yapılan Fransızca 
çevirisi henüz basıimamıştır (El 2 |İng.|, 
III, 754). 3. el-İşâre fî telhisi'1-Hbâre ve 
mâ yüsta'melü mine'l-kavânîni't-tıb- 
biyye fî tedbîri'ş-şıhha ve hıfzi'l-be- 
den. Takvîmü'l-ebdânm özetidir. 4. Ri- 
sâle fî medhi't-tıb ve muvâfakatihi'ş- 
şer'a ve'r-red c alâ men fa'ane 1 aleyh. 
5. er-Red *ale'n-naşârâ. İbn Cezle, İlyâ 
adlı bir papaza hitaben 466 (1074) yılın¬ 
da kaleme alarak niçin müslüman oldu¬ 
ğunu anlattığı bu eserde İslâmiyet’i yü¬ 
celtmekte ve Hz. Muhammed’in Kitâb-ı 
Mukaddes’te müjdelendiğini, fakat ya¬ 
hudi ve hıristiyanların bunu gizlediklerini 
vurgulamaktadır. 485 Zilhiccesinde (Ocak 
1093) müellifin huzurunda okunmuş bir 
nüshasını gördüğü anlaşılan İbn Hallikân 
risâlenin güzel bir reddiye olduğunu söy¬ 
lemektedir ( Vefeyât, VI, 267). 6. Muhtûru 
muhtasarı Târihi Bağdâd. Hatîb el-Bağ- 
dâdî’nin eserinden seçmeler ihtiva eden 
bu kitabın İngiltere ve Hindistan’daki 
nüshalarından başka (Brockelmann, GAL 
Suppi, I, 563, 888; Cemheretü'l-merâcfiî- 
Bağdâdiyye, s. 19) Türkiye’de de bir nüs¬ 
hası mevcuttur (Süleymaniye Ktp., Reî- 
sülküttâb, nr. 692). 
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Ali Haydar Bayat 

İBN CİNNÎ 

(J*roi » 

Ebü’l-Feth Osman b. Cinnî 
el-Mevsılî el-Ba§dâdî 
(ö. 392/1002) 

^ Arap dili ve edebiyatı âlimi. 

Musul’da dünyaya geldi. Doğum tari¬ 
hiyle ilgili olarak kaynaklarda 300 (913), 
321 (933), 322 (934), 330 (942) gibi farklı 
tarihler verilmektedir. Yunan asıllı bir ba¬ 
banın çocuğudur. Musul’un ileri gelenle¬ 
rinden Süleyman b. Fehd b. Ahmed el-Ez- 
dî’nin âzatlısı olan babasının buraya ne¬ 
reden ve ne zaman geldiği bilinmemek¬ 
tedir. Babasının adı olan Cinnî Yunanca’- 
da "cömert, asil, güzel fikirli ve saygın ki¬ 
şi” anlamlarına gelen Gennaius kelime¬ 
sinin Arapçalaştırılmış şeklidir. İbn Cin¬ 
nî, daha çok babasının bu adına nisbetle 
meşhur olmakla birlikte nahiv ilmindeki 
geniş bilgisi sebebiyle Nahvî, doğduğu ye¬ 
re nisbetle Mevsılî. lügat ilmindeki yüksek 
mevkiinden dolayı Lugavî, babasının hiz¬ 
metinde bulunduğu aileye izâfetle Ezdî 
nisbeleriyle de anılmıştır. Künyesi olan 
Ebü’l-Feth’i ise dil ve edebiyat ilimlerine 
vukufu ve bunlarla ilgili problemleri çöz¬ 
medeki (feth) mahareti sebebiyle almış 
olmalıdır. Mütenebbî divanının şerhine 
dair eserine el-Fethu'I-vehbî hlâ müş- 
kilâti'l-Mütenebbî adını vermesi ve Bâ- 
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harzî’nin onun karmaşık dil meselelerini 
çözme kabiliyetinin hiçbir edebiyat âli¬ 
minde bulunmadığını söylemesi ( Dümye- 
tü’l-kaşr, 1,481) bu ihtimali güçlendirmek- 
tedir. 

İbn Cinnî ilk tahsilini Musul'da Ebü'l- 
Abbas Muhammed el-Mevsılî’nin yanında 
tamamladı. Özellikle dil ilimlerinde ken¬ 
dini yetiştirerek daha on dört -on beş yaş¬ 
larında iken camide gramer dersleri ver¬ 
meye başladı. Ebü’l-Abbas el-Mevsıfî’den 
sonra en önemli hocası Ebû Ali el-Fârisî’- 
dir. Rivayete göre Ebû Ali el-Fârisî, İbn 
Cinnî’nin ders verdiği camiye uğramış ve 
ona sarf ilmiyle ilgili bir soru sormuş, bek¬ 
lediği cevabı alamayınca da bu alanda he¬ 
nüz yeterli seviyeye gelmediğini söylemiş¬ 
tir (Yâküt, XII, 90-91). İbn Cinnî kendisiyle 
ilk defa karşılaştığı bu kişinin meşhur na¬ 
hiv âlimi Ebû Ali el-Fârisî olduğunu öğre¬ 
nince ders vermeyi bırakıp onun öğrenci¬ 
si olmuş, yaklaşık kırk yıl yanından ayrıl¬ 
mamıştır. İlmî ve fikrî şahsiyetinin teşek¬ 
külünde ve özellikle dil ilimleri sahasında 
yetişmesinde büyük etkisi olan Ebû Ali 
el-Fârisrnin görüşlerine çok değer vermiş, 
çalışmalarında uyguladığı yöntemi büyük 
ölçüde ondan almıştır. 

Çok defa Ebû Ali el-Fârisî ile birlikte Ha¬ 
lep, Dımaşk, Vâsıt, Şîraz ve Bağdat gibi 
devrin önemli kültür merkezlerine seya¬ 
hatlerde bulunan İbn Cinnî, önde gelen 
âlim ve şairlerle tanışma ve onlarla dil 
meselelerini tartışma imkânı buldu. Ünlü 
şair Mütenebbî ile Halep ve Şîraz'da bir¬ 
çok defa görüştü ve aralarında samimi 
bir dostluk kuruldu. Ebû Ali el-Fârisî'nin 
aracılığıyla Halep’te Hamdânî, Bağdat'ta 
Büveyhî hânedanı mensuplarıyla tanıştı 
ve saraylarındaki ilmî münazaralara ka¬ 
tıldı. Dil ve kıraat âlimi İbn Miksem el- 
Attâr, el-Eğânî müellifi Ebü'l-Ferec el-İs- 
fahânî gibi hocalardan da istifade etti. 
Fasih Arapça konuşan bedevilerden dile 
dair malzeme topladı ve rivayetlerde bu¬ 
lundu. Daha sonra Bağdat’a yerleşen İbn 
Cinnî İlmî çalışmalarını hayatının sonuna 
kadar burada sürdürdü. 28 Safer 392 (16 
Ocak 1002) tarihinde Bağdat’ta öldü. Ge¬ 
nellikle mutasavvıfların defnedildiği Şü- 
nûziyye Kabristanı'nda hocası Ebû Ali el- 
Fârisî’nin yakınında gömüldü. 

IV. (X.) yüzyılın en önemli dil âlimlerin¬ 
den olan İbn Cinnî, Hamdânî hâkimiye¬ 
tinde bulunan Musul’daki ilk tahsil ve ço¬ 
cukluk yılları dışında hayatının büyük bir 
kısmını Büveyhî hânedanı döneminde ge¬ 
çirmiş, bu dönemdeki İlmî ve kültürel ge¬ 
lişmelerden, serbest fikrî ve felsefî tar¬ 
tışma ortamından büyük ölçüde faydalan¬ 
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mıştır. Büveyhî hânedanından yakın ilgi 
görmüş, Dicle nehrinde yapılan, başka 
nahivcilerin de katıldığı kayık gezintilerin¬ 
de sultanın yanında oturmuştur (İbnü’l- 
Esîr, IX, 392). 

İbn Cinnî'nin çalışmalarının hemen hep¬ 
si dil ilimlerine dairdir. Bu çalışmalarıyla 
İbn Cinnî IV. (X.) yüzyılda kıyas geleneği¬ 
ne bağlı olarak sürdürülegelen, çok defa 
Basra ve Küfe dil mektepleri arasındaki 
rekabete dayalı klasik tarzdaki dil çalış¬ 
malarına yeni bir anlayış getirmek iste¬ 
miştir. Gramer kurallarıyla ilgili tartışma¬ 
lardan ziyade dilin ortaya çıkışı, dilin İlâhî 
mi (tevkîfî) beşerî mi (ıstılâhî) olduğu ko¬ 
nusu üzerinde durmuş, dil kurallarının 
tesbit ve tayininde rol oynayan sebeple¬ 
ri, bunların arkasındaki felsefî unsurları, 
özellikle dilin temel kurallarına uymayan 
söyleyiş ve kullanışların sebeplerini araş¬ 
tırmış, bunlara yeni yorumlar getirmeye 
çalışmıştır. Arapça kelimelerin türeme 
biçimlerini de ciddi bir şekilde inceleyen 
ve bu bağlamda “el-iştikâku'l-ekber” ta¬ 
birini ilk defa kullanan İbn Cinnî bu su¬ 
retle Arap dili etimolojisinin temellerini 
atmıştır. Halîi b. Ahmed'den(ö. 175/791) 
sonra durma noktasına gelmiş olan Arap 
fonetiğiyle ilgili çalışmaları da yeniden 
başlatmış, bu sahada yoğunlaşmış olan 
Sırru şınâhü'l-frâb gibi müstakil eser¬ 
ler kaleme almıştır. Dilde icmâ meselesi¬ 
ni ilk defa İbn Cinnî gündeme getirmiş 
ve bunun sınırlarını tayin etmiştir. Dilde 
icmâa muhalefeti câiz görmüş ve bu dü¬ 
şünceden hareketle, II. (VIII.) yüzyılın or¬ 
talarına kadar yazılan şiirlerle sınırlandı¬ 
rılan gramer kurallarını şiirle örneklendir¬ 
menin (istişhâd) kapsamını genişleterek 
daha sonraki devirlerde yazılan şiirlerden 
de örnek verilebileceğini savunmuştur. 
İbn Cinnî’nin, her eserini dilin bu tür prob¬ 
lemlerinden birini çözmek için kaleme 
aldığını söylemek mümkündür. Dil mese¬ 
leleriyle ilgili tahlil, tesbit ve tenkitlerin¬ 
de ön yargıdan uzak kalan İbn Cinnî, akıl 
ve mantığı ön plana çıkararak mektepler 
üstü bir yaklaşım içinde olmayı tercih et¬ 
miştir. Basralılar’dan “arkadaşlarımız” 
diye söz etmesine (meselâ bk. el-HaşâHş, 
1, 166; el-Muhteseb, I, 349) ve bu mekte¬ 
bin bazı ilkelerini esas almasına rağmen, 
“Basralılar’la benim aramda usul bakı¬ 
mından bir yakınlık yoktur, yakınlık be¬ 
nimle doğru arasındadır” diyerek (el-Muh¬ 
teseb, I, 167) her türlü taassuptan uzak 
olduğunu göstermiştir. Hocası Ebû Ali el- 
Fârisî'nin görüşlerine güvenmesine rağ¬ 
men bazı meselelerde ona da muhalefet 
etmiş ve kendi metoduyla ulaştığı sonuç¬ 
ları doğru kabul etmiştir (meselâ bk. el- 


Haşâ’iş, II, 387; Sırru şınâ c ati’l-i c râb, II, 
568). Bu sebeple İbn Cinnî’yi devrindeki 
dil mekteplerinden herhangi birine men¬ 
sup saymak doğru değildir. Onun bu tav¬ 
rı, ele alıp tartıştığı meselelerde müsbet 
ve mâkul sonuçlara ulaşmasında etkili ol¬ 
muştur. Bugün dil biliminin başlıca ko¬ 
nuları olan dilin esası, tarifi, lafzın mâna¬ 
ya delâlet şekilleri, lafız-mâna ilişkisi, iş¬ 
tikak, i'rab, âmil-mâmul münasebeti, di¬ 
lin morfolojik yapısı ve onunla ilgili kalb, 
ibdâl ve ivaz gibi meselelerdeki görüş ve 
tesbitleri günümüzde yapılan Arap filo¬ 
lojisine dair çalışmalara ışık tutmakta ve 
yeni yorumlara kaynak teşkil etmektedir. 

İbn Cinnî gerek Bağdat’ta gerekse git¬ 
tiği diğer şehirlerde birçok talebe yetiş¬ 
tirmiştir. En önemli talebeleri şunlardır: 
Şerif er-Radî, Ali b. Zeyd el-Kâşânî en- 
Nahvî, İbnü’l-Bevvâb, Ebü’l-Hasan Ali b. 
Ubeydullah es-Simsimî, Şerif el-Murtazâ, 
Zâkir en-Nahvî, Ebü’l-Kâsım Ömer b. Sâ- 
bit es-Semânînî ve Muhammed b. Ah- 
med el-Vâsıtî. Ali, Âl ve Alâ adlarındaki 
üç oğlunu da öğrencileri arasında saymak 
gerekir. Âl ve Alâ daha sonraları önemli 
birer nahiv ve hadis âlimi olarak tema¬ 
yüz etmişlerdir (ibn Mâkûlâ, II, 585). 

Eserleri. A) Gramer. 1. el-Haşâ’iş*. 
Nahiv ilminin metodolojisini ortaya koy¬ 
mak amacıyla kaleme alınmış olup Arap 
dilinin genel yapısı ve bu yapıyı oluşturan 
temel ilkelerin felsefî açıdan yorumlan¬ 
dığı ve özelliklerinin belirtildiği bir eser¬ 
dir. I. cildi Kahire’de basılan (1331) eserin 
tamamı Muhammed Ali en-Neccâr tara¬ 
fından neşredilmiştir (l-III, Kahire 1371- 
1376/1952-1956). Abduh er-Râcihî eser¬ 
den yaptığı seçmeleri Nuşûş min Kitâ- 
bi'l-Haşâ’iş adıyla yayımlamıştır (Kahi¬ 
re 1972). 2. c İlelü't-teşniye . Tesniye alâ¬ 
meti olan elif ve yâ harflerinin kelimenin 
bünyesindeki görev ve özelliklerine dair 
bir eserdir. İbn Cinnî, kendinden önceki 
dilcilerin konuyla ilgili tartışmalarını ve 
farklı görüşlerini değerlendirdikten son¬ 
ra kendi görüşünü açıklamıştır. Bu konu¬ 
ya dair ilk ve tek eser olan c İlelü’t-teşni- 
ye’yi Abdüikâdir el-Mehîrî (Tunus 1385/ 
1965) ve Sabîh et-Temîmî(Kahire 1413/ 
1992) neşretmiştir. 3. el-Lüma c fi'l- c Ara- 
bıyye. Nahivle ilgili temel meselelerin sa¬ 
de bir üslûpla ele alındığı eser yazıldığı 
tarihten itibaren büyük ilgi görmüş, asır¬ 
larca ders kitabı olarak okutulmuştur. 
Eser üzerine başta müellifin talebeleri 
olmak üzere birçok dilci tarafından yir¬ 
miyi aşkın şerh yazılmıştır (Sezgin, IX, 174- 
176). el-Lüma c Fâiz Fâris (Küveyt 1392/ 
1972), Hâdî Kişrîde (Uppsala 1396/1976), 
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Muhammet! M. Şeref (Kahire 1400/1979), 
Hüseyin Muhammed (Kahire 1400/1979), 
Hâmid el-Mü'min (Beyrut 1405/1985, 2. 
bs.) ve Semîh Ebû Muğlî (Amman 1409/ 
1988) tarafından yayımlanmıştır. 4. Mes- 
’eletân min Kitabi'1-Eymân li-Muham- 
med b. Haşan eş-Şeybânî. Şeybânî'nin 
Kitâbü’l-Eymân’mda yemin ifadeleriyle 
ilgili iki meselenin gramer açısından şer¬ 
hidir (nşr. Muhammed Mehdî, MMMA [Kü- 
veyt], XXX111/1 [1989], s. 89-120). S. et- 
Taşrifü’l-mülûkî *. Sarf ilmine dair olan 
eser, Muhtaşarü't-taşrîf c alâ icmâlihî, 
Cümelü uşûli't-taşrîl, el-Cümel min 
uşûli't-taşrît adlarıyla da anılır. İlk defa 
G. Hoberg tarafından Latince tercümesiy¬ 
le birlikte neşredilen eseri (Leipzig 1885) 
daha sonra Muhammed Saîd en-Na'sân 
yayımlamıştır (Kahire 1332/1913, 1970). 
et-Taşrîfü'l-mülûkî, İbnü’ş-Şecerî ve 
Ebü’l-Bekâ İbn Yaîş’in de aralarında bu¬ 
lunduğu bazı dil âlimleri tarafından şer- 
hedilmiştir (diğer şerhleri için bk. Sezgin, 
IX, 178-179). 6. el-Muktedab min kelâ- 
mi'l- c Arab. Eserde ecvef fiiller son harf¬ 
lerine göre yirmi dokuz bölüme ayrılarak 
ism-i mef‘ûlleriyle birlikte verilmiştir. 
el-Muktedab Edgar Pröbster (Leipzig 
1913), Vecîh Fâris el-Kîlânî (Kahire 1342/ 
1923), Mâzin el-Mübârek(Dımaşk 1408/ 
1988) ve Câbir M. Mahmûd el-Berâce (Cî- 
ze 1408/1988) tarafından yayımlanmıştır. 
7. el-Münşıf. Sarf âlimi Ebû Osman el- 
Mâzinî’nin et-Tasrifinin şerhidir. İbn Cin- 
nî’nin en önemli ve hacimli eserlerinden 
biri olan el-Münşıf ’ı İbrâhim Mustafa ve 
Abdullah Emîn neşretmiştir (I-I1I, Kahire 
1373-1379/1954-1960; ayrıca bk. et-TAS- 
RÎF). 8. Sırru şmâ‘ati’l-frâb. Arap alfabe¬ 
sini oluşturan yirmi dokuz harfin mahreç 
ve sıfatlarının, i’lâl, ibdâl, idgam, kalb ve 
hazif gibi değişik özelliklerinin incelendiği 
eser Arap dili fonetiğinin en önemli kay¬ 
naklarından biridir (Fleisch, CV11I/1 [1958], 
s. 74-105). Eser, Mustafa es-Sekkâ baş¬ 
kanlığındaki bir heyet (Kahire 1374/1954) 
ve ayrıca Haşan Hindâvî (I-Il, Dımaşk 1405/ 
1985) tarafından yayımlanmıştır. 9. Şer- 
hu'l-îzâh li-Ebî Alîel-Fârisî( Süleyma- 
niye Ktp., Kılıç Ali Paşa, nr. 930). 10. *Ukû- 
dü'l-Lüma* fi’n-nahv (nşr. Haşan Şâzelî 
Ferhûd, Mecelletü Külliyetii-âdâb, V |Ri- 
yad 1977-1978], s. 135-153). 11. Mecmu' 
fi'n-nahv ve'l-luğa ve şerh ebyât şi'- 
riyye mine’l-vicheti'n-nahviyye ve'l- 
iuğaviyye(Escurial Library, nr. 778). 12. 
el-Müzekkirât. Bir nüshası Vatikan Kü¬ 
tüphanesinde Bahâeddin İbnü’n-Nehhâs 
el-Halebfnin mecmuası içinde yer almak¬ 
tadır. 13. Hulâsatü ’l-mes'ele fi'n-nahv 
(Nuruosmaniye Ktp., nr. 4383/3). 


B) Lügat. 1 . el-Elfâzü'1-mehmûze. 
Eserde hemzeli fiiller ilk harflerine göre 
alfabetik olarak sıralanmış, kullanılışları 
örneklerle gösterilmiştir. Vecîh Fâris el- 
Kîlânî’nin Şelâşü resâ’il li'bn Cinnî adıy¬ 
la neşrettiği (Kahire 1343/1924) risâleler 
arasında yayımlanan eseri daha sonra Se- 
lâhaddin el-Müneccid (Dımaşk 1366/1947), 
Selâhaddin el-Münsıf (Beyrut 1981), Ab- 
dülbâki el-Hazrecî (Cidde 1407/1987) ve 
Mâzin el-Mübârek (Dımaşk 1409/1988) ya¬ 
yımlamıştır. 2. el-Mübhic fî tefsiri es- 
mâh şu'arâ’i'l-Hamâse. Ebû Temmâm’ın 
Dîvânü'l-Hamâse'sınde yer alan yakla- 
şık220 şairin adlarının iştikakı ve mâna¬ 
larını açıklayan bir eserdir (Dımaşk 1348/ 
1929; nşr. Haşan Hindâvî, Dımaşk 1407/ 

1987) . 3. el-Müzekker ve’l-mü’enneş. 
Eserde önce semaî müennes kelimeler, 
daha sonra müzekker ve müenneslerle 
her iki şekli de câiz olan kelimeler alfabe¬ 
tik sırayla ele alınmıştır. Son kısmında ise 
üç, dört ve beş harfli müennes kelimele¬ 
rin tasgirlerinde takip edilecek usuller 
hakkında bilgi verilmiştir. Eser Oscar Re- 
scher (MO, Vlli/3 [1914), s. 193-202), Tâ¬ 
rik Necm Abdullah (Cidde 1405/1985) ve 
Târik Abdüavn el-Cenâbî {MMİlr., XXXVIII 
11987], s. 202-241) tarafından neşredil¬ 
miştir. 4. Tefsîrü'1-Iuğa min Kitâbi’t- 
Taşrîf Ii'1-Mâzinî. Mâzinî’nin et-Taşrîf 
adlı eserindeki az kullanılan (garîb ve nâ¬ 
dir) kelimelerin açıklamasına dair bir ri- 
sâle olup el-Münşıfm 111. cildi içinde yer 
almaktadır (s. 3-93). 5.' Uküdü'l-hemz 
(ve havâşşu emşileti’l-ef-âl). Kâtiplerin 
resmî yazışmalarda hemzenin başta, or¬ 
tada ve sondaki yazılışında takip ettikleri 
usullere dairdir. Vecîh Fâris el-Kîlânî'nin 
yayımladığı Şelâşü resâ’il li’bn Cinni’- 
nin (Kahire 1343/1924) üçüncü risâlesi 
olan eser daha sonra Mâzin el-Mübârek 
tarafından neşredilmiştir (Dımaşk 1408/ 

1988) . 6. Mâ yahtâcü ileyhi'l-kâtib min 
mehmûz ve makşûrve memdûd. Eseri 
Vecîh Fâris el-Kîlânî Şelâşü resâ y il li'bn 
Cinnî içinde yayımlamıştır. 7. el-Mesâ’i- 
lü'l-luğaviyye (Escurial Library, nr. 778). 
8. el-Fevd'idü i-lugaviyye ve’l-edebiy- 
ye (Escurial Library, nr. 778). 

C) Edebiyat. 1. Fesrü şfri’l-Müteneb- 
bî. İbn Cinnî’nin Mütenebbî divanı üzeri¬ 
ne yazdığı iki şerhten hacimli olanıdır (nşr. 
Safâ Hulûsî, I, Bağdat 1390/1970,11, 1398/ 
1978). Bu şerh üzerinde, aralarında mü¬ 
ellifin çağdaşlarının da bulunduğu bazı 
dilciler tarafından reddiye, tenkit ve ihti¬ 
sar mahiyetinde çalışmalar yapılmıştır 
(Sezgin, II, 492-493;DİA, VII, 515;X, 156). 
2. el-Fethu’l-vehbî c alâ müşkilâti'l-Mü- 
tenebbî. Müellifin Mütenebbî divanına 


yazdığı küçük şerh olup Muhsin Gayyâz 
tarafından yayımlanmıştır (Bağdat 1393/ 
1973). 3. Muhtaşarü’l- C arûi ve'l-kavûfî. 
Eseri bu adla Haşan Şâzelî Ferhûd (Bey¬ 
rut 1392/1972; Kahire 1395/1975), Kitâ- 
bü'l-Arûz adıyla Ahmed Fevzî el-Heyyib 
(Küveyt 1407/1987) ve Haşan el-Cübûrî 
(Kahire 1407/1987) neşretmişlerdir. 4. 
Men nüsibe ilâ ümmihî mine'ş-şuhrâ*. 
Aslı dil ve ensâb âlimi Muhammed b. Ha- 
bîb’e (ö. 245/860) ait olup İbn Cinnî kita¬ 
ba bazı ilâveler yapmış ve açıklamalarda 
bulunmuştur. Eserin ikisi Dârü’l-kütübi’l- 
Mısriyye’de (Mecâmî', nr. 57, 122), di¬ 
ğeri Medine’de Arif Hikmet Bey Kütüp- 
hanesi’nde olmak üzere üç nüshasının 
varlığı bilinmektedir (Muhammed Es'ad 
Tales, XXXII 11957), s. 663). S. el-Mu c rib 
(Şerhu Kavafı Ebi’l-Hasan el-Ahfeş). Ah- 
feş el-Evsat diye tanınan Ebü’l-Hasan Saîd 
b. Mes’ade’nin Kitâbü’l-Kavâfî 'sinin (nşr. 
İzzet Haşan, Dımaşk 1390/1970) şerhi olup 
kafiyeye dair bir bölümünün yazma nüs¬ 
hası Süleymaniye Kütüphanesi’ndedir (La¬ 
la İsmâil Paşa, nr. 736/4). el-Kâfî fişerhi’l- 
Kavâfî adıyla İbn Cinnî’ye nisbet edilen 
eser de bu kitap olmalıdır. 6. Tefsîru ur- 
cûzeti Ebî Nüvâs (fî takrîzi’l-Fazl b. er- 
Rebü). Ebû Nüvâs’ın Abbâsî vezirlerin¬ 
den Fazl b. RebT için yazdığı elli dört be¬ 
yittik kasidenin şerhi olup Muhammed 
Behçet el-Eserî tarafından yayımlanmış¬ 
tır (Dımaşk 1386/1966). 7. et-Tamâmfî 
tefsiri eş'âri Hüzeyl mimmâ ağfelehû 
Ebû Sa'îd es-Sükkerî. Ebû Saîd es-Sük- 
keri’nin, Hüzeyl kabilesi şairlerinin şiirle¬ 
rini derleyip şerhettiği Şerhu eş < âri'l- 
Hüzeliyyîn (Dîvânü'l-Hüzeliyyîn) adlı 
eserinin (nşr. Abdüssettâr Ahmed Ferrâc, 
Kahire 1963-1965) tetimmesi olup Ahmed 
Nâcî el-Kaysî, Hatîce Abdürrezzâk el-Ha- 
dîsî ve Ahmed Matlûb tarafından neşre¬ 
dilmiştir (Bağdat 1 382/1962). 8. et-Tenbîh 
(Şerhu müstağlakı ebyâti’l-Hamâse). Ebû 
Temmâm’m eJ-Hamâse’sinin şerhi olan 
eser üzerinde Yesrî el-Kâsımî Kahire Üni- 
versitesi’nde yüksek lisans tezi hazırla¬ 
mıştır (1971). İbn Cinnî’nin bu şerhi üze¬ 
rine Ebû Nasr Mansûr b. Müsellem ed- 
Dümeyk el-Halebî Tetimmetü mâ kaşşa- 
ra fîhi İbn Cinnî fî şerhi ebyâti’l-Ha¬ 
mâse adıyla bir eser yazmıştır. 

D) Diğer Eserleri. 1 . el-Muhteseb fi 
tebyîni vücûhi şevâzzi'l-kırâ’ât ve’l- 
îzâh *anhâ. Temel kaynağı Ebû Bekir İbn 
Mücâhid’in el-Kırâ’âtü'ş-şâzze's\ olan 
eserde şâz kıraatler özellikle gramer ve 
i’rab yönünden incelenmiştir (nşr. Ali en- 
Necdî Nâsıf-Abdülfettâh İsmâil Şelebî - 
Abdüihalîm en-Neccâr, İ-II, Kahire 1386- 
1389/1966-1969,1414/1994). Eserüzerin- 

399 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 



İBN CİNNÎ 


de daha önce G. Bergstrâsser bir çalışma 
yapmıştır (bk. bibi.) 2. Şevâzzü'l-Kur- 
’ân. Berlin’de Staatsbibliothek’te (nr. 674) 
bir nüshası mevcuttur. 3. el-Hâ’ât ti ki- 
tâbillâh (nşr. Nevâr Muhammed Haşan 
Âl-i Yâsîn, Mecelletü’l-Belâğ, sy. 1V-V 
|1976], s. 62-73). 4. el-Hâhriyyût. Çoğu 
gramere dair olmak üzere yaklaşık 279 
konudan oluşan eser Ali Zülfikar Şâkir 
tarafından neşredilmiştir (Beyrut 1408/ 
1988). Muhammed Ahmed ed-Dâlî, ese¬ 
rin yazma nüshaları üzerinde yaptığı ça¬ 
lışmalar sonunda bu neşirde tesbit ettiği 
eksik bölümleri Bakıyyetü'l-Hâtıriyyât 
adıyla yayımlamıştır (MMLADm., LXVI1 
[1992|,s. 417-494). İlâve edilen bölümler¬ 
le birlikte eserin tamamı 369 konuya ulaş¬ 
mıştır. 

İbn Cinnî'nin kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer eserleri de şunlardır: el-Müfîd ti'n- 
nahv, et-Telkin ti'n-nahv, Risâle ti med- 
di'l-eşvût ve meködîri'l-meddât, Te c â- 
kubü'l-Arabiyye, Şerhu'l-Füşîh li-Şa c - 
leb, en-Nevâdirü'l-mümtfa ti'l-Ara- 
biyye, Şerhu’l-Makşûr ve'l-memdûd 
li'brıi's-Sikkît, Muhtaşarü (Muhtârü)'l- 
erâcîz, Kitâbü'z-Zecı, el-Faşl (el-Fark) 
beyne’l-kelûmi'l-hâş ve'l- c âmm, en- 
Nakz c alâ İbn Vekı c ti şfri'l-Müteneb- 
bî, Tefsîrü'l-Aleviyyât (Şerif er-Radî'nin 
dört mersiyesinin şerhi), el-Mühezzeb 
ti'1-k.ırâ'ât, el-Vakf ve'l-ibtidâ’, el-Me- 
stfilü'd-Dımaşkıyyâl, el-Mesa’iIü'l-Vâ- 
sıtıyyât, Mehâsinü’l-Arabiyye, el-Büş- 
râ ve'z-zaler, et-Tezkiretü’l-lşbahâniy- 
ye, Zü'l-kad ti'n-nahv, et-Tebşıra, el- 
Hatîb, Sırrü's-sürûr, el-Fffik, Şeıhu'l- 
Müzekker ve'l-mtfenneş li'bni's-Sik- 
kît, Muhtasarlı Tezkireti Ebî Alî el-Fâ- 
risî, el-Me‘âni'l-mücerrede. İbn Cinnî, 
Ebü'l-Esved ed-Düelî'nin divanını istinsah 
ederek şiirlerini şerhetmiş (DİA, X, 3 12), 
Abdullah b. Ömerel-Arcî’nin divanı da 
(nşr. Hıdr et-Tâî-Reşîd Ubeydî, Bağdat 
1375/1956) onun rivayetiyle zamanımıza 
intikal etmiştir. 
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İBN CÜBEYR 

ıyj) 

Ebü’l-Hüseyn Muhammed 
b. Ahmed b. Cübeyr b. Muhammed 
b. Cübeyr el-Kinânî el-Belensî 
(ö. 614/1217) 

Endülüslü Arap seyyahı. 

10 Rebîülewel540’ta(31 Ağustos 1145) 
Belensiye (Valencia) veya Şâtıbe'de (Jativa) 
doğdu. Kinâne kabilesine mensup olan 
büyük dedesi Abdüsseiâm b. Cübeyr, 
Emevîler’in son dönemlerinde Fas’a göç 
eden bazı Hâricîler’in orada yol açtıkları 
Arap-Berberi çatışmalarını önlemek için 
Halife Hişâm b. Abdülmelik tarafından 
bölgeye gönderilen orduda askerdi. İçin¬ 
de çıkan fitne yüzünden görevini yapama¬ 
dan dağılan bu ordudan arta kalanların 
Endülüs’e sıçrayan Berberî isyanlarını 
bastırmakla görevlendirilmesi üzerine 
Abdüsseiâm da 124’te (742) İspanya’ya 
geçerek Şezûne'ye (Sedona) yerleşti (er- 
Rihle, s. I; Tİ, I, 236, 237). İbn Cübeyr’in 
babası Ahmed b. Cübeyr ise Şâtıbe’nin ile¬ 
ri gelenlerinden bir kâtipti. İbn Cübeyr ilk 
derslerini ondan almış, daha sonra Ebü’l- 
Hasan b. Ali b. Ebü’l-Asîlî, Ebü’l-Haccâc 
Yûsuf b. Yes’ûn ve Ebû Muhammed Kâ- 
sım b. Asâkir gibi âlimlerin yanında oku¬ 
muş ve baba mesleğini devam ettirip Mu- 
vahhidler’in kâtipliğini yapmıştır. Aldığı 
kültür, yetiştiği çevreye uygun olarak fel¬ 
sefeye iyi gözle bakmayan, Mâliki fıkhına 
dayalı dinî bir kültürdür; ancak İbn Cü¬ 
beyr zamanının din dışı konularıyla da il¬ 
gilenmiştir. 

Kâtipliğinin yanında vasat bir şair olan 
İbn Cübeyr asıl ününü, alışılmamış bir gü¬ 
zergâh takip ederek ve dikkatli bir seyyah 
gözüyle incelemelerde bulunarak yaptığı 
hac seyahatine borçludur. Onun bu seya¬ 
hatini birçok modern yazar şöyle bir ola¬ 
ya bağlamaktadır: Rivayete göre İbn Cü¬ 
beyr, Gırnata’yı (Granada) babası Abdül- 
mü’min el-Kûmî’yi temsilen yöneten Ebû 
Saîd Osman’ın kâtibi iken onun tarafın¬ 
dan şarap içmeye zorlanır. Dindarlığıyla 
tanınan ve o zamana kadar ağzına içki 
koymamış olan İbn Cübeyr istemeyerek 
yaptığı bu işten büyük bir pişmanlık du¬ 
yar ve kendini Allah’a affettirmek için 
hacca gider (Makkarî, II, 385-386). Fakat 
onun seyahati yalnız bu sebebe bağlana¬ 
maz. Çünkü Doğu İslâm dünyasının En¬ 
dülüs ve Mağrib ile İlmî ve kültürel ilişki- 
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ibn Cûbeyr'in Seyahat Güzergâhı 


leri başlangıçtan beri vardı. Önceleri Do- 
ğu’dan Batı’ya göç eden âlimlerle gelişen 
bu hareket, daha sonra Batılı müslüman- 
ların hem hacca gitme hem de bu müna¬ 
sebetle ilim öğrenme arzularıyla artarak 
sürdü. İbn Cûbeyr'in hac niyeti içinde Mı¬ 
sır, Hicaz ve Irak'taki ulemâ ile görüşme 
ve ilim tahsil etme arzusunun var olduğu 
seyahatnamesinden de anlaşılmaktadır. 
İspanya’dan hacca giderken Doğu İslâm 
dünyasını gezip görmek ve gördüklerini 
tesbit ederek dönüşünde Endülüs’e ta¬ 
nıtmak kararlılığı ile yola çıkmıştı. Sonuç¬ 
ta bu misyonu en iyi şekilde tamamlamış 
ve insanlık tarihine çok önemli bir kaynak 
eser bırakmıştır. 

İbn Cübeyr, seyahati boyunca yanında 
bulunan arkadaşı Ebû Ca'fer Ahmed b. 
Haşan ile birlikte 8 Şevval 578’de (4 Şubat 
1183) Gırnata'dan hareket etti (er-Rihle, 
s. 8). Önce Tarîf (Tarifa) yoluyla Sebte'ye 
(Ceuta), oradan da bir Ceneviz gemisiyle 
Sardinya, Sicilya ve Girit üzerinden İsken¬ 
deriye’ye gitti. Bu şehri ve Kahire’yi ziya¬ 
ret ettikten sonra Nil boyunca Küs’a, ar¬ 
kasından çölü geçip Ayzâb’a, sonra da 
gemiyle Kızıldeniz’den Cidde'ye vardı ve 
20 Rebîülevvel 579’da (13 Temmuz 1183) 
Mekke’ye ulaştı. Mekke’de sekiz aydan 
fazla kalıp hac farizasını yerine getirdik¬ 
ten sonra Medine’ye geçti (3 Muharrem 
580/16 Nisan 1184) ve burada yalnızca beş 
gece yatıp Irak’a dönen hacı kervanına 
katılarak Bağdat’a, buradan da yine beş 
gün sonra Sâmerrâ, Tikrît, Musul, Nusay¬ 
bin, Harran, Halep, Hama ve Humus üze¬ 


rinden 24 Rebîülevvel’de (5 Temmuz) Do- 
ğu’nun cenneti, İslâm ülkelerinin mührü 
ve şehirlerin gelini diye vasıflandırdığı, 
kendilerine sıcak duygularla bağlı olduğu 
Emevîler’in eski başşehri Dımaşk’a gitti 
ve 5 Cemâziyelâhir’e (13 Eylül) kadar bu 
şehirde kaldı(a.g.e, s. 234-271). Buradan 
Haçlılar’ın işgali altındaki Filistin’e geçti 
ve tarihî Sûr şehrine uğrayıp arkasından 
her yöne gidebilecek gemilerin bulundu¬ 
ğu ana üs konumundaki Akkâ’ya indi; 10 
Receb S80’de (17 Ekim 1184) yine bir Ce¬ 
neviz gemisiyle memleketine dönmek 
üzere yola çıktı. Fakat Messîne önlerinde 
geminin batması üzerine boğulma teh¬ 
likesi atlattı ve bir süre yeni bir gemiyle 
yolculuğuna devam edebilmek için şart¬ 
ların düzelmesini bekledi. Nihayet 22 Zil¬ 
hicce 580’de (26 Mart 1185) Sicilya’nın 
Trapani Limam'ndan tekrar denize açıldı 
ve yine Sardinya ve Balear adaları üzerin¬ 
den İspanya kıyılarına ulaşarak Cartage- 
na’da karaya çıktı; 22 Muharrem 581’de 
(25 Nisan 1185) kendi ifadesiyle iki yıl üç 
buçuk ay sonra Kurtuba’daki (Cordoba) 
evine döndü (a.g.e., s. 320). 

Endülüs’e döndükten sonra İbn Cübeyr 
resmî bir göreve girmeyerek seyahatnâ- 
mesini yazmaya ve seyahati sırasında icâ- 
zet aldığı ilimleri okutmaya başladı; böy- 
lece çevresinde daha fazla saygınlık ka¬ 
zandı ve ünü arttı. Hâfız Ebû Muhammed 
el-Münzirî, Hâfız Ebü’l-Hüseyin Ali e!-Ku- 
reşî ve Ahmed b. Abdülmü’min eş-Şerîşî 
onun önde gelen öğrencilerindendir. Din¬ 
dar, âlicenap ve yardım sever bir tabiata 


sahip olan İbn Cübeyr etrafını aydınlat¬ 
mayı, insanlar arasındaki anlaşmazlıkları 
çözüp onları barıştırmayı, ihtiyaçlarının 
giderilmesi için feragatle çaba sarfetmeyi 
kendine görev edinmişti. 

İbn Cübeyr, 583’te (1187) Selâhaddîn-i 
EyyûbTnin Kudüs’ü Haçlılar’dan geri aldı¬ 
ğını duyunca sevincinden ikinci defa hac¬ 
ca gitti ve bu seyahati 585’ten 587’ye ka¬ 
dar (1189-1191) iki yıl sürdü; ancak bunun 
ve daha sonra gerçekleştirdiği üçüncü 
hac için herhangi bir seyahatnâme yaz¬ 
mamıştır. Hacdan döndükten sonra önce 
Malaka ve Sebte’ye, daha sonra da Fas’a 
gitti, burada kalarak hadis ve tasavvufla 
meşgul oldu. 601 (1204) yılında Vezir Ebû 
Ca'fer Ahmed b. Abdurrahman el-Vakkâ- 
şî’nin kızı olan eşi Âtike Ümmü’l-Mecd'in 
ölümü üzerine üzüntüsünden üçüncü hac 
seyahatine çıktı. Haccını eda ettikten son¬ 
ra evine dönmeyip önce Kudüs’e, daha 
sonra da Mısır'a giderek İskenderiye’ye 
yerleşti ve kendini hadis rivayetine verdi; 
27 Şaban 614’te (29 Kasım 1217) burada 
vefat etti. 

Arap edebiyatının seçkin örneklerinden 
biri kabul edilen İbn Cûbeyr’in seyahatnâ- 
mesi kendi türünde çok önemli bir yere 
sahiptir ve daha sonra kaleme alınan bir¬ 
çok seyahatnameye öncülük etmiştir. Baş¬ 
ta İbn Battûta olmak üzere pek çok sey¬ 
yah onun üslûbundan etkilenmiş, ayrıca 
özellikle şehir tasvirlerinde çeşitli cümle¬ 
lerini aynen iktibas etmiştir. Bu konu üze¬ 
rinde duran araştırmacılar, İbn Battûta’- 
nın genel olarak özet şeklinde ve bazan 
da aynen İbn Cûbeyr’in er-Rihle’ sinden 
alıntı yaptığına işaret etmişlerdir. Bu tes- 
bitlere göre İbn Battûta, Mekke'de gerek 
hac günlerinde gerekse diğer zamanlar¬ 
da yapılan ibadetlerin tasvirinde ve Akkâ, 
Sûr, Dımaşk, Humus, Halep, Hama, Küfe, 
Musul, Bağdat, Nusaybin, Mardin ve Me¬ 
dine’nin tanıtımında doğrudan İbn Cü- 
beyr’den faydalanmıştır (Mattock, G/as- 
goıv Urıiuersity Orierıtal Society Transacti- 
ons, XXI (1965-66], s. 36, 38-39). Mattock, 
İbn Battûta’nm İbn Cübeyr’den ne dere¬ 
cede alıntı yaptığını göstermek üzere yaz¬ 
mış olduğu makalede, “İbn Battûta'nın 
eserinin yaklaşık 250 sayfası hemen he¬ 
men aynen İbn Cübeyr’den alınmıştır" 
demektedir (Proceedirıgs of the Ninth 
Corıgress, s. 211). Ayrıca Abderî er-Rih- 
Je’sinde Mekke'yi, Makkarî Neihu’t-tîb'm- 
de Dımaşk’ı tasvir ederken ve Makrizî ei- 
Hüat ve es-Sülûk adlı eserlerinde İhmîm 
ve Ayzâb’da hacılardan alınan vergileri 
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anlatırken İbn Cübeyr’in eserinden ikti¬ 
baslar yapmışlardır. 

İbn Cübeyr seyahatini gün gün anlat¬ 
makta, bazan olayların günün hangi saa¬ 
tinde cereyan etmiş olduğunu da belirt¬ 
mektedir. Bu da onun Endülüs'e döndük¬ 
ten sonra kaleme alacağı rihlesi için se¬ 
yahati sırasında günlük notlar tuttuğu¬ 
nu göstermektedir. Eser coğrafî olduğu 
kadar tarihî, sosyolojik ve folklorik açılar¬ 
dan da önemli bir kaynaktır. XII. yüzyılda 
Akdeniz'de yapılan bir deniz yolculuğunu, 
gemileri, denizcileri, liman ve gümrükle¬ 
ri, uğradığı yerlerin sosyal, kültürel ve 
dinî durumlarını, idarecilerini, şehirlerin 
genel tasvirini, şehirlerde ve güzergâh¬ 
ları üzerindeki tarihî ve arkeolojik eser¬ 
leri açık ve akıcı bir üslûpla anlatmakta, 
geçtiği bölgelerin coğrafîyapılarını, iklim¬ 
lerini, konaklama yerleri arasındaki me¬ 
safeleri, insanların sosyal yaşantılarını ve 
İktisadî durumlarını objektif bir gözlem¬ 
ci dikkatiyle yansıtmaktadır. 

Geçtiği her yeri genel hatlarıyla anlatan 
İbn Cübeyr bazı yerlerin üzerinde uzun 
uzadıya durmaktadır. Meselâ İskenderi¬ 
ye gümrüğünde karşılaştığı zorluklardan 
ve Kahire’deki önemli eserlerden geniş 
biçimde bahseder. Selâhaddîn-i Eyyûbî’- 
yi ve adaletini över; Nil vadisini, zamanın 
en işlek hac limanlarından biri olan Ay- 
zâb’a kadar yaptığı çöl yolculuğunu ve 
rastladığı ilkel kabilelerin hayat tarzları¬ 
nı, bu limandan Cidde’ye gidip gelen ge¬ 
milerin inşa biçimlerini, oradaki idareci¬ 
lerin ve birtakım insanların hacıları nasıl 
sömürdüklerini ayrıntılı olarak anlatır. 
Uzun süre kaldığı Mekke’yi, Kâbe’yi ve di¬ 
ğer mukaddes yerleri, hac günlerini, Me¬ 
dine ve Mescid-i Nebevî’yi, Bağdat’ı ve 
orada bulunan hamamları, mescid ve 
medreseleri, katıldığı İlmî toplantıları ve 
dinlediği vaazları nakleder; yine uzun sü¬ 
re kaldığı ve Mekke’den sonra en fazla 
önem verdiği Dımaşk’ın güzelliklerini ve 
bilhassa Emeviyye Camii’ni orijinal moza- 
yik süslemelerine varıncaya kadar tasvir 
eder. Haçlılar’ın elinde bulunan Filistin 
bölgesindeki müslümanlarla hıristiyanlar 
arasında yaşanan ilişkileri anlatır. Akkâ 
Limanı’nın hareketliliğini, ticarî faaliyet¬ 
leri, Sicilya müslümanlannın zor durum¬ 
larını açıklar. 

Bu seyahatnâme, hakkında kaynaklar¬ 
da fazla bilgi bulunmayan İbn Cübeyr’in 
karakterini, fikir ve inançlarını en iyi şe¬ 
kilde yansıtmaktadır. Eşyayı ve olayları 


tesbiti onun fevkalâde bir bilgi ve kültür 
birikimine, gözlemlerini abartmadan ve 
mâkul ölçüler içinde nakletmesi de taraf¬ 
sız bir analiz, tenkit ve tarih anlayışına 
sahip olduğunu göstermektedir. 

İbn Cübeyr’in sonraki nesiller tarafın¬ 
dan Rihletü'1-Kinânî diye bilinen seya- 
hatnâmesi Avrupa'da XIX. yüzyılın orta¬ 
larında tanınmış ve özellikle Haçlı tarihi 
ve Sicilya ile ilgili olması sebebiyle dikkat 
çekerek birçok defa çeşitli dillere tercü¬ 
me edilip kısmen veya tamamen yayım¬ 
lanmıştır. Önce bir bölümü Fransızca ter¬ 
cümesiyle birlikte Mac-Guckin de Slane 
tarafından Nebze min Rihleti'bni Cü¬ 
beyr / Extrait du voyage d'ibn Djobeir 
adıyla Recueil des historiens des Crois- 
ades: Historiens orientaux içinde neş¬ 
redilmiştir (Paris 1884,1(1,445-456). Eserin 
Sicilya’ya dair bölümünü Michele Amari 
Fransızca çevirisiyle birlikte Extrait du 
voyage en orient de Mohammed ebn - 
Djobair adıyla yayımlamıştır (JA, VI (1845], 
s. 507-545; VIII [ 1846], s. 73-92, 201-243). 
Kitabın tam metni ise VVilliam Wright ta¬ 
rafından neşredilmiştir (Leiden 1852). Da¬ 
ha sonra bu metin, nâşiri ve ayrıca R. Dozy 
ve Robertson Smith tarafından tekrar 
gözden geçirilip notlandırılarak yeniden 
yayımlanması için Jan Michael de Goeje’- 
ye emanet edilmiş ve bu ikinci neşir de 
Leiden-Londra’da 1907’de yapılmıştır. De 
Goeje’nin hazırladığı diğer bir metin ise 
1326'da (1908) Kahire’de hatalı bir şekil¬ 
de basılmıştır. Daha sonra Nu'mân el- 
A’zamî (Bağdat 1937) ve Hüseyin Nassâr 
tarafından Wright neşri esas alınarak tek¬ 
rar yayımlanan eseri (Kahire 1347/1955, 
1992) ayrıca Dâru Sâdır da basmıştır (Bey¬ 
rut 1959,1964,1980). Bunlardan başka ki¬ 
tabı Celestino Schiaparelli İtalyanca’ya 
(Viaggio in Ispagna, Sicilia, Siria e Pales- 
tina, Mesopotamia, Arabia Egitto, com- 
into nel secolo XII, Roma 1906), R. J. C. 
Broadhurst İngilizce’ye (The Trauels of ibn 
Jubayr, London 1952), M. Gaudefroy-De- 
mombynes Fransızca’ya (Voyages, I-iII, 
Paris 1949-1956) ve Felipe Maillo Salgado 
İspanyolca’ya (A Traues del oriente: el- 
Siglo XII ante los ojos / İbn Yubayr, Bar- 
celona 1988) çevirmişlerdir. Ayrıca Paule 
Charles-Dominique İbn Fazlân eseri İbn 
Battûta ve müellifi meçhul bir seyahat- 
nâmeyle birlikte Fransızca’ya tercüme et¬ 
miştir ( Voyageurs arabes: İbn Fadlân, ibn 
Jubayr, İbn Battüta et un auteuranonyme, 
Paris 1995, s. 71-368). 


İbn Cübeyr’in çok sayıda şiir yazdığı ve 
Ebû Temmâm’m divanının hacmine eşit 
bir de divanının bulunduğu nakledilmek¬ 
tedir. Günümüze gelebilen bazı şiirleri ki¬ 
tap halinde yayımlanmıştır (Şi c ru ibn Cü¬ 
beyr |nşr. Fevzî Hatbâ], Amman 1991). Kâ¬ 
tipliği sırasında dostlarına hitaben yaz¬ 
dığı bilinen mektuplardan ise zamanımı¬ 
za bir şey intikal etmemiştir. 
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İBN CÜLCÜL 

Ebû Dâvûd Süleyman b. Hassan 
b. Cülcül el-Endelüsî 
(ö. 384/994 [?]) 

Endülüslü hekim, 

I— tıp ve felsefe tarihçisi. 

Hayatı hakkında yeterli bilgi yoktur. Her 
ne kadar Tabakâtü'l-etıbbâ 3 ve'l-hüke- 
mâ’ adlı eserinin 116. sayfasında kita¬ 
bın sonunda bu hususta açıklama yapa¬ 
cağını söylüyorsa da neşredilen tek nüs¬ 
hada söz konusu kısım bulunmamakta¬ 
dır. Fakat İbnü'l-Ebbâr, Kâdî Sâid ve İbn 
Hazm gibi müellifler eserin tam metnini 
görerek hayatıyla ilgili bölümü kısmen ve¬ 
ya tamamen iktibas etmişlerdir. Bu kay¬ 
naklardan öğrenildiğine göre Ebû Eyyûb 
künyesiyle de anılan İbn Cülcül 333 (944) 
yılında Kurtuba'da (Cordoba) doğmuş, on 
yaşında iken Ebû Alâka, Kurtuba ve Zeh- 
râ camilerinde kardeşi Muhammed b. 
Hassân ile birlikte Ahmed b. Fazl el-Haf- 
fâf ed-Dîneverî, Ebü’l-Hazm Vehb b. Me- 
serre ve Ahmed b. Saîd es-Sadefî gibi 
âlimlerden fıkıh ve hadis dersleri almış¬ 
tır. On dört yaşında tıbba merak sarmış, 
yirmi dört yaşma geldiği zaman hasta te¬ 
davi edecek derecede uzman bir hekim 
olarak tanınmış ve Kurtuba'nın ünlü he¬ 
kimlerinden takdir görmüştür. Onun yir¬ 
mi beş yaşında iken de Muhammed b. 
Yahyâ er-Ribâhî’den Sîbeveyhi'nin Arap 
gramerine dair el-Kitâb ’ını okuduğu gö¬ 
rülmekte ve buradan bir hekim ve ecza¬ 
cılık uzmanı olmasının, fıkıh ve hadis bil¬ 
mesinin yanında Arap dil bilimiyle de uğ¬ 
raştığı anlaşılmaktadır. Hayatının olgun¬ 
luk döneminde Halife II. Hişâm’m (976- 
1009) özel hekimliğini yapmış ve eserle¬ 
rinin çoğunu bu sırada kaleme almıştır. 
384 (994) yılından sonra vefat ettiği sa¬ 
nılmaktadır (EPllng.j, İH, 755-756) Yetiş¬ 
tirdiği öğrenciler hakkında da bilgi yok¬ 
tur; sadece kendisinden bazı rivayetlerde 
bulunan Tuleytulalı (Toledo) Saîd b. Mu¬ 
hammed b. Begüniş’e ders vermiş olabi¬ 
leceği düşünülmektedir (Tabakâtü ’l-etıb- 
bâ’, neşredenin girişi, s. yv). 

Eserleri. 1. Tabakâtü'l-etıbbâ’ ve’l- 
hükemâ’. Bazı kaynaklar adını Ahbârü'l- 
etıbbâ’ şeklinde kaydetmekteyse de kita¬ 
bın İlmî neşrini gerçekleştiren Fuâd Sey- 
yid (Kahire 1955; Beyrut 1405/1985), o dö¬ 
nemdeki kaynaklarda yer alan ifadeler¬ 
den hareketle eseri Tabakâtü'l-etıbbâ’ 


ve'l-hükemâ’ adı altında yayımlamıştır. 
İbnü’l-Ebbâr’ın verdiği bilgiye göre 377’- 
de (987) yazılan eserde farklı dönemlerde 
yaşamış çeşitli milletlerden ünlü bilgin 
ve filozoflar dokuz tabaka halinde ince¬ 
lenmiştir. Birinci tabakada önce, tabiat 
felsefesinden ve yüce hikmetten söz eden 
Hermes, genellikle İslâm düşünce tarihin¬ 
de görüldüğü gibi İran, Bâbil ve Mısır kül¬ 
türlerindeki üç ayrı hüviyetiyle tanıtıl¬ 
makta, ardından onun öğrencisi diye bi¬ 
linen Asclepius ile Grek-Roma dünyasın¬ 
da tıp üzerine ilk çalışmaları yaptığı ileri 
sürülen Apollon hakkında bilgi aktarıl¬ 
maktadır. İkinci tabakada eski Yunanis¬ 
tan ve Roma'da daha çok tıp ve felsefe 
alanında isim yapmış kişilerden Hipokrat, 
Diskorides, Eflâtun, Aristo, Sokrat ve De- 
mokritos’a; üçüncü tabakada Büyük İs¬ 
kender’den sonra Yunanistan’da üne ka¬ 
vuşan Batlamyus, Cato ve Öklid'e; dör¬ 
düncü tabakada Roma döneminde orta¬ 
ya çıkan Yunanlı hekim-filozoflardan Câ- 
lînûs’a; beşinci tabakada İskenderiye fel¬ 
sefe okulundan (lli-VI. yüzyıl) Nicolaus’a; 
altıncı tabakada Hz. Peygamber döne¬ 
minde yaşayan Arap asıllı tabiplerden Hâ- 
ris b. Kelede, İbn Ebû Rimse ve İbn Eb- 
hur ile Arap olmayan Mâserceveyh'e; ye¬ 
dinci tabakada müslüman ve gayri müs- 
lim hekim-filozoflardan Buhtîşû’, Cibrâîl 
b. Buhtîşû’, Yuhannâ b. Mâseveyh, Yu- 
hannâ b. Bıtrîk, Huneyn b. İshak, Ebû 
Yûsuf Ya'küb b. İshak el-Kindî, Sâbit b. 
Kurre, Kustâ b. Lûkâ, Ebû Bekir er-Râzî, 
Sâbit b. Sinân b. Kurre ve İbn Vasîf es-Sâ- 
biî’ye; sekizinci tabakada İshak b. İmrân, 
İshak b. Süleyman el-İsrâîlî, Ebû Ca’fer el- 
Kayrevânî gibi Mağrib kökenli; dokuzun¬ 
cu tabakada Hamdûn b. Ebbâ, Cevâd en- 
Nasrânî, (Yûnus) el-Harrânî, Hâlid b. Yezîd 
b. Rûmân en-Nasrânî, İbn Melûke en- 
Nasrânî, İmrân b. Ebû Ömer, Muhammed 
b. Feth, Yahyâ b. İshak, Ebû Bekir Süley¬ 
man b. Bâce, İbn Ümmü’l-Benîn ve Saîd 
b. Abdürabbih gibi Endülüslü filozof ve 
tabiplere yer verilmiştir. İbn Cülcül’ün 
daha çok Endülüslü âlimler hakkında ver¬ 
diği orijinal bilgilerle temayüz ettiği gö¬ 
rülür. Nitekim kitabına aldığı toplam elli 
yedi kişiden yirmi ikisi Mağrib ve Endü¬ 
lüslüdür. Eser daha sonra gelen düşünce 
ve bilim tarihçileri için, özellikle İbnü’l- 
Kıftî, İbn Ebû Usaybia ve Kâdî Sâid için 
başlıca kaynaklardan birini teşkil eder. 
İbn Cülcül’ün kaynakları arasında İshak 
b. Huneyn’in Târîhu'l-e tıbba’ ve'l-hüke- 
mâ’ adlı eseriyle Huneyn b. İshak’ın Ne- 
vâdirü'l-felâsife’sl, ayrıca Orosius, He- 


ron ve Sevillalı (İşbîliye) Isidorus gibi Batılı 
müelliflerin eserleri bulunmaktadır; do¬ 
layısıyla İbn Cülcül, Latin kaynaklarını kul¬ 
lanan ilk müslüman müellif olarak tanı¬ 
nır. Juan Vernet, TabakâtüT-etıbbâ’ı ta¬ 
nıtmak üzere kaleme aldığı bir çalışma¬ 
sında eserin son bölümünü İspanyolca’ya 
çevirerek yayımlamış (bk. bibi ), E. Lla- 
vero Ruiz ise 1979 yılında Granada Üni- 
versitesi’nde hazırladığı tezinde eserin 
bütününü giriş ve notlar ilâvesiyle yine 
aynı dile aktarmıştır (Tabaçât d-atibbâ’ 
wa-l-hukamâ’: Generaciones de medicos 
ysabios). 2. Telsîıu esmâ’i’l-edviyeti’l- 
mülıede min Kitâbi Diyüskürîdis. 372 
(982) yılında yazılan eserin sadece bir 
bölümü günümüze ulaşmıştır (Madrid, 
Biblioteca Nacional, nr. 233; Bankipûr, 
Oriental Public Library, nr. 2189; Tahran, 
Meclis Ktp., nr. 1538, 1545). Eserden Ah¬ 
med b. Muhammed el-Gâfiki ve İbnü’l- 
Baytâr bazı alıntılar yapmış, İbn Ebû 
Usaybia da Diskorides’in İslâm dünyasın¬ 
da el-Edviyetü'l-müfrede adıyla bilinen 
kitabı (Materia Medica) münasebetiyle 
mukaddimesinin önemli bir bölümünü 
nakletmiştir ( c Uyûnü’l-enbâ’, s. 493-494). 
Burada müellif, İstifân (Stephan) b. Bâsîl 
tarafından Bağdat’ta Kitûbü'l-Haşâ’iş 
adı altında Grekçe’den Arapça’ya çevril¬ 
miş olan Diskorides’in diğer bir kitabının 
Endülüs’e nasıl intikal ettiğini anlatmak¬ 
tadır. Eser, lldefonso Garijo Galan tarafın¬ 
dan Cordoba Üniversitesi’nde tez olarak 
İspanyolca tercümesiyle birlikte neşre ha¬ 
zırlanmışsa da {Libro de la explicaciörı de 
los nömbres de les medicamentos simples 
tomados del libro de Dioscörides de Abü 
Dâıvud Sulaymân b. Hassân İbn Yulyul ) 
henüz yayımlanmamıştır. 3. Makale fî 
zikri'l-edviyeti'lletî lem-yezkürbâ Di¬ 
yüskürîdis fî kitâbih (İbn Ebû Usaybia, 
s. 495; Safedî, XII, 87). Günümüze ulaşma¬ 
mış olan bu kitabın, Oxford’da (Bodleia- 
na, nr. 573) bulunan bir mecmuada İbn 
Cülcül’e ait el-İstidrâk c alâ Kitâbü'l-Ha- 
şâ’iş li-Diyüskürîdis adlı eserle aynı ol¬ 
ması muhtemeldir (bu risâlenin bir nüsha¬ 
sı için bk. Nuruosmaniye Ktp., nr. 3589). 
4. Makale fi edviyeti't-tiryâk. Bir nüs¬ 
hası yukarıda sözü edilen Oxford’daki 
mecmuanın içinde olup panzehirler ve 
ağrı kesici ilâçlar hakkındadır, lldefonso 
Garijo tarafından İspanyolca tercümesiy¬ 
le birlikte yayımlanmıştır (Tratado sobre 
los medicamentos de la Trıaca, Cordoba 
1992). 5. et-Tebyîn fîmâ galata fîhi ba c - 
z üT-mütefabbibîn (İbn Ebû Usaybia, s. 
495; Safedî, XII, 87). 
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İBN CUMEY* el-GASSANI 

() 

Ebü’l-Hüseyn Muhammed 
b. Ahmed b. Muhammed 
ei-Gassânî es-Saydâvî 
(ö. 402/1012) 

Hadis hâfızı. 

30S (917) yılında Sayda'da doğdu. 306’- 
da doğduğu da söylenmektedir. Yetiştir¬ 
diği hadis âlimleriyle tanınan bir aileye 
mensup olup beşinci dedesi Cümey’e nis- 
betle anılır. Babasından ve Sayda’nın ön¬ 
de gelen âlimlerinden ders aldı. Zehebî, 
onun hadis semâma 323'te (935) Ebü’l- 
Hasan Muhammed b. Ahmed b. Safve’- 
den başladığını söylerse de (A'/âmü’n-nü- 
be/â 5 , XVII, 155; Târihti’l-İslâm, s. 66) İbn 
Cümey’in kendisinden Halep’te hadis ri¬ 
vayet ettiğini belirterek hocaları arasında 
saydığı ( Kitâbü MıTcemi’ş-şüyûh, s. 353), 
Zehebî’nin de biyografisini yazarken tale¬ 
beleri arasında İbn Cümey’e de yer verdi¬ 
ği (A'/âmü’n-nübe/â 5 , XV, 295) Ebü’l-Fazl 
ed-Debbâc 309’da (921-22) vefat ettiği¬ 
ne göre (Hatîb, XII, 153) İbn Cümey’in ön¬ 
celeri babasının refakatinde olmak üze¬ 


re beş yaşından itibaren seyahate çıkarak 
tahsil hayatına başladığı anlaşılmaktadır. 
Şam, Mısır, Irak, Hicaz ve İran bölgelerin¬ 
de elliden fazla yer dolaştı. Kendilerin¬ 
den faydalandığı hocaların sayısı, adları¬ 
nı Mu'cem’inde zikrettiklerine rivayette 
bulunduğu halde eserine almadıkları da 
ilâve edilecek olursa 400’ü aşmaktadır 
(dolaştığı yerlerin ve hocalarının listesi 
için bk. Kitâbü Mıfcemi’ş-şüyûh, neşre¬ 
denin girişi, s. 13). Başta babası olmak 
üzere Hüseyin b. İsmâil el-Mehâmilî, İbn 
Mahled el-Attâr, İbn Ukde, Râmhürmüzî, 
Yezîd b. Muhammed el-Ezdî ve Yezîd b. 
İsmâil el-Hallâl onun hocalarından bazı¬ 
larıdır. 

Seyahatlerini tamamladıktan sonra 
Sayda’ya dönen İbn Cümey’ burada hadis 
dersi vermeye başladı ve Sayda’nm yetiş¬ 
tirdiği meşhur âlimlerden biri olarak ta¬ 
nındı. Kendisinden hadis rivayet edenler 
arasında, başta Seken diye bilinen oğlu 
Hüseyin olmak üzere torunu Ebü’I-Hüse- 
yin Ahmed b. Haşan es-Saydâvî, Temmâm 
er-Râzî, Muhammed b. Ali es-Sûrî, İbn 
Tallâb diye bilinen Ebû Nasr Hüseyin b. 
Muhammed el-Kureşî ve akranlarından 
Abdülganî el-Ezdî’yi saymak mümkündür. 

Güvenilir bir râvi olduğu belirtilen ve 
zühd hayatına önem veren İbn Cümey’ 
Receb 402’de (Şubat 1012) Sayda’da ve¬ 
fat etti. Sem’ânî’nin 400’den önce öldü¬ 
ğü yolundaki kaydı ( el-Ensâb , VIII, 119) 
doğru değildir. 

Eserleri. 1. Mu'cemü İbn Cümey * 
(Müsnedü İbn Cümey‘, Mu c cemü'ş-şü- 
yûh). Müellif bu eserinde hocalarının ad¬ 
larını zikretmekte ve çok defa onlardan 
rivayet ettiği birer hadis veya şiire, kıssa 
ve özlü bilgilere yer vermektedir. İbn Cü¬ 
mey’, birkaçı dışında hocalarının biyogra¬ 
filerine ve onlardan ne zaman hadis din¬ 
lediğine dair bilgi vermemekte, ancak 
kendileriyle nerede görüştüğünü çoğun¬ 
lukla belirtmektedir. Adları Muhammed 
olanlarla başlayan eserde isimler alfabe¬ 
tik sıraya göre dizilmekle birlikte buna 
her zaman dikkat edilmediği görülmek¬ 
tedir. Eser, müellifin kendilerinden riva¬ 
yette bulunduğu halde eserine almadığı 
hocalarından oluşan iki ayrı ek, Muham¬ 
med b. Sened’in bu eserden yaptığı seç¬ 
melerden oluşan el-Müntekd min Mu‘- 
cemi'ş-şüyûh (Muhtârât , Dârü’l-kütübi’z- 
Zâhiriyye, Mecmua, nr. 52, vr. 98 b - 101 a ) 
adlı kitabı ve İbn Cümey’in oğlu Seken’in 
dedesinden ve babasından dinlediği ha¬ 
dislerden derlediği ve nâşirin Hadîsü's- 


Seken b. Cümey c adını verdiği iki risâle 
ile birlikte Ömer Abdüsselâm Tedmürî 
tarafından yayımlanmıştır (Beyrut 1405/ 
1985, 1987). Zehebî, eserdeki bazı hadis¬ 
leri seçerek Erba'ûne hadisen büldâ- 
niyye adında bir cüz oluşturmuştur (A'/â- 
mü’n-nübe/â’, neşredenin girişi, 1, 89). 2. 
Mu c cemü (Semâ'âtü) telâmîzi İbn Cü¬ 
mey c . Müellifin kendisinden hadis alan 
talebelerinin isimlerini kaydettiği anla¬ 
şılan bu eserin birkaç cüzden meydana 
geldiği belirtilmektedir ( Kitâbü Mu c ce- 
mi’ş-şüyûh, neşredenin girişi, s. 34). 

Sezgin, İbn Cümey’e Hadîs adıyla bir 
eser daha nisbet ediyorsa da (GAS |Ar.|, 
1, 454) aslında bu eser, Hadîsü's-Seken 
başlığıyla neşredilen (nşr. Ömer Abdüs¬ 
selâm et-Tedmürî, Kitâbü Mu'-cemi’ş-şü- 
yûh içinde, s. 414-422) ve ferağ kaydın¬ 
dan müellifin oğlu Seken’e ait olduğu 
açıkça anlaşılan iki varaklık bir risâleden 
ibarettir. Bir nüshası Dârü’l-kütübi’z-Zâ- 
hiriyye’de bulunan eserin (Hadis, Mec¬ 
mua, nr. 17, vr. 83-84) asıl adı el-Muhtâr 
min hadîsi İbn Cümey'dir. 
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rişi, s. 13, 23, 34; Hatîb. Târihu Bağdâd, XII, 
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hebî. A‘lâmü’n-nübelâ’, neşredenin girişi, 1, 89; 
XV, 295; XVII, 152-156; a.mlf., Târifru’l-lslâm: 
sene 401-420, s. 65-66; a.mlf., el-'lber, II, 202- 
203; Safedî. el-Vâfl, II, 60; İbn Tağrîberdî, en- 
Nücümü’z-zâhire, IV, 231; Keşfü’z-zunûn, II, 
1678, 1737; İbnü’I-İmâd, Şezerât, III, 164; He- 
diyyetü’l- ( ârifln, II, 59;Kettânî, er-Risâletü’l- 
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SI EBUBEKİR SİFİL 


İBN CÜREYC 

öl') 

Ebü’l-Velîd Abdülmelik 
b. Abdilazîz b. Cüreyc el-Kureşî 
(ö. 150/767) 

Tefsir, hadis ve fıkıh âlimi, tabiî. 

!_ J 

80 (699) yılında doğdu. Rum asıllı olup 
Ebû Hâlid künyesi ve Rûmî, Mekkî, Üme- 
vî nisbeleriyle de anılmıştır. Ümeyye b. 
Hâlid'in mevlâsı olduğu söylenir. Dedesi 
Cüreyc’in de Abdülazîz b. Abdullah b. Hâ¬ 
lid b. Esîd’in hanımı Ümmü Habîb’in kö¬ 
lesi olduğu ileri sürülmüştür. Kendi beya- 
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nına göre garip şiirler yazıp nesep konu¬ 
larını araştırmakla meşgul iken Atâ b. 
Ebû Rebâh’tan faydalanması yolundaki 
bir tavsiye üzerine bu zatın ders halkası¬ 
na katıldı, on sekiz-on dokuz yıl süre ile bu 
hoca-talebe ilişkisi devam etti. Yine ken¬ 
disinin belirttiği üzere Atâ b. Ebû Rebâh’¬ 
tan tahsilini tamamladıktan sonra yedi 
veya dokuz yıl müddetle Amr b. Dînâr’a 
talebe oldu. Bu arada Tâvûs b. Keysân’- 
dan bir mesele, Mücâhid b. Cebr'den kıra¬ 
ate dair iki vecih öğrendi; ayrıca İbn Ebû 
Müleyke, Nâfı‘, Hişâm b. Urve, İbn Muhay- 
sın, Meymûn b. Mihrân’dan hadis dinle¬ 
di. Hadis hocaları arasında İbn Şihâb ez- 
Zührî de zikredilmekte (Hatîb, X, 400), an¬ 
cak kendisi Zührî’den bir şey dinlemedi¬ 
ğini, sadece ondan aldığı bir cüzü yazdı¬ 
ğını ve bu cüzde olanları rivayet etmek 
üzere Zührî’nin kendisine icâzet verdiği¬ 
ni belirtmektedir (İbn Ebû Hatim, V, 357- 
358). Ebû Ma’bed İbn Kesîr'den de kıraat 
rivayet etti. Sellâm b. Süleyman, Yahyâ b. 
Saîd el-Ensârî ve Süfyân es-Sevrî kendi¬ 
sinden kıraatle ilgili rivayette bulunurken 
yine Sülyân es-Sevrî ile Süfyân b. Uyeyne, 
Haşan b. Ziyâd, Yahyâ b. Saîd el-Ensârî, 
Yahyâ b. Saîd el-Kattân, VekT b. Cerrâh, 
Hammâd b. Seleme gibi âlimler de hadis 
dinledi. Hazırladığı tefsir, bu eseri yaz¬ 
dırdığı talebelerinden biri olan Haccâc b. 
Muhammed el-Missîsî tarafından riva¬ 
yet edilmiştir. 

İbn Cüreyc, Mekke dışına seyahatler 
yapmış olup Bağdat’ta Halife Mansûr’un 
huzurunda bulunmuş, Abdullah b. Ab- 
bas’m hadislerini bir araya getirip ona 
sunmuş, ancak karşılığında halifenin ken¬ 
disine hiçbir şey vermemesinden yakın- 
mıştır ( Hatîb, X, 400-401). Mansûr’un va¬ 
lisi Ma’n b. Zâide ile birlikte Yemen’de bu¬ 
lunup ders vermiş, hac mevsimi vesilesiy¬ 
le de buradan ayrılmıştır. Bir ara Basra’¬ 
da hadis rivayet etmiş, Kûfe’de tefsirini 
yazdırmıştır. Hayatının sonuna kadar ilim 
öğrenmeye ve öğretmeye devam ettiği 
anlaşılan İbn Cüreyc 1 Zilhicce 1 SO’de (28 
Aralık 767) vefat etti. Ölüm tarihi 147 
(764), 149, ISI ve 160 (777) olarak da 
kaydedilmiştir. 

Zehebî, İbn Cüreyc için “melikü’l-kur- 
râ" ifadesini kullanırken ( Tezkiretüî-huf 
fâz, I, 171) onun kıraat ilmindeki önemli 
yerine işaret etmiş, “Mekkeliier'in fakihi” 
derken de (Mîzânü’l-Ttidâl, II, 659) fıkıh 
ilmindeki saygın kişiliğini belirtmiştir. İbn 
Hibbân da onu Hicaz bölgesinin fakihle- 
rinden saymıştır. Bir muhaddisin yazılı 
metnini rivayet ederken bu metni bizzat 


sahibinden okuyup okumamak arasında 
fark gözetmeyen İbn Cüreyc için İbn Sa’d, 
Yahyâ b. Maîn, İciî ve Zehebî gibi otorite¬ 
ler sika tabirini kullanmış; Yahyâ b. Maîn 
yazılı metinlerden yaptığı rivayetlerinin 
güvenilir olduğunu özellikle belirtmiş, İbn 
Sa’d ayrıca çok hadis rivayet ettiğine işa¬ 
ret etmiştir. Gerçekten de İbn Cüreyc’in 
yaklaşık 1000 merfû hadisi bulunduğu, 
bunun dışında pek çok rivayeti olduğu, 
rivayetlerinin Kütüb-i Sitte ile Ahmed 
b. Hanbel'in ei-Miisned’inde ve Taberâ- 
nî’nin el-Mu c cemü'l-ekber"mâe bol mik¬ 
tarda yer aldığı zikredilmiştir (Zehebî, 
A'/âmü’n-nübe/â’, VI, 332, 336). Yahyâ b. 
Saîd el-Ensârî, İbn Cüreyc’i Nâfı’den ya¬ 
zılı olarak yaptığı rivayetlerde en sağlam 
râvi diye nitelendirirken Yahyâ b. Saîd el- 
Kattân yazılı metin dışında yaptığı riva¬ 
yetlerin faydasız olduğuna dikkat çekmiş, 
Ebû Hatim onun için “sâlihu'l-hadîs” ifa¬ 
desini kullanmıştır. Ahmed b. Hanbel de 
hadis alanında güvenilir kişiliğine işaret 
etmekle birlikte (İbn Ebû Hâtim, V, 357) 
“bana söylediğine göre", şeyh adı zikret- 
meksizin “filân dedi ki", “bana ulaştığına 
göre” vb. ifadelerle yaptığı rivayetlerin 
uydurma olduğunu, şeyh adı zikrederek 
“ahberanî, semi’tü’’ gibi ifadelerle yaptı¬ 
ğı rivayetlere ise güvenilebileceğini belirt¬ 
miştir (Hatîb, X, 404, 405). 

İbn Cüreyc'in hadis rivayetinde tedlîs 
yapması üzerinde durulmuştur. Mâlik b. 
Enes, hadislerin güvenilirliğine bakmak¬ 
sızın rivayette bulunduğunu söylerken, 
Yezîd b. Zürey’ de “çer çöp sahibi” derken 
herhalde onun bu yönüne işaret etmiş¬ 
lerdir. İbn Hibbân, bir taraftan Kitâbü'ş- 
Şiköt'ı nda İbn Cüreyc’in biyografisine yer 
verirken diğer taraftan onu sika tedlîsçi- 
ler arasında zikretmiş (el-Mecrûhîn, 1, 92), 
İbn Hacer biyografisini Tabakütü'l-mü- 
dellisîn adlı eserinde ele almıştır. Zehebî 
ise onun tedlîs yaptığını belirtirken sika 
kişiliği üzerinde icmâ bulunduğuna özel¬ 
likle dikkat çekmiştir. İbn Cüreyc’in, ted- 
lîsi uydurma bir metnin illetini gizlemek 
amacıyla değil onun müdelles bir haber 
olduğunu ortaya koyan bir siga ile yaptığı 
ve bunu rivayet ilkelerine aykırı görmedi¬ 
ği anlaşılmaktadır. Ancak Dârekutnî onun 
tediîsi için en ağır ifadeyi kullanarak, “Ted- 
lîsin en kötüsü İbn Cüreyc’in tedlîsidir” de¬ 
miştir (İbn Hacer, Tabakâtüî-müdellisîn, 
s. 41). İbn Cüreyc’in İlmî kişiliği konusun¬ 
da önemli sayılması gereken görüş ho¬ 
cası Atâ b. Ebû Rebâh’a ait olup bu zata 
kendisinden sonra ilim meclisindeki yeri 
için kimi düşündüğü sorulduğunda İbn 
Cüreyc’i işaret etmiş (İbn Ebû Hâtim. V, 


356) ve onu “Hicaz gençlerinin efendisi” 
diye nitelendirmiştir (Hatîb, X, 403). 

Kaynaklarda İbn Cüreyc’le ilgili olarak 
üzerinde durulan bir başka husus da onun 
müt’a nikâhına cevaz vermesidir. İbn Cü¬ 
reyc’in bu görüşünü, Câbir b. Abdullah’ın 
Hz. Peygamber’den rivayet ettiği ileri sü¬ 
rülen bir hadisine dayandırdığı anlaşıl¬ 
maktadır. Güvenilir hadis kaynaklarında 
yer almayan bu rivayete göre Resûl-i Ek¬ 
rem, helâl olan üç birleşmeden söz eder¬ 
ken bunlardan birinin müt’a nikâhıyla ya¬ 
pılan birleşme olduğunu söylemiştir. Ze¬ 
hebî, İbn Cüreyc’in müt’a nikâhına ruh¬ 
sat verildiğine inandığını ve bu ruhsatı 
kullanarak birçok evlilik yaptığını rivayet 
eder (Mîzânü’l-Etidâl, II, 659; Tezkiretü’l- 
huffâz, 1, 170-171). 

İbn Cüreyc’in İslâm tarihinde kitap ya¬ 
zan ilk müellif olduğu söylenmiştir (İbn 
Ebû Hâtim, V, 357; İbn Hallikân, II, 338). 
Çağdaşı bazı müelliflerin çalışmalarından 
söz edilerek bunun doğru olmadığı ileri 
sürülmüşse de (Sezgin, Buhâri’rıin Kay¬ 
naklan, s. 41-42; El 2 Suppl. |lng ], s. 386) 
bu çalışmaların birtakım derleme metin¬ 
ler olduğu, telif anlamında ilk çalışmanın 
ise İbn Cüreyc’e ait bulunduğu kabul edi¬ 
lebilir. Nitekim bizzat kendisinin, “İlmi 
benim gibi tedvin eden hiç kimse olma¬ 
dı” (Hatîb, X, 402) şeklindeki beyanından 
bu sonucun çıkarılması mümkündür. Di¬ 
ğer taraftan hadislerin bablara göre tas¬ 
nifini yapan ilk âlimlerin Mekke’de İbn Cü¬ 
reyc, Yemen’de Ma’mer b. Râşid, Kûfe’de 
Sülyân es-Sevrî. Medine’de Mâlik b. Enes 
olduğuna dair bilgiler (DİA, XI, 547; XV, 
32) dikkate alındığında İbn Cüreyc’in ha¬ 
dis konusunda Mekke’de ilk müellif oldu¬ 
ğu düşünülebilir. 

Eserleri. 1. Tefsîru İbn Cüreyc. Günü¬ 
müze ulaşmayan bu eserden daha sonra 
yazılan tefsir kaynaklarında bolca fayda- 
lanılmıştır. İbn Cerîr et-Taberî Cûmfu'l- 
beyân’da, Begavî Me c âlimü't-tenzîl’de, 
Kurtubî el-Câmf li-ahkâmi'l-Kur’ân’- 
da, İbn Hayyân el-Bahrü’l-muhît’te, İbn 
Kesîr TefsîrüT-Kur , âniT- < ’azîm' de, Sü- 
yûtî ed-Dürrü'l-menşûf da bu eserdeki 
rivayet ve görüşlerden nakiller yapan mü- 
fessirlerden bazılarıdır. Haşan Ali Abdül- 
ganî, bunlardan isnadı İbn Cüreyc’de so¬ 
na eren rivayetleri Kur’an’daki sûre sıra¬ 
sına göre tertip ederek bir araya getirmiş 
ve Tefsîru İbn Cüreyc adıyla yayımla¬ 
mıştır (bk. bibi.). 2. Kıtâbü's-Sünen. Fı¬ 
kıh konularına göre düzenlenen eser İb- 
nü’n-Nedîm'in el-Fihrist’ inde kaydedil¬ 
miştir. 3. Menâsikü'l-hac ( Keşfü’z-zu - 
nün, 11 , 1831). 4. Cüz’ü İbn Cüreyc. Ab- 
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dullah b. İbrâhim er-Reşîd tarafından neş¬ 
redilmiştir (Riyad 1412, 71 sayfa). 

İbn Cüreyc’in bunlardan başka İbn Mah- 
led el-Attâr (ö. 331/943) tarafından dü¬ 
zenlenen Mâ Tevâhü'1-ekâbir'’an Mâlik 
b. Enes ve Yahya el-Enşârî ve İbn Cü- 
reyc adlı eser içinde hadisleri bulunmak¬ 
ta olup bu çalışmanın bir nüshası Dârü'l- 
kütübi’z-Zâhiriyye’dedir (Mecmua, nr. 98/ 
17, vr. 202 a -209 b ). Onun hadislerinden bir 
bölüm, “Hadîşü İbn Cüreyc” başlığıyla yi¬ 
ne Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye'de mevcut bir 
mecmua içinde (nr. 24, vr. 117-135) yer 
almaktadır (Sezgin, GAS, 1, 91; Elbânî, s. 
83). 
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rih ui-kebîr, V, 422-423; İbn Kuteybe, el-Ma‘â- 
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hîn, I, 92; a.mlf., eş-Şikât, VII, 93-94; İbnü’n- 
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kâm( nşr. Seyyld Haşan el-Mûsevî), Necef 1971, 
VII, 241; Hatîb, Târîhu Bağdâd, X, 400-407; 
İbnü’I-Cevzî, Şıfatü’ş-şafue (nşr. İbrâhim Rama¬ 
zan - Saîd el-Lahhâm), Beyrut 1409/1989, II, 
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İbnü'l-Cezerî, öâyetü’n-nihâye, I, 469; İbn Ha- 
cer, Tehzibü’t-Tehztb, VI, 402-406; a.mlf., 7a- 
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tü’l-müfessirîn, I, 352-353; Keşfü’z-zunûn, i, 
437; II, 1008, 1831; Hediyyetüi-'ârifin, I, 623; 
Kettânî, er-Risâletüi-müstetrafe, s. 9, 34; 
Brockelmann, GAL Suppl., I, 255; Sezgin, Buhâ- 
rî’nin Kaynakları Hakkında Araştırmalar, İs¬ 
tanbul 1956, s. 41-42;a.mlf., GAS, I, 91; Kehhâ- 
le, Mu'cemü’l-mü > ellifîn,\\, 183; Elbânî, Mah- 
tûtât, s. 83; Ali Haşan Abdülganî, Tefsîru İbn 
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IS İSMAİL CeRRAHOĞLU 

İBN CÜZEY 

(<Sj=r L* 1 ) 

Ebü’l-Kâsım Muhammed 
b. Ahmed b. Muhammed 
el-Kelbî el-Gırnâtî 
(ö. 741/1340) 

Mâliki fakihi ve müfessir. 

L J 

19 Rebîülevvel 693 (17 Şubat 1294) ta¬ 
rihinde Gırnata’da (Granada) doğdu. Tale¬ 
besi Hadramî ile oğlu Abdullah'ın talebe¬ 
lerinden Mücârî’nin bu tarihi vermesine 

406 


karşılık (Bernâmec, s. 88; Ahmed Bâbâ et- 
Tinbüktî, s. 399) Makkarî aynı yılın 9 Re- 
bîülâhirinde (9 Mart) doğduğunu söyle¬ 
mektedir (Nefhu’t-Gb, V, 516). Yemen asıl¬ 
lı Benî Kelb kabilesine mensup olup dede¬ 
lerinden Cüzey’e nisbetle anılmaktadır. 
Ataları ilk fetihler sırasında Endülüs’e ge¬ 
lerek Gırnata’nın güneyindeki Velme'ye 
yerleşmişlerdi (İbnü’l-Hatîb, III, 20). Mak- 
karî’nin Velbe (Huelva) adıyla zikretti¬ 
ği şehir ise (Nefhu’t-tîb, V, 514) İşbîliye’- 
nin (Sevilla) güneybatısında bulunmak¬ 
tadır. Dedesinin dedesi Yahyâ ile onun 
babası Abdurrahman Ceyyân’da (Jean) 
emirlik yapmışlardır (İbnü'l-Ahmer, s. 
166). 

İbn Cüzey Gırnata’da tahsil gördü. Ebû 
Ca'fer İbnü’z-Zübeyr es-Sekafî, Ebû Ab¬ 
dullah İbnü’l-Kemmâd, Ebû Abdullah İbn 
Rüşeyd, Ebû Muhammed İbnü’l-Müezzin, 
Ebü'l-Velîd Muhammed b. Ali el-Hadra- 
mî, Ebü’l-Mecd İbnü’l-Ahvas, Ebü’l-Kâsım 
İbnü'ş-Şât gibi âlimlerden ders aldı. Baş¬ 
ta oğulları Ahmed, Muhammed ve Ab¬ 
dullah olmak üzere Lisânüddin İbnü’l-Ha¬ 
tîb, İbnü’l-Hasan en-Nübâhî, Ebü’l-Kâsım 
İbnü'l-Haşşâb ve Hadramî (muhtemelen 
Abdülmüheymin b. Muhammed el-Hadra- 
mî) gibi âlimler de ondan ilim tahsil etti¬ 
ler. Fıkıh, kıraat, tefsir, hadis ve Arap dili 
alanlarında derin bilgi sahibi olan İbn 
Cüzey, genç yaşta Gırnata Ulucamii'nde 
imam-hatiplik görevine getirildi. Kitap 
toplamaya meraklı olup hükümdarların- 
kine benzetilen bir kütüphanesi vardı. 
Kaynaklarda hoşsohbet, takvâ sahibi bir 
insan olduğu belirtilir. Gırnata'da hüküm 
süren Nasrîler’in (Benî Ahmer) en parlak 
döneminde yaşayan İbn Cüzey, Nasrî¬ 
ler’in Merînîler’le birlikte İspanyol ve 
Portekiz kuvvetlerine karşı Cebelitârık ya¬ 
kınlarındaki Tarifte yaptığı savaşta şe- 
hid düştü (7 Cemâziyelevvel 741/29 Ekim 
1340). 

Eserleri. Yazdığı şiirlerden pek azı gü¬ 
nümüze ulaşan İbn Cüzey (bazı örnekler 
için bk. İbnü’l-Hatîb, ili, 22-23; Makkarî, 
Nefhu’t-tîb, V, 515-516) fıkıh, tefsir, hadis 
ve kelâm konularında çeşitli eserler ka¬ 
leme almıştır. 1 . el-Kavûnînü'l-hkhiy- 
ye. Tam adı el-Kavânînü'l-hkhiyye tî 
telhisi mezhebi'l-Mâlikiyye ve't-ten- 
bîh c alâ mezhebi'ş-ŞâfiHyy e ve'l-Ha- 
nefiyye ve'l-Hanbeliyye olup Kavânî- 
nü'l-ahkâmi'ş-şerHyye ve mestfili'l-îu- 
rûli-hkhiyye diye de anılmaktadır. Muh¬ 
tasar bir mukayeseli fıkıh (hilâf) kitabı olan 
eser, iman esaslarıyla ilgili çeşitli konula¬ 


rın yer aldığı bir girişten sonra ibadetler 
ve muâmelât konularının işlendiği, her 
biri on kitap ve 100 babdan oluşan iki ana 
kısma ayrılmıştır. Sonunda da siyer, En¬ 
dülüs’ün fethi, emir ve yasaklarla ilgili 
çeşitli konuların yer aldığı yirmi babdan 
oluşan “el-Kitâbü’l-Câmi c ” başlıklı bölüm 
bulunmaktadır. Dört Sünnî mezhep ya¬ 
nında müstakil mezhep sahibi müetehid- 
lerden Süfyân es-Sevrî, Hasan-ı Basrî, Ab¬ 
dullah b. Mübârek, İbrâhim en-Nehaî, Dâ- 
vûd ez-Zâhirî, Evzâî ve diğer bazı âlimle¬ 
rin görüşlerine de yer verilen eserin çeşit¬ 
li neşirleri yapılmıştır (Tunus 1344/1926, 
1981; Fas 1354/1935; Dârülbeyzâ 1965; nşr. 
AbdülazîzSeyyidel-Ehl, Beyrut 1968, 1979; 
nşr. Abdurrahman Haşan Mahmûd, Kahi¬ 
re 1405-1406/1985). 2. Takrîbü'l-vüşûl 
ilâ c ilmi'l-uşûl. Fıkıh usulüne dair muh¬ 
tasar bir eserdir (nşr. Abdullah Muham¬ 
med el-Cebûrî, Bağdat 1990; nşr. Muham¬ 
med Ali Ferkûs, Mekke 1990; nşr. Muham¬ 
med Muhtâr b. Muhammed el-Emîn eş- 
Şinkitî, Kahire 1414/1994). 3. et-Teshîl li- 
c ulûmi’t-tenzîl. Kur’ân-ı Kerîm’in tefsi¬ 
riyle ilgili olup çeşitli konularda faydalan¬ 
dığı birçok eser içinde (Ali Muhammed 
ez-Zübeyrî, I, 267-333) İbn Atıyye’nin el- 
Muharrerü'l-vecîz’i ile Zemahşerî’nin 
el-Keşşâf' ı iki önemli kaynağıdır. Kur’an 
tarihi ve ilimleriyle Kur’an'da sıkça geçen 
bazı kelimelerin anlamlarına dair bir lu- 
gatçenin de yer aldığı girişten sonra her 
âyeti sırasıyla ele alan İbn Cüzey sadece 
anlaşılması zor kelime ve terkipleri yo¬ 
rumlamakla yetinmiştir. Eser muhtasar 
olduğundan dil, kıraat ve fıkıh ihtilafla¬ 
rıyla tarihî kıssaların ayrıntılarına yer ve¬ 
rilmediği gibi her âyetin yorumunda aynı 
esaslar uygulanmamış, müellifçe önem 
atfedilen hususlara temas edilmiştir. İl¬ 
gili âyetlerde kelâmî konuların da tartışıl¬ 
dığı eserde Ehl-i sünnet görüşü savunu¬ 
larak Mutezile vb. fırkalar eleştirilmiştir. 
Özlü bir eser olması yanında nakledilen 
rivayet ve görüşlerin tahlil ve tenkit edil¬ 
mesi, müellifin kendi tercihini belirtme¬ 
si bakımından ayrıca önem taşıyan eî- 
Teshîl önce Kahire’de basılmış ( 1355), 
daha sonra Muhammed Abdülmün’im el- 
Yûnusî ile İbrâhim Atve İvaz (I-IV, Kahire, 
ts.) ve ayrıca Dârü'l-kitâbi'l-Arabîtarafın¬ 
dan büyük bir cilt halinde neşredilmiştir 
(Beyrut 1393/1973, 1403/1983). 4. el-En- 
vârü’s-seniyye fi'l-kelimâti's-sünniy- 
ye. İbadetler, muâmelât ve âdâba dair 
sahih hadislerin toplandığı bir muhtasar¬ 
dır. Temgrût’ta Dârü’l-kütübi’n-Nâsıriy- 
ye’de (nr. 3191/1), Hizânetü't-Tıtvân’da 
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(nr. 390, vr. 2-50; nr. 391, vr. 441-544) ve 
diğer bazı kütüphanelerde (Brockelmann, 
GAL, II, 342; SuppL, II, 377) yazma nüsha¬ 
ları bulunan eserin Tunus’ta basıldığı kay¬ 
dedilmektedir (Ali Muhammed ez-Zübey- 
rî, I, 225; DMBİ, III, 236). el-Envûr 'ı Ali b. 
Muhammed el-Kalesâdî Lübbü'l-ezhâr 
şerhu ehâdisi'l-Envâr (Dârü'l-kütübiT- 
Mısriyye, nr. 19621; ayrıca bk. Brockel¬ 
mann, GAL, II, 342), Muhammed b. Ab- 
dülmelik el-Kaysî el-Mintûrî M enöhicü ’l- 
'ulemâ’i'l-ahyâr fî tefsiri ehâdîşi Kitû- 
bi'l-Envâr ( Karaviyyîn ve Ezher kütüpha¬ 
nelerindeki birer yazması için bk. Brockel¬ 
mann, GAL SuppL, II, 377; Ali Muhammed 
ez-Zübeyrî, I, 228) adıyla şerhetmişlerdir. 
Abdülhay el-Kettânî, Kalesâdî’ye ait şer¬ 
hin bir nüshasının kendisinde bulunduğu¬ 
nu belirtir (Fihrisüî-fehârîs, 1,206). S. en- 
Nûrü'l-mübîn fî kavâfdi c akâ’idi'd-dîn. 
Bir nüshası Fas’ta Karaviyyîn Kütüphane- 
si’nde bulunmaktadır (nr. 721, vr. 117 b - 
130 a ). 6. ez-Zarûrî fî'ılmi'd-dîn (Dârü’l- 
kütübi’n-Nâsıriyye, nr. 1652/3). 7. Taşfiye- 
tü'l-kulûb fi'l-vüşûl ilâ hazreti c AUâ- 
mi’l-ğuyûb (Dârü'l-kütübi'n-Nâsıriyye, nr. 
1687/1). 8. el-Muhtaşarü'l-bârF fî kı- 
râ'ati Nâfi\ Tunus’ta el-Mektebetü’l-va- 
taniyye’de bir nüshası mevcuttur ( DMBİ, 
111,236). 

İbn Cüzey’in kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer eserleri de şunlardır: Vesîletü’l-müs- 
lim fî tehzîbi Sahihi Müslim, ed-Da'a- 
vût ve'l-ezkârü'l-müstahrece miri şa- 
hîhi'l-ahbâr, Uşûlü'l-kurrâ’i's-sitte ğay- 
re Nâff, el-Fevâ’idü'Mâmme fî lafıni'l- 
‘âmme, Fehrese. 

Batı İslâm dünyasının önemli şahsiyet¬ 
lerinden biri olan İbn Cüzey hakkında Sü¬ 
leyman Ebü’r-Rîş İbn Cüzey el-Kelbî ve 
eşeruhû fi’l-fıkhi’l-İslâmî adıyla bir dok¬ 
tora tezi (1395, Câmiatü'l-Ezher, Külliyye- 
tü'ş-şerîa ve’l-kânûn), Abdülhamîd Mu¬ 
hammed Nedâ el-İmâm İbn Cüzey el- 
Kelbî ve cühûdühû fi't-tefsîr min hi- 
lâli't-Teshîl li- c ulûmi't-tenzîl (1400, Câ- 
miatü'l-Ezher, Külliyyetü usûli'd-dîn) ve Ali 
Muhammed ez-Zübeyrî İbn Cüzey ve 
menhecühû fi't-tefsîr (1402, el-Câmia- 
tü’l-İslâmiyye [Medine]; bu eser basılmış¬ 
tır: I-Il, Dımaşk 1407/1987) adıyla yüksek 
lisans tezi hazırlamışlardır. Muhammed 
Abdürrahîm Muhammed de Minye Üni- 
versitesi’nde (Mısır) Menhecü İbn Cü¬ 
zey el-Kelbî el-Endelüsî fî tefsîri'l- 
Kur’âni'l-Kerîm adıyla bir çalışma yap¬ 
mıştır (Kahire 1989). 
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İBN DAKİKUL ÎD 

(*MI ) 

Ebü’l-Feth Takıyyüddîn Muhammed 
b. Alî b. Vehb el-Kuşeyrî el-Küsî 
(ö. 702/1302) 

Müctehid âlim ve muhaddis. ^ 

25 Şaban 625 (30 Temmuz 1228) tarihin¬ 
de anne ve babasının hac yolculuğu sıra¬ 
sında Yenbu’ sahilinde seyreden bir ge¬ 
mide doğdu. Babasının dedesi MutTin bir 
bayram günü giydiği çok beyaz elbiseyi 
görenlerin “bayram unu (dakiku’l-îd) gibi” 
demeleri üzerine bu tabir kendisine lakap 
olmuş, daha sonra da oğlu ve torunları 
İbn DakîkulTd diye anılmıştır. Memleketi 
olan Mısır’ın Saîd bölgesindeki Küs şeh¬ 
rinde büyüdü. İlk tahsilini burada yaptı; 
tanınmış bir Mâliki âlimi olan babasından 
bu mezhebin fıkhını, hadis ve fıkıh usu¬ 
lü, babasının talebesi Bahâeddin Hibetul- 
lah b. Abdullah el-Kıftî’den ve daha son¬ 
ra gittiği Kahire’de İzzeddin İbn Abdüs- 
selâm’dan Şâfiî fıkhı okudu. İskenderiye, 
Şam ve Hicaz’a giderek aralarında İbnü’l- 
Mukayyer, İbnüT-Cümmeyzî, İbn Revâc, 
İbnü’l-Hubâb, Abdüiazîm b. Abdülkavî el- 


Münzirî, Ahmed b. Abdüddâim el-Makdi- 
sî’nin de bulunduğu birçok âlimden ha¬ 
dis dinledi. Daha genç yaşta iken Mâliki 
ve Şâfiî mezheplerinde fetva verecek de¬ 
recede fıkıhta derinleşti; ayrıca hadis, 
tefsir, kelâm, Arap dili ve edebiyatında 
bilgi sahibi oldu. 

Öğretim faaliyetine Küs’ta Necîbiyye 
Medresesi’nde başlayan İbn Dakikul’îd, 
daha sonra kendisi için kurulan ve Sâbı- 
kıyye Medresesi diye anılan dârülhadiste 
ders verdi, birçok talebe yetiştirdi ve şöh¬ 
reti yayıldı. Küs’ta bir süre Mâlikî kadılığı 
yaptı (İsnevî, II, 229). Ardından Kahire’ye 
giderek Fâzıliyye, Kâmiliyye, Nâsıriyye, 
Salâhiyye, Sâlihiyye ve Mansûriyye med¬ 
reselerinde ders verdi. Tanınmış talebe¬ 
leri arasında İmâdüddin İbnü’l-Esîr el-Ha- 
lebî, Kutbüddin el-Halebî, İbn Seyyidün- 
nâs, Şemseddin İbnü’l-Kammâh, Şemsed- 
din İbn Adlân, Alâeddin Ali b. İsmâil el- 
Konevî, Zehebî, Mizzî, Ebû Hayyân el-En¬ 
delüsî, Kasım b. Yûsuf et-Tücîbî ve İbn 
Rüşeyd gibi âlimler bulunmaktadır (hoca 
ve talebelerinin bir listesi için bk. el-İkti- 
râh, neşredenin girişi, s. 46-86). 

İbn Dakîkul’îd uzun süre öğretim ve 
telifle meşgul olarak yönetimden ve İda¬ 
rî görevlerden uzak kaldı. İleri bir yaşta 
Şâfiî kâdılkudâtlığına getirildi ( 18 Cemâ- 
ziyelevvel 695/24 Mart 1296). Daha önce 
birçok defa yapılan kadılık tekliflerini red¬ 
dettiği, ancak bu son defa reddederse 
ehil olmayan iki kişiden birinin bu göreve 
getirilmesinin muhtemel olduğu husu¬ 
sunda ikna edilince dinen vâcip ve zaruri 
gördüğü için görevi kabul ettiği belirtil¬ 
mektedir. Vefatına kadar bu görevde kal¬ 
makla birlikte yönetimin bazı uygulama¬ 
larından rahatsız olduğu için zaman za¬ 
man istifa etmiş, ancak razı edilerek tek¬ 
rar görevini sürdürmesi sağlanmıştır. İbn 
Dakikul’îd 11 Safer 702’de (5 Ekim 1302) 
Kahire’de vefat etti ve Mukattam dağı 
eteğinde toprağa verildi. 

Aklî ve naklî ilimlere olan derin vukufu 
yanında ahlâk ve yaşayışıyla da örnek 
olan İbn Dakikul’îd kaynaklarda “şeyhü¬ 
lislâm, hüccetülislâm" gibi sıfatlarla anıl¬ 
makta, hadis hâfızı ve müctehid olduğu 
belirtilmektedir. Takıyyüddin es-Süb- 
kî onun hakkında “mutlak müctehid” ta¬ 
birini kullanmakta (Tabakât, IX, 207), VII. 
(XIII.) yüzyılın başında gönderilen mü- 
ceddidlerden olduğu konusunda hocala¬ 
rının görüş birliği içinde bulunduğunu 
kaydetmektedir (a.g.e., IX, 209). Talebe¬ 
si İbn Seyyidünnâs da hocasının, her yüz¬ 
yılın başında dini tecdid için gönderilen 
âlimlerden biri olduğunu söyler (Safedî, 
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IV, 197). Kaynaklarda, Ibn Dakikul'îd’in 
herhangi bir tarikata intisabından söz 
edilmemekle birlikte kerâmet ve keşif sa¬ 
hibi olduğu kaydedilir. Kâdılkudâtlığı sı¬ 
rasında hâkimlerin ipek hil‘at giyme âde¬ 
tini kaldırması, hükümdarın Moğollar'a 
karşı ordu hazırlanması için halktan ek 
vergi alınması talebini, yöneticilerin ken¬ 
dileri ve ailelerine ait bütün ma! ve ziy¬ 
netleri ortaya koymadıkça fetva verme¬ 
yeceğini belirterek reddetmesi, bazı yö¬ 
neticilerin elinde bulunan vakıfları geri 
alıncaya kadar istifa ettiği görevine dön¬ 
memesi, saltanat nâibinin bir konuda tek 
başına şahitliğini kabul etmemesi gibi 
hususlar, İbn Dakikul'îd'in dinî ölçülere 
uymada gösterdiği hassasiyete örnek 
teşkil eder. 

İbn Dakikulld'e gerek Şâfıî gerekse Mâ¬ 
liki tabakat kitaplarında yer verilmesi, ya¬ 
şadığı bölgede hâkim olan bu iki mezhe¬ 
bin fıkhıyla daha çok ilgilenmesi ve bun¬ 
ları okutması sebebiyledir. Özellikle ah¬ 
kâm hadislerine dair kaleme aldığı kitap¬ 
larda sahâbe ve tâbiîn âlimleri ile dört 
mezhep imam ve müntesiplerinin görüş¬ 
lerini ilmî bir üslûpla tartışıp tenkit et¬ 
mesi, kendi görüş ve tercihlerini belirt¬ 
mesi, herhangi bir mezhebe bağlı olma¬ 
yan müstakil bir müctehid olduğunu gös¬ 
termektedir. İmam Şâfiî'nin bazı ictihad- 
larına katılmaması, onun veya talebele¬ 
rinin yahut daha sonraki Şâfıî ulemâsının 
görüşlerini naklederken kendisinin bu 
mezhebe mensup olduğuna işaret eden 
ifadeler kullanmaması da bunu teyit et¬ 
mektedir (Muhammed Râmiz Abdülfet- 
tâh Mustafa el-Uzeyzî, s. 212-216). Ayrıca 
et-Teşdîd ii'ı-red ( alâ ğulâti't-taklîd 
adlı bir eser kaleme almakla birlikte muh¬ 
temelen toplumda hâkim olan mezhep 


taassubu sebebiyle eserin ölümünden 
sonra ortaya çıkarılmasını istemesi (İbn 
Rüşeyd, III, 261), onun ictihad yanlısı ve 
taklide karşı son derece katı bir tavra sa¬ 
hip olduğunu göstermektedir. 

Eserleri. 1. el-İmâm fî maarif eti ehâ- 
dîşi'l-ahkâm. Hacimli bir eser olup İbn 
Rüşeyd yaklaşık yedi, İbn Hacer yirmi, 
Safedî ise yirmi beş cilt olduğunu söyle¬ 
mektedir (Mil’ü’l-^aybe, 111, 260 -,ed-Düre- 
rü’l-kâmine, IV, 92; el-Vâfi, IV, 193). İbn 
Rüşeyd, hocasının bu kitabı yazarken ha¬ 
dis ve hadis ilimleri konusunda daha ön¬ 
ce yazılıp da ulaşabildiği bütün eserler¬ 
den faydalandığını kendisine söylediğini 
kaydeder (MiV ü’l-'aybe, III, 260). İsnevî 
de (ö. 772/1370) eserin büyük bir kısmı¬ 
nın müelliften hoşlanmayan bir âlim ta¬ 
rafından çalınarak imha edildiğini, kendi 
zamanında yaklaşık dört cildinin mevcut 
olduğunu belirtir ( Tabakâtü’ş-Şâfı c iyye, 
II, 229). İbn Hacer el-Askalânî, bazı görüş¬ 
lerinden dolayı İbn Dakikul'îd'in hoşlan¬ 
madığı Hanbelî âlimi Mes'ûd b. Ahmed 
el-Hârisî’nin bu eserin müsveddelerini ele 
geçirip imha ettiğini, geriye sadece mü¬ 
ellifin sağlığında temize çekilmiş kısmı¬ 
nın kaldığını söyler (ed-Dürerü’l-karnine, 
IV, 347-348). Bazı kaynaklarda eserin mü¬ 
ellife ait el-İlmâm’m şerhi olduğu belir¬ 
tilirse de bu bilgi yanlıştır. Kahire’de el- 
Mektebetü’l-Ezheriyye’de (nr. 287) el-İl- 
mâm adıyla kayıtlı eserin el-İmâm ın I. 
cildi olduğu yapılan bir araştırma sonu¬ 
cunda anlaşılmıştır (Muhammed Râmiz 
Abdülfettâh Mustafa el-Uzeyzî, s. 144-146). 
2. el-İlmâm bi-ehâdîşi'l-ahkâm. Bir ön¬ 
ceki eserin muhtasarı mahiyetindedir. 
Hadis imamlarından biri tarafından tez¬ 
kiye edilen râvilerin rivayet ettiği ve hadis 
hâfızlarınca veya müctehid fakihlerce sa¬ 


hih sayılan hadisleri ihtiva etmektedir. 
Müellif hacimli bir kitap olan el-İmâm’ a 
ihtiyaç duyulunca başvurulabileceğini, 
ders kitabı olarak okutulması ve ezberlen¬ 
mesi için de bu muhtasar eseri yazdığını 
belirtir ( Şerhu’l-İlmâm, I, 24). Eser önce 
Muhammed Saîd el-Mevlevî (Dımaşk 1383/ 
1963; Riyad 1383/1963; Demmâm 1406; 
Beyrut 1406/1986), daha sonra bu neşir 
ve çeşitli yazma nüshalar esas alınarak 
Hüseyin İsmâil el-Cemel tarafından yayım¬ 
lanmıştır (l-II, Riyad 1414/1994). Çeşitli 
şerh ve muhtasarları içinde (Keşfü’z-zu- 
nûn, I, 158) müellifi tarafından yapılan 
şerhiyle {Şerhu’l-İlmâm, nşr. Abdülazîz b. 
Muhammed es-Saîd, MI, Riyad 1418/1997) 
talebesi Kutbüddin el-Halebî’nin (el-İhti- 
mâm bi-telhişi Kitâbi’l-İlmâm, nşr. Hüsâm 
Riyâz, Beyrut 1410/1990) ve Şemseddin 
İbn Abdülkâdî'nin (el-Muharrer fi’l-hadîş, 
nşr. Yûsuf Abdurrahmanel-Mar'aşlîv.dğr., 
1-11, Beyrut 1405/1985) ihtisarları basılmış, 
İbn Balabân’ın el-İhkâm li-ehâdîşi'l-İl- 
mâm adlı ihtisarı ise yazma halde bulun¬ 
maktadır (Brockelmann, GAL SuppL, II, 
66). 3. İhkûmü'l-ahkâm şerhu c Umde- 
ti’l-ahkâm. Cemmâîlî’nin ahkâm hadis¬ 
lerine dair eserinin şerhidir. Dehli (1313/ 
1895) ve Kahire’de (1342/1923) basılan 
eser, daha sonra Muhammed Hâmid el- 
Fıkı ve Ahmed Muhammed Şâkir (Kahire 
1374/1955; Beyrut 1407/1987), Taha Sa‘d ve 
Mustafa el-Hevvârî (Kahire 1396/1976) ta¬ 
rafından neşredilmiştir. Emîr es-San‘ânî 
İhkâmü’l-ahkâm üzerine el-‘Udde adıy¬ 
la bir hâşiye yazmıştır (nşr. Ali b. Muham¬ 
med el-Hindî, I-1V, Kahire 1379; nşr. Ab- 
dülmu'tî Emîn Kal'acî, I-IV, Kahire 1410/ 
1990). 4. el-İktirâh fî beyâni'l-ıştılâh 
ve mâ üdîfe ilâ z âlike mine'l-ehâdîşi'l- 
ma c dûde mirıe'ş-şıhâh. Hadis ilmine gi¬ 
riş mahiyetinde muhtasar bir eser olup 
çeşitli hadis terimleri, hadis tahammül 
ve rivayeti, muhaddisin ve hadis yazımı¬ 
nın âdâbı, râvilerin durumuyla ilgili konu¬ 
ları kapsamakta, sonunda da her biri kırk 
hadis ihtiva eden yedi kısım halinde çe¬ 
şitli kriterlere göre sahih sayılan hadislere 
yer verilmektedir. el-İktirâh, önce Kah- 
tân Abdurrahman ed-Dûrî (Bağdad 1402/ 
1982), daha sonra Âmir Haşan Sabrî (Bey¬ 
rut 1417/1 996) tarafından neşredilmiştir. 
Bu son neşir. Mekke'de Câmiatü Ümmi’l- 
kurâ’da yüksek lisans tezi olarak sunul¬ 
duğu gibi (1402/1982) Ali b. İbrâhim el- 
Yahyâ da Riyad'da Câmiatü’l-İmâm Mu¬ 
hammed b. Suûd el-İslâmiyye’de yüksek 
lisans tezi olarak el-İktirâh'ı neşre hazır¬ 
lamıştır (1404/1984). Eser Zeynüddin el- 
Irâki tarafından nazma çekilmiştir (Naz- 
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Zeynüddîn 
el-lrâki'nin 
İbn Dakikul'îd'e ait 
el-İktirâh 

fi beyâni’l-ıştılâh 'ı 
manzum hale 
getirdiği 

Nazmü ’l-İktirâh 
adlı eserin 
ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Lâleli, nr. 392) 
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mü’l-İktirâh, Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 
392). S. Şerhu'l-Erba c îne hadîşen. Ne- 
vevî'nin kırk hadisle ilgili eserine yapılan 
bir şerhtir (nşr. Tâhâ Muhammed ez-Zey- 
nt, Kahire 1375/1955; nşr. ÜsâmeAbdül- 
kerîm er-Rifâî, Kahire 1400/1980; nşr. Ah- 
med b. Muhammed Tâhûn, Cidde 1402, 
1403; nşr. Abdülazîz İzzeddin es-Seyrevân, 
Beyrut 1404/1984). 6 . Erbtfûne hadisen 
tüsâHyyete'l-isnâd. Müellifin kendi riva¬ 
yeti olan hadislerden dokuz râvili kırk ha¬ 
disi ihtiva etmekte olup bir nüshası Dâ- 
rü'l-kütübi'l-Mısriyye’de bulunmaktadır 
(Mustalahu'l-hadîs, Teymûriyye, nr. 432). 
7. Tuhfetü'l-lebîb fî şerhi't-Takrîb. Şâ- 
fiî âlimi Ebû Şücâ‘ el-İsfahânî’nin fıkha 
dair eserine yapılan şerhtir (Süleymaniye 
Ktp., Harput, nr. 387; ayrıca bk. Brockel- 
mann, GAL, I, 492; DMBİ, III, 510). 8, c Aki- 
detü İbn Dakikı’l- C îd* (Süleymaniye 
Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 1803/3). 

İbn Dakıkund’in şiirleri (bazı örnekleri 
için bk. Ca'fer b. Sa'leb el-Odfüvî, s. 589- 
594; Kütübî, III, 443-450; Safedî, IV, 198- 
206) Ali Sâfı Hüseyin tarafından Safedî’- 
nin et-Tezkire’ sinden bazı şairlerle birlik¬ 
te İbn Dakikul'îd’in şiirinden örnekleri de 
ihtiva eden bir bölümün yer aldığı mec¬ 
mua (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 3948) 
başta olmak üzere çeşitli eserlerden der¬ 
lenerek neşredilmiştir {İbn Dakikı’l- C îd: 
hayâtühû ve dîvânüh, Kahire 1960). Mü¬ 
ellifin kaynaklarda adı geçen diğer eser¬ 
leri de şunlardır: Tabakütü'l-huffâz, el- 
Emâlî, et-Teşdîd fi'r-red ‘alâ ğulâti't- 
taklîd, Şerhu Muhtaşari İbni'l-Hâcib, 
Şerh.u'l- c Umde, Şerhu ( Uyûni'l-me- 
sâ’il, Şerhu Muhtaşari’t-Tebrîzî, Şer- 
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c Akidetü İbn 
Dakikı’l- C îd‘\n 
ilk sayfası 

(Süleymaniye Ktp., 
Şehid Ali Paşa, 
nr. 1803/3) 


hu c Unvûni’l-vüşûl fî uşûli'l-fıkh, Şer¬ 
hu Mukaddime W1-Mutarrizî fî uşûli'l- 
fıkh, Şerhu’l-Mahşûl, Iktinâşü’s-sevâ- 
nih, Dîvânıi hutab. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn DaMKulld, ihkâmü’l-ahkâm (nşr. M. Hâ- 
midel-Fıki-Ahmed M. Şâkir), Beyrut 1407/1987, 
neşredenlerin girişi, !, 7-38; a.mlf.. el-İktirâh fi 
beyânı’l-ıştılâh (nşr. Âmir Haşan Sabrî), Beyrut 
1417/1996, neşredenin girişi, s. 11-167; a.mlf., 
el-İlmâm bi-ehâdîşi’l-ahkâm (nşr. Hüseyin İs- 
mâil el-Cemel), Riyad 1414/1994, neşredenin 
girişi, I, 5-32; a.mlf., Şerhu’l-İlmâm (nşr. Abdül¬ 
azîz b. Muhammed es-Saîd). Riyad 1418/1997, 
neşredenin girişi, 1,3-13; İbn Rpşeyd, Mil’ü.i- l ay- 
be bi-mâ cümi'a bi-tûli’l-ğaybe fıî-uicheti’l-ve- 
cîhe (nşr. M. Habîb İbnü'l-Hoca), Tunus 1402/ 
1981, III, 245-266; Tücîbî, Müstefâdü’r-rihle 
ve’l-iğtirâbl nşr. Abdülhafîz Mansûr), Tunus 
1395/1975, s. 16-37;Abdülhâdî. ‘Ulemâ’ü’l-ha- 
dîş, IV, 265-267; Ca'fer b. Sa'leb el-Üdfüvî, ef- 
Tâli'u’s-sa'îdû’l-câmi' esmâ’e nücebâ’i’ş-Şa'İd 
(nşr. Sa'd M. Haşan), Kahire 1966, s. 567-599; 
Zehebî, Tezkiretü’l-huffâz,lV, 1481-1484;a.mlf., 
el-Mu c cemüi-muhtaş bii-muhaddişîn (nşr. Mu¬ 
hammed Habîb el-Hîle).Tâif 1408/1988, s. 250- 
251; Kütübî, Fevâtü’l-Vefeyât, 111, 442-450; Sa¬ 
fedî, el-Vâfî, IV, 193-209; Sübkî, Tabakât (Tanâ- 
ht), IX, 207-249; İsnevî, Tabakâtü’ş-Şâfı'iyye, II, 
227-233; İbn Ferhûn, ed-Dİbâcüi-müzheb, 11, 
318-319; Makrîzî, el-Mukaffe’l-kebîr (nşr. Mu¬ 
hammed el-Yatâvî), Beyrut 1411/1991, VI, 367- 
387; İbn KâdîŞühbe, Tabakâtü’ş-Şâfı c iyye, II, 
229-232; İbn Hacer, ed-Dürerü’l-kâmine, IV, 
91-96, 347-348; Süyûtî, Hüsnü’l-muhâçlara, 1, 
317-320; II, 168-171; Keşfü’z-zunûn, I, 135, 
158; Şevkânî, el-Bedrü’t-tâli‘ , II, 229-232; BrocK- 
el-mann, GAL, 1,492; II, 75; Suppl., 1,605,683; 
II, 66; Abdülmüteâl es-Saîdî, el-Müceddidûn fi’l- 
Islâm, Kahire, ts. (Mektebetü'l-Âdâb), s. 267-274; 
Ali Safî Hüseyin, İbn Dakikıi-'îd: hayâtühû ne 
dîvânüh, Kahire 1960; Muhammed Râmiz Ab- 
dülfettâh Mustafa el-Uzeyzî, İbn Dakikı’l-'îd: 
‘aşrühû, hayâtühû,‘ulûmühû veeşeruhû fı’l- 
fıkh, Amman 1988; Celâleddin Ahmed en-Nûrî, 
“el-İmâm İbn Dakikı’l-ld: hayâtühû ve âşâruh", 
el-Ba'şü ’l-islâmî, XXXVll/4, Leknev 1412/1992, 
s. 80-85; Ali Refîî, “İbn Dakîkı'l-Td”, DMBİ, III, 
509-510; R. Y. Ebied - M. J. L. Young, “ibn Da¬ 
kik al-Td”, El 2 Suppl. (İng ), s. 383. 

ü Ahmet Özel 


İBN DÂNYÂL 

( JM’a CH 1 ) 

Ebû Abdillâh el-Hakîm (el-Kehhâl) 
Şemsüddîn Muhammed b. Dânyâl 
b. Yûsuf el-Huzâî el-Mevsılî 
(ö. 711/1311) 

Hekim, şair ve edip. 

L J 

646 yılı Rebîülevvelinde (Temmuz 1248) 
Musul’da doğdu. Çeşitli hocalardan Kur- 
’an, hadis ve edebiyat dersleri aldı. Irak 
Moğollar tarafından istilâ edilince Fran- 
sızlar’a karşı mücadelesiyle tanınan Sul¬ 
tan Zâhir Baybars’m hâkimiyeti altında 


bulunan Kahire’ye gitti (665/1266). Mu¬ 
sul’da öğrenimine başladığı göz hastalık¬ 
ları konusundaki çalışmalarına Kahire’de 
de devam eden İbn Dânyâl, Muînüddevle 
el-Fihrî’den ders alarak edebiyat alanın¬ 
da da kendini yetiştirdi. Çok sayıda Mu- 
sullu’nun yaşadığı Bâbülfütûh semtinde 
yerleşerek daha çok fakirlerin tedavisiyle 
meşgul oldu. Bazı devlet adamları ve özel¬ 
likle Melik el-Eşref’le tanıştıktan sonra 
kendisine maaş bağlandı. İbn Dânyâl şiir¬ 
lerinde daha çok yaşadığı sıkıntıları alay¬ 
lı bir dille anlatmıştır. Nükte ve espriler¬ 
den hoşlanan semt sakinleri de bu tür 
şiirler yazma konusunda onu teşvik et¬ 
mişlerdir. 

İbn Düreyd’in meşhur kasidesi “el-Mak- 
sûre”ye çekinmeden itiraz eden İbn Dân- 
yâl’in kendi beygiriyle komşusunun ökü¬ 
züne mersiye yazması, Hz. Peygamber 
için yazdığı methiyenin mukaddimesini 
şaraptan söz eden gazel tarzında kaleme 
alması ve mahlas beytinde Resûlullah’tan 
şefaat dileyip methiye bölümüne geçme¬ 
si gibi orijinal yaklaşımları vardır. Onun 
şiirinin başlıca özelliği kasideyi kıssaya çe- 
virebilmesidir. Müveşşah ve mevâliyyâ 
gibi halk şiiri türlerinden faydalanan İbn 
Dânyâl tasavvufî şiirler de yazmıştır. İbn 
Dânyâl, hekimliği ve şairliği yanında göl¬ 
ge oyunundaki üstün yetenekleriyle Arap 
tiyatro tarihinde de önemli bir yere sa¬ 
hiptir. 

Eserleri. 1. el-Bûbâtü 1 ş-şelâş (fayfü’l- 
hayâl fi maarifeti’z-zıl, Hayâlü’z-zıl). İbn 
Dânyâl'in en önemli eseri olup Tayfü’l- 
hayâl, c Acîb ve ğarîb, el-Müteyyem 
ve ’d-dâ Yu ’l-yetîm adlı üç oyununu içer¬ 
mektedir. Döneminin Arap edebiyatı sa¬ 
hasında ilk eserlerinden biri olan bu kita¬ 
bında İbn Dânyâl makâme tarzını tiyatro 
eserine çevirme başarısını göstermiştir. 
Cerrah, eczacı, falcı, yılan oynatıcısı gibi 
halk tiplerine yer verdiği oyunlarını man¬ 
zum. mensur ve secili sözlerle süslemiş, 
kişilerin mizaç ve karakterlerini yansıta¬ 
bilmek için yer yer basit, kaba ve çirkin 
ifadeler de kullanmıştır. Bazı tenkitçiler, 
geniş tartışmalara konu olan eseri çağdaş 
Batı tiyatrosu anlamında bir tiyatro eseri 
olarak değerlendirmiş, hatta bazıları Al¬ 
man şairi ve oyun yazan Brecht Bertold’un 
tiyatrolarına benzetmişlerdir (Mevsû c a- 
tüi-hadâreti’l-İslâmiyye, II, 255-257). İbn 
Dânyâl’in geniş bir kültüre sahip olduğu¬ 
nu gösteren eser, o dönemdeki Mısır top- 
lumunun sefaletini dile getiren değerli 
bir kaynak olma açısından da önemlidir. 
Eser Muhammed Tâkıyyüddin el-Hilâlî 
(Bağdat 1948) ve İbrâhim Hamâde (Kahi- 
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re 1963} tarafından yayımlanmıştır. İbrâ- 
him Hamâde neşrinde gölge oyunu, tek¬ 
niği, mahiyeti, tarihçesi, İbn Dânyâl’in ha¬ 
yatı ve eserlerine dair geniş bir inceleme 
yer almaktadır (neşredenin girişi, s. 6- 
138). Eseri ayrıca Paul Kahle, Derek Hop- 
vvood’un notlarıyla birlikte neşretmiştir 
(Cambridge 1992). 2. c Uküdü'n-nizâm tî 
men vüliye Mısra mine'l-hükkâm. İbn 
Dânyâl'in fetihten kendi zamanına kadar 
Mısır idarecileri hakkında yazdığı 101 be- 
yitlik bir urcûzedir. 3. Dîvân. Süleymani- 
ye Kütüphanesi’nde bir nüshası mevcut¬ 
tur (Ayasofya, nr. 4880/8). Selâhaddin es- 
Safedî'nin bu eserden yaptığı seçmeler 
Muhammed Nâyif ed-Düleymî tarafından 
neşredilmiştir (Bağdat 1978). 

Ayrıca Urcûze ti’t-tıb (Süleymaniye 
Ktp., Ayasofya, nr. 3645/2) ve Kifâyetü’l- 
mütetabbib ve nihâyetü'l-müte’ed.dib 
(Brockelmann, II, 2} adlı iki didaktik man¬ 
zumesi bulunan İbn Dânyâl’in Şerhu'l- 
Makşûd fi't-taşrîf adlı bir eserinin oldu¬ 
ğu da kaydedilmektedir ( Hediyyetü’l- l ân- 
fin, II, 141). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Dânyâl, Hayâlü’?-?ıl ve temşîliyyâtü İbn 
Dânyâll nşr. İbrâhim Hamâde), Kahire 1963; ay¬ 
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/î, III, 51-57; Kütübî, FevatU’l-Vefeyât, III, 330- 
339; İbn Hacer, ed-Dürerü'l-kâmine, III, 434- 
436; İbn İyâs, Bedâ’i'u’z-zühûr, I, 438-439; 
ÎZâhu’l-meknûn, II, 141; Hediyyetûî- C ârifîn, 
II, 141; Brockelmann, GAL Suppl., II, 1-2; 
Ahmed Emîn, Feyzü’l-hâtır, Kahire 1955, IX, 
71-76; Ziriklî, eM'/âm’vI, 120; Abdülhamîd 
Yûnus, Hayâlü’z-?ıl, Kahire 1965, s. 21; Me¬ 
tin And, Dünyada ve Bizde Gölge Oyunu, 
Ankara 1977, s. 221-239; Ali er-Râî, el-Meş- 
rah fi’l-vatani’l-Arabî, Küveyt 1980, s. 25-30; 
Ömer Ferruh, Târîhu’l-edeb, III, 706-712; M. M. 
Badavvi, Early Arabic Drama, Cambridge 1988, 
s. 13, 14-24, 25, 28, 37, 107; a.mlf., “Medieval 
Arabic Drama: ibn Dâniyâl”, JAL, XIII (1982), s. 
83-107; Osman Cemâleddin, Hayâlü'z-zü li’bn 
Dânyâl, Hartum 1989; Cezzâr, Medâhilü’l-mü- 
’ellifin, I, 473;Sâlihiyye, el-Mu'cemü’ş-şâmil, II, 
312-313; J. Horovitz, “Eine neue Hs. von ibn 
Danijal’s Tbif al-hajal”, ZDMG, LX( 1906), s. 703; 
P. E. Kahle, “The Arabic Shadow Play in Egypt”, 
JRAS (1940), s. 26-34; a.mlf., “Muhammed ibn 
Danijal und sein zweites arabisches Schatten- 
spiel”, Missellenea Academ'ıca Berolinensia, 
11/2(1950), s. 151-167;J. M. Landau. “ibn Dâni- 
yâl”, EP (İng.), III, 742; a.mlf., “Khavâl al-zıll”, 
a.e., IV, 1136; “İbn Dânyâl”, DMBİ, III, 479-481; 
Selmân Katâyâ, “İbn Dânyâl”, Mevsû c atü’l-ha- 
dârati’l-İslâmiyye, Amman 1993, II, 255-257. 
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İbn Dânyâl 
divanının 
ilk ve son 
sayfaları 
(Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, 
nr. 4880/8) 


İBN DÂVÛD ez-ZÂHİRÎ 

(ı^j&UaJI Û 3 İÛ ^ 1 ) 

Ebû Bekr Muhammed b. Dâvûd 
b. Alî el-İsfahânî ez-Zâhirî 
(ö. 297/910) 

Zahirî mezhebinin ikinci imamı, şair. ^ 

2S5 (869) yılında Bağdat'ta doğdu. Zâ- 
hirî mezhebi imamı Dâvûd ez-Zâhirî’nin 
oğlu olup ailesi aslen İsfahanlıdır. Kaynak¬ 
larda hayatıyla ilgili fazla bilgi bulunma¬ 
makta, mevcut bilgilerin hemen hepsi 
Hatîb el-Bağdâdî'nin Târîhu Bağdâd adlı 
eserine dayanmaktadır. İbn Dâvûd yedi 
yaşında Kur’ân-ı Kerîm’i ezberledi. Daha 
küçük yaşlarda edebiyata karşı ilgi duy¬ 
du; on yaşlarında iken zamanın şair ve 
ediplerinin meclislerine devam ederek 
aralarındaki edebî sohbet ve tartışmala¬ 
rı ilgiyle takip etti. Tanınmış dil ve edebi¬ 
yat âlimlerinden Sa'ieb'in büyük ölçüde 
etkisinde kaldı; Niftaveyh, şair İbnü’r-Rû- 
mî ve Buhtürî ile dost oldu. 

Başta babası olmak üzere Abbas ed~ 
Dûrî, Ebû Kılâbe er-Rekâşî, Ahmed b. Ebû 
Hayseme, Muhammed b. îsâ el-Medâinî 
gibi âlimlerden hadis dinleyen İbn Dâvûd. 
270 (883) yılında babasının vefatı üzeri¬ 
ne Zâhirî mezhebinin ikinci imamı olarak 
onun yerine geçti ve yirmi yaşlarında iken 
kendisine Arap edebiyatında önemli bir 
şöhret kazandıran Kitâbü'z-Zehre adlı 
eserini yazdı. Dinî ilimlere vâkıf olmakla 
birlikte şiir ve edebiyat alanında daha ba¬ 
şarılı olan İbn Dâvûd, hayatı boyunca ba¬ 
basının öncülüğünü yaptığı Zâhirî anlayı¬ 
şı savundu ve bu yolda dönemin âlimleriy¬ 
le tartışmalarda bulundu. Bilhassa Şâfiî 
âlimi Ebü’l-Abbas İbn Süreye ile arasında 
geçen tartışmalar meşhurdur. Kaynaklar¬ 
da, İbn Dâvûd’un ders halkasına 400 kişi 
gibi kalabalık bir topluluğun katıldığı ifa¬ 
de edilmekte ve Zâhirî anlayış ve görüş¬ 
lerin benimsenip yaygınlaşmasında onun 
büyük emeğinin olduğu anlaşılmaktadır. 


Tabakat kitapları, İbn Dâvûd’un kırk iki 
yaşında vefat ettiği konusunda görüş bir¬ 
liği içinde olup müellifler onun 9 Ramazan 
297 (22 Mayıs 910) tarihinde veya aynı yı¬ 
lın şevval ayında öldüğünü belirtir. Döne¬ 
mine en yakın müelliflerden olan Mes’û- 
dî 296 tarihi vermekteyse de İbn Hallikân 
bunu zayıf bir rivayet olarak kaydeder. 

Çağdaşlarının eşine az rastlanan bir 
edip ve fakih diye söz ettiği (Mes’ûdî, VIII, 
254-255; İbnü'n-Nedîm, s. 272) İbn Dâ¬ 
vûd’un edebî zevk ve şairâne üslûbunun 
izleri zamanımıza ulaşan fetvalarında da 
görülür (Hatîb, Târîhu Bağdâd, V, 256- 
259; İbn Fazlullah el-Ömerî, VI, 305-307). 
Onun kıyası reddeden görüşlerinden bir 
kısmı Kâdî Nu’mân b. Muhammed vası¬ 
tasıyla günümüze kadar gelmiştir (İhtilâ¬ 
fa uşûli’l-mezâhib, s. 167-173, 179-180). 
Kur’ân-ı Kerîm’de mecaz bulunduğu fik¬ 
rini kabul etmeyen İbn Dâvûd’a göre ha¬ 
kikati bırakıp mecaza gitmek zaruretten 
dolayı olmaktadır. Allah ise ihtiyaç ve za¬ 
ruretle nitelendirilemez (Hatîb, el-Faklh 
ve’l-mütefakkih, s. 65). 

Eserleri. İbn Dâvûd birçok eser yazmış 
olmakla birlikte Kitâbü'z-Zehre hariç 
hiçbiri günümüze ulaşmamıştır. Kitâ¬ 
bü'z-Zehre’yi ise bir aşk sebebiyle ka¬ 
leme aldığı rivayet edilir (Hatîb, Târîhu 
Bağdâd, V, 260-262). Barbier de Meynard 
( Mes'ûdî, VIII, 255), Cari Brockelmann 
(GAL, 1, 520), Louis Massignon (İA, V/2, s. 
721) ve Nâcî et-Tikrîtî (el-Felsefetü’l-ahlâ- 
kıyyetü’l-Eflâtûniyye, s. 382) gibi araştır¬ 
macılar her ne kadar eserin ismini Kitâ- 
bü'z-Zühre (Zühre: Venüs gezegeni) ola¬ 
rak okumuşlarsa da Kitâbü'z-Zehre 
(zehre: çiçek) şeklindeki okuyuşun daha 
doğru olduğu kabul edilmektedir (İA, V/ 
2, s. 721). Eser, müellifin kendi şiirlerinin 
yanı sıra daha önceki ve dönemindeki 
250’den fazla şairin şiirlerinden kıtalar ve 
beyitler ihtiva eden bir aşk şiirleri antolo¬ 
jisidir. Müellif, daha hayatta iken câriye- 
lerin söylediği şarkıların güftelerini oluş- 
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turan bu eserde aşk ve sevginin cevheri¬ 
ni, esasını, kurallarını, çeşitlerini, şartla¬ 
rını ve safhalarını açıkladıktan başka İlk¬ 
çağ Yunan filozofu Eflâtun, İskenderiyeli 
astronom, matematikçi, coğrafyacı ve 
müzik bilgini Batlamyus ve ünlü Grek he¬ 
kim ve filozofu Câlînûs'un (Galen) aşk ko¬ 
nusuyla ilgili düşüncelerini de aktarmış, 
ayrıca eski Arap geleneğinde sevgi ve aş¬ 
kın yerini belirten uzrî (el-hubbü'l-uzrî = 
platonik aşk) ve afif aşka yer vererek ken¬ 
di görüşlerini de anlatmıştır. Eser, üç asır¬ 
lık bir dönem içinde yetişmiş olan şairle¬ 
rin büyük bir kısmının aşk anlayışlarını ve 
âşıkane duygularını, özellikle de hilâfet 
merkezi Bağdat'ın kültür ve edebiyat çev¬ 
relerinin görüş ve telakkilerini yansıtma¬ 
sı bakımından son derece önemli kabul 
edildiği gibi günümüze ulaşan aşka dair 
bu tür eserlerin ilki olması açısından da 
ayrı bir değer taşımaktadır. İbn Ferec el- 
Ceyyânî’nin Kitâbü'l-Hadâ’ik'ı ve Zâhirî 
fakihi İbn Hazm’ın Tavku'l-hamâme' si 
gibi kendinden sonraki eserlere tesir 
eden, Ebû İshak el-Husrî’nin Kitâbü'l- 
Maşûn, İbn Ebû Haceie’nin Dîvânü’ş- 
şabâbe, Mahmûd b. Selmân el-Halebî’nin 
Menâzilü'l-ahbâb ve Moğultay’ın el- 
Vâzıhu’l-mübîn’de geniş nakillerde bu¬ 
lunduğu Kitâbü'z-Zehre nesir dilinin 
ağırlığı bakımından tenkit edilmiştir 
(a.g.e., V/2, s. 721-722). Eser ellişer bab- 
dan oluşan iki bölümden meydana gel¬ 
mekte ve her babda da 100 beyit yer al¬ 
maktadır. Kitâbü’z-Zehre’nm ilk bölümü 
A. R. Nykl ve İbrâhim Abdülfettâh Tûkân 
(Chicago 1932 -h> Bağdad 1968), ikinci bö¬ 
lümü İbrâhim es-Sâmerrâî ve Nûrî Ham- 
mûdî el-Kaysî (Bağdad 1395/1975) tara¬ 
fından yayımlanmış, daha sonra her iki 
bölümü bazı düzeltmelerle İbrâhim es- 
Sâmerrâî tekrar neşretmiştir (1-11, Zerkâ 
1406/1985). Muhammed Hayr el-Bikâî ka¬ 
leme aldığı bir dizi yazıda (bk. bibi.) bu 
neşri tenkit etmiş, özellikle beyitlerin ik¬ 
mali ve okunuş hatalarının tashihi konu¬ 
sunda önemli katkıda bulunmuştur. Ki- 
tâbü'z-Zehre'nin 51 ve 58. bablarından 
bazı parçaları Ümeyye b. Ebü’s-Salt’la il¬ 
gili makalesinde neşreden Michele Valla- 
ro daha sonra da 51-55. babların tenkitli 
neşrini gerçekleştirmiş (bk. bibi ), Wim 
Raven de İbn Dâvûd ve bu eseriyle ilgili 
olarak ibn Dâwüd al-Işbahâni and his 
Kitâb al-Zahıa (Leiden 1989) adıyla bir 
doktora çalışması yapmıştır (eser ve ne¬ 
şirleriyle ilgili bir değerlendirme için bk. 
Raven, bibi.). Nûrî Hammûdî el-Kaysî ay¬ 
rıca İbn Dâvûd’un bazı şiirlerini Evrâk 
min Dîvâni Ebî Bekir Muhammed b. 
Dâvûd el-İşfahânî adıyla yayımlamıştır 
(Bağdad 1392/1972). 


İbn Dâvûd’un kaynaklarda adı geçen di- r 
ğer eserleri de şunlardır: Kitâbü'l-İnzâr, 
Kitâbü’l-Pzâr, Muhtârü'l~eş c âr, el-îcûz 
fi’l-fıkh, el-Berâ’e, et-Tekassî fi'l-fıkh, 
el-Vuşûl ilâ ma c rifeti'l-uşûl, İhtilâfa 
mesâ’ili'ş-şahâbe, el-Ferâ’iz, el-Menâ- 
sik ve Muhammed b. Cerîr et-Taberî, Ab¬ 
dullah b. Şerşîr ile İbrâhim ed-Darîr’e red- L 
diye olarak yazmış olduğu Kitâbü'l-İnti- 
şâr. 
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İBN DE’B 

^ 1 ) 

Ebü’l-Velîd îsâ b. Yezîd b. Bekr 
b. De’b el-Leysî el-Medenî 
(ö. 171/787) 

Şair, ensâb ve ahbâr âlimi. 

Medine’de doğdu. Kinâne kabilesinin 
Şeddâhoğulları koluna mensuptur. Öğ¬ 
renimini tamamladıktan sonra Bağdat’a 
yerleşip bir müddet Abbâsî Halifesi Meh¬ 
di- Billâh’ın sarayında bulundu, daha son¬ 
ra Halife Hâdî-İlelhakk’ın nedimi oldu. Bu 
ilişki Hâdî’nin hilâfeti boyunca devam etti. 

İbn Kuteybe’nin ensâb ve ahbâr âlim¬ 
leri arasında saydığı İbn De’b’in rivayette 
bulunduğu muhaddisler arasında Hişâm 
b. Urve, İbn Ebû Zi’b, Sâlih b. Keysân gibi 
râviler yer almış, kendisinden de İbn Sel- 
lâm el-Cumahî, Havsere b. Eşres, Şebâbe 
b. Sevvâr, Ya’küb b. İbrâhim b. Sa’d ve 
diğerleri rivayette bulunmuştur. İbn Ku- 
teybe ve İbn Sellâm el-Cumahî ona isna- 
den hadis nakledip bunda bir sakınca gör¬ 
mezken Halef el-Ahmer gibi bazı râviler 
onu yalancılıkla ve hadis uydurmakla suç¬ 
lamışlardır (Yâküt, XVI, 161 ), Buhârî ha¬ 
dislere ilâvede bulunduğunu, Ebû Hâtim 
de hadis uydurduğu gerekçesiyle onun 
“münkerü’l-hadîs” olduğunu kaydetmiş, 
Zehebî, hadisinin bir değeri olmadığını 
belirtmek üzere onun hakkında “vâhin” 
tabirini kullanmıştır. İbnü’l-Müsennâ ise 
İbn De’b'in Şîa taraftarı olduğunu ve Hâ- 
şimoğulları lehine haberler uydurduğu¬ 
nu ileri sürmüştür. İbnü’n-Nedîm, Leylâ 
ve Mecnûn gibi aşk hikâyelerini derle¬ 
yenler arasında onu da sayar ( el-Fihrist, 
s. 365). 

İbn De'b tatlı dilli, hoşsohbet bir insan 
olması yanında nesep bilgisi kuvvetli, Arap 
şiiri ve tarihi konularında geniş bilgi sahi¬ 
bi bir âlim olarak tanınmış, yaşadığı de¬ 
virde Hicazlılar'ın en edibi diye nitelendi¬ 
rilmiştir. Konuşmasındaki belâgat ve za¬ 
rafeti, hazırcevaplılığı, her duruma uygun 
şiir ve hikâye üretme veya nakletme be¬ 
cerisi sayesinde üst düzey yöneticilerle 
çok çabuk kaynaşabilmiş, kibirli davranış¬ 
larına rağmen Halife Hâdî’nin dostluğunu 
kazanmıştır. Hâdî’nin, huzuruna geldiği 
zaman ona itibar etmesi, sohbetinden 
bıkmadığını söylemesi ve kendisine bol 
ihsanda bulunması İbn De’b’in halife ya¬ 
nındaki mevkiini ortaya koymaktadır. 

İbn De’b kadar meşhur olmamakla bir¬ 
likte bu ailenin bazı üyeleri de Arap tarihi, 
şiiri ve nesebi konusundaki bilgileriyle ta- 
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nınmıştır. Bunlardan özellikle İbn De’b’in 
dedesi Bekir, büyük amcası Huzeyfe b. 
De'b, kardeşi Yahyâ b. De’b ve yeğeni Mu- 
hammed b. Huzeyfe anılabilir. 
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Iffl İ. Hakki Ünal 

İBN DERRÂC 

Ebû Ömer Ahmed b. Muhammed 
b. el“Âs(î) b. Derrâc 
el-Endelüsî el-Kastallî 
(ö. 421/1030) 

, Endülüslü şair. 

347 yılı Muharreminde (Nisan 958) Kas- 
talle (Cacella) şehrinde doğdu. İspanya’nın 
müslümanlar tarafından fethedilmesin- 
den sonra buraya yerleşen Sanhâcetü’l- 
Himyeriyye kabilesine mensuptur. Berbe¬ 
ri bir aileden gelen şairin hayatının hâcib 
İbn Ebû Âmir el-Mansûr’un himayesine 
girdiği 382 (992) yılına kadar geçen döne¬ 
mi hakkında bilgi yoktur. Ancak yaşadığı 
yılların Endülüs’te İslâm medeniyet ve 
kültürünün en parlak dönemi olduğu dik¬ 
kate alınırsa onun edebiyat, tarih, ensâb, 
özellikle de şiir tekniği alanında Kastalle 
ve civarındaki şehirlerde, ayrıca Kurtu- 
ba’da (Cordoba) öğrenim gördüğü söyle¬ 
nebilir. 

İbn Derrâc’ın adı edebiyat çevrelerinde 
ilk olarak İbn Ebû Âmir el-Mansûr’un hu¬ 
zurunda okuduğu bir kasideden (Dîvân, 
şiir, nr. 3) sonra duyulmaya başlandı. Sa¬ 
ray şairleri böyle mükemmel bir kaside 
yazacağına ihtimal vermediklerinden onu 
serika ve intihal yapmakla itham ettiler. 
Bunun üzerine 3 Şevval 382’de (2 Aralık 
992) gerçek sanatkâr olup olmadığı de¬ 
nenmek üzere saraya davet edildi. İsteni¬ 
len konuda irticâlen nazmettiği kaside¬ 
siyle (Dîvan, şiir nr. 100) üstün yeteneği¬ 


ni ispatlayan İbn Derrâc 100 dinar ile ödül¬ 
lendirilerek saraya alındı ve saray şairleri 
arasında seçkin bir yere sahip oldu. 

Endülüs’ün siyasî ve askerî sahada zir¬ 
vede olduğu İbn Ebû Âmir el-Mansûr ve 
daha sonra oğullan Abdülmelikel-Muzaf- 
fer ile Abdurrahman el-Me’mûn zamanla¬ 
rında İbn Derrâc onların maiyetinde hem 
şair hem de Dîvân-ı İnşâ’da kâtip olarak 
on altı yıl süreyle müreffeh bir hayat sür¬ 
dü; 399'da (1008) ise Abdurrahman ei- 
Me’mûn’un öldürülmesinin ardından En¬ 
dülüs’te ortaya çıkan kargaşa döneminde 
sıkıntılı günler yaşamaya başladı. Hâmisi 
olan Âmirîler'in tekrar eski günlerine dö¬ 
nebilecekleri ümidiyle Kurtuba’da Mu¬ 
hammed Mehdî-Billâh, Süleyman el-Müs- 
taîn gibi Endülüs Emevî halifelerine kasi¬ 
deler sunarak dört yıl güç şartlar altında 
yaşamaya çalıştı. Daha sonra içinde bu¬ 
lunduğu ortamın düzeleceğinden ümidi¬ 
ni kesince 404 (1013) yılında Kuzey Afri¬ 
ka’da Sebte (Ceuta) valisi olan Ali b. Ham- 
mûd’un yanına gitti. Ancak umduğunu 
bulamayınca tekrar Endülüs’e dönerek 
huzur içinde yaşayabileceği bir yer arama¬ 
ya başladı. Bu maksatla Meriye (Almeria), 
Belensiye (Valencia), Şâtıbe (Jativa) ve TLır- 
tûşe (Tortosa) gibi her biri müstakil birer 
hükümet olma gayreti içinde bulunan 
emirliklere seyahatler yaptı. Buralarda da 
beklediği ilgiyi göremedi. Nihayet 408’de 
(1017) gittiği Sarakusta'da (Saragossa) 
şehrin emîri Münzir b. Yahyâ et-Tücîbî’- 
nin dostluğunu kazanarak sarayına yer¬ 
leşmeye muvaffak oldu. Burada saray 
başşairi ve divan kâtibi olarak on yıl kadar 
rahat bir hayat geçiren İbn Derrâc, emî- 
rin oğlu Yahyâ b. Münzir ile aralarının açıl¬ 
ması üzerine Sarakusta’dan ayrılıp 419’- 
da (1028) Dâniye (Denia) şehrine giderek 
Mücâhid el-Âmirî’nin himayesine girdi. 
Hayatının son yıllarını onun sarayında 
geçiren İbn Derrâc 16 Cemâziye!âhir421 
(21 Haziran 1030) tarihinde burada vefat 
etti. 

İbn Derrâc, manzum ve mensur eser¬ 
lerinde kullandığı kelimelerin seçiminde 
gösterdiği titizliği, işlediği konuların ca¬ 
zip oluşu ve inceliği, edebî sanatları gü¬ 
zel kullanması, hayal gücünün zenginliği, 
hazırcevaplığı ve akıcı üslûbu ile tema¬ 
yüz etmiştir. Çağdaşı İbn Şüheyd, İbn 
Derrâc’ın özellikle üslûbunun tabiiliği, te- 
kellüften uzaklığı ve dile hâkimiyetiyle di¬ 
ğer şairlerden ayrıldığını ifade ettikten 
sonra onun şiirlerinin lügat, ahbâr ve en¬ 
sâb ilimlerindeki derin bilgisine delil teş¬ 
kil ettiğini söylemektedir (ibn Bessâm eş- 
Şenterînî, I, 61). 


Şiirlerinde Ebû Temmâm’ın (ö. 231/846) 
ve Mütenebbî’nin (ö. 354/965) tarzını de¬ 
vam ettiren İbn Derrâc klasik Arap şiiri¬ 
nin önde gelen temsilcilerindendir. Seâli- 
bfye göre Mütenebbî Suriye’nin, İbn Der¬ 
râc Endülüs’ün nazım ve nesir üstadıdır 
( Yetîmetü’d-dehr; II, 103). İbn Hayyân, İbn 
Derrâc’m Âmiri sarayına mensup şairle¬ 
rin en önde geleni ve Endülüs’ün sanat¬ 
kâr şairlerinin de son temsilcisi olduğu¬ 
nu ifade eder. Öğrencisi Ebû Muhammed 
İbn Hazm Endülüs’te İbn Derrâc’dan da¬ 
ha üstün bir şair yetişmediğini, Endülüs 
şiirinin onunla Beşşâr b. Bürd ve Müte¬ 
nebbî seviyesine ulaştığını söyler (Fezâ’i- 
lü’TEndelüs, s. 20). 

Özellikle nazım tekniği bakımından Mü- 
tenebbî’ye benzetilen İbn Derrâc derunî 
fikir, kıvrak zekâ ve derin hikmetleri ba¬ 
kımından onun seviyesine ulaşamamış¬ 
sa da bazı şiirleri onunkinden üstündür. 
Edebiyat tenkitçileri, Endülüs Emevî 
emirlerinden Ebû Âmir el-Mansûr’un hı- 
ristiyanlara karşı yaptığı gazâları tasvir 
eden şiirlerinin gerçek hayatı ve kişilerin 
başarılı liderlerine besledikleri samimi 
duyguları yansıtması bakımından Müte¬ 
nebbî’nin Seyfüddevle için yazdığı şiirler¬ 
den hiç de aşağı olmadığı görüşünde bir¬ 
leşirler. 

Esas itibariyle bir kaside şairi olan İbn 
Derrâc, bu alandaki şiirlerinin büyük bö¬ 
lümünü Âmiri hânedanı mensupları için 
yazmıştır. Şiirlerinde bu hânedan men¬ 
suplarının savaşlarını, kendi yaptığı yol¬ 
culuklarda karşılaştığı güçlükleri ve mâ¬ 
ruz kaldığı felâketleri dile getiren şair, 
özellikle Endülüs iç savaşının dehşetini 
tasvir ettiği şiirlerinde altın çağını yaşa¬ 
yan müslüman İspanya’nın hazin çöküşü¬ 
nü mersiye tarzında terennüm etmiştir. 
Ayrıca çiçek tasvirlerini konu edinen “nev- 
riyyât" şiirleriyle daha sonra bu alanda 
şiir yazan İbn Hafâce, İbnü'z-Zekkâk ve 
Muhammed b. Gâlib er-Rusâfî gibi şair¬ 
lere öncülük etmiştir. 

İbn Derrâc, yaşadığı dönemin tarihî 
olaylarını gerçekçi olarak yansıtan şiirle¬ 
riyle de ayrı bir değer arzeder. İspanya ta¬ 
rihi ve bilhassa Endülüslüler’in komşula¬ 
rı hıristiyan krallıklarla olan münasebet¬ 
leri hakkında önemli bilgiler ihtiva eden 
bu tür şiirleri tarihçiler için oldukça önem¬ 
li malzeme niteliğindedir. 

Uzun yıllar Endülüs saraylarında inşâ 
kâtibi olarak vazife gören İbn Derrâc’ın 
mektup, risâle ve ruk’a tarzında kaleme 
aldığı mensur yazılarının hemen tamamı 
kaybolduğundan nesri hakkında kesin bir 
hükme varmak zordur. Divanını neşreden 


412 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 



İBN DİHYE el-KELBÎ 


Mahmûd Ali Mekkî, şairin divanında ve r 
İbn Bessâm’ın ez-Zahîre 'sinde yer alan 
birkaç nesir örneğinin şiirlerine kıyasla 
çok zayıf olduğunu söyler(£/ 2 [lng.], ili, 

744). 

İbn Derrâc’ın çoğu uzun kasidelerden 
oluşan 173 parça şiirini ihtiva eden diva¬ 
nı Mahmûd Ali Mekkî tarafından neşre- L 
dilmiştir(Dımaşkl381/1961; Beyrut 1389/ 
1969). Divanın başında Muhammed Mâ- r 
ni’in önsözünü takiben yer alan mukad¬ 
dimede nâşir şair ve divanı hakkında ay¬ 
rıntılı bilgi vermiş, ayrıca divanın sonuna 
şahıs, kabile ve yer adlarıyla ilgili çeşitli 
indeksler eklemiştir. Ancak şiirler hareke- 
lenmekle birlikte bir sıra takip edilerek 
düzenlenmemiştir. 

İbn Derrâc’ın hayatı ve şiirleri hakkın¬ 
da şu müstakil çalışmalar yapılmıştır: Mu¬ 
hammed Mahmûd Yûnus, İbn Derrâc, 
hayâtühû ve edebühû (yüksek lisans ça¬ 
lışması, 1975,Câmiatü Bağdâd, Külliye- 
tü'l-âdâb); Eşref Ali Da’dûr, eş-Şûretü'l- 
ienniyye fî şi c ri İbn Derrâc el-Kastal- 
lî el-Endelüsî (yüksek lisans çalışması, 

1987, Câmiatü'l-Kâhire, bu tez basılmıştır 
[Kahire 1994|) ; M. La Chica Garrido, Al- 
manzor en poemas de ibn Darrây (Va- 
lencia 1979); Muhammed Şevâbike, “el- 
Gurbe ve’l-igtirâb: dirâse fî şi'ri İbn Der¬ 
râc el-Endelüsi" (Mü’te li’l-buhûş ue’d-di- 
râsât, 1V/2 [Mü'te 19891, s. 139-186). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Derrâc. ed-Dîuân (nşr. Mahmûd Ali Mek¬ 
kî), Beyrut 1389/1969,şiir nr. 3, 100; Seâlibî, Ye- 
tlmetü’d-dehr, 11, 103-116;İbn Hazm. Fezâ’i/ü’l- 
Endelüs ve ehllhâ (nşr. Selâhaddin el-Münec- 
cid), Beyrut 1387/1968, s. 20-36;a.mlf., Cem- 
here, s. 466-467; Humeydî, Cezvetü’l-mukte- 
bis (nşr. Muhammed Tâvît et-Tancî), Kahire 
1372/1952, s. 102-106; İbn Bessâm eş-Şente- 
rînî, ez-Zahîre, 1, 59-102; İbn Beşküvâl, eş-Şıla, 

I, 40; Dabbî. Buğyetü’l-mültemis, s. 147-150; 

İbn Hallikân, Vefeyât, 1, 135-139; İbn Saîd el- 
Mağribî, el-Muğrib, 11, 60-61;Zehebî, A'lâmü’n- 
nübelâ’, XVII, 365; a.mlf.. el-'/ber, III, 142; Sa- 
fedî, el-Vâfî, VIII, 49; İbn Tağrîberdî, en-Nücû- 
mü’z-zâhire, IV, 272-273; Himyerî, er-Ravzü’l- 
mi'fâr, s. 479-480; İbnü'l-İmâd, Şezerât, III, 

218; Hediyyetü’l-'ârifîn, I, 73; Brockelmann, 

GAL Suppl, 1,478; Ziriklî, el-A'iam, 1,211; Keh- 
hâle, Mu'cemü’l-müZellifin, II, 101; Sezgin, GAS, 

II, 699-700; İhsan Abbas, Târîhu’l-edebiî-Ende- 
lüsî, Beyrut 1960, s. 191-213; Ahmed Emîn, 
Zuhrü’l-lslâm, Kahire 1966, III, 130-135; R. 
Blachere, Analecta, Damas 1975, s. 473-497; 
Abdülvehhâb es-Sâbûnî, Şu'arâ 1 ve devâvîn, 
Beyrut 1978, s. 219-221; Abdülvehhâb b. Man- 
sûr. A' lâmû’l-Mağribi’l-’Arabî, Rabat 1403/ 

1983, III, 34-49;Ömer Ferruh, Tânhu’l-edeb, IV, 
377-385; M. A. Makki, “ibn Darrâdj al-Kastal- 
II", EF(İng.}, 111, 742-744; Mihrân Erzende, “İbn 
Derrâc", DMBİ, III, 490-493. 

Sİ Mehmet Sami Benli 


İBN DEYSÂN 

(^ı) 

İbn Deysan (Bar Deysan, Bardesanes) 

(ö. 222) 

Süryânî ve İran gnostisizmi üzerinde 
etkili olmuş düşünür 
(bk. DEYSÂNİYYE). 

1 

İBN DİHYE el-KELBI 

(^1 

Ebü’l-Hattâb (Ebü’l-Fazl) Mecdüddîn 

Ömer b. el-Hasen b. Alî b. Muhammed 
b. Ferh el-Kelbî el-Belensî ed-Dânî 
(ö. 633/1235) 

Endülüslü muhaddis, tarihçi ve edip. 

L J 

1 Zilkade 544'te (2 Mart 1150) Belensi- 
ye (Valencia) veya Dâniye’de (Denia) dünya¬ 
ya geldi. Doğum tarihiyle ilgili olarak542’- 
den (1147) 548'e (1153) kadar farklı riva¬ 
yetler de mevcuttur. Büyük dedesi Mu¬ 
hammed el-Cümeyyii'e nisbetle İbnü’l- 
Cümeyyil diye de bilinir. Kendisinin verdi¬ 
ği bilgiye göre nesebi, baba tarafından 
Hz. Peygamber’in Herakleios’a elçi olarak 
gönderdiği sahâbî Dihye b. Halîfe el-Kel- 
bî’ye, anne tarafından ise Hz. Hüseyin'e 
dayanmaktadır. Bundan dolayı kendisini 
“Zü’n-nesebeyn(Zü'n-nisbeteyn), İbn Dihye 
ve’l-Hüseyn, Zü’n-nisbeteyn beyne Dihye 
ve'l-Hüseyn” şeklinde tanıtırdı. Ancak ba¬ 
zı müellifler, Dihye’nin çocuk sahibi olma¬ 
dığını ileri sürerek onun nesebini bu sa- 
hâbîye dayandırmasını doğru bulmamak¬ 
tadır. Buna karşılık bir kısım tarihçiler, 
Dihye’nin soyunun devam ettiğini ve 
Emevî Halifesi III. Yezîd’in İrak valiliğine 
onun ahfadından Abdülazîz b. Hârûn’u 
tayin ettiğini (Taberî, VII, 270) belirterek 
bu görüşü reddederler. 

İbn Dihye tahsil hayatına Belensiye’de 
başladı; daha sonraki çalışmalarını özel¬ 
likle hadis alanında yoğunlaştırdı. Endü¬ 
lüs ve Mağrib’in ilim merkezlerini dola¬ 
şarak çok sayıda âlimden faydalandı. Ho¬ 
caları arasında İbn Beşküvâl, İbn Hayr ve 
İbn Medâ gibi meşhur âlimler vardır. Çok 
kuvvetli bir hâfızaya sahip olmasına rağ¬ 
men gördüğü ve duyduğu her şeyi yaza¬ 
rak kayıt altına almayı ihmal etmezdi. İki 
defa Dâniye kadılığını üstlendiyse de hoş 
görülmeyen bir tutumundan dolayı bu gö¬ 
revden azledildi. Hadis hâfızı olan İbn Dih¬ 
ye 595’te (1199) Tunus’ta Şahîh-i Müs¬ 
lim’i şerhederek okuttu. Ardından hac 
farizasını eda etmek amacıyla Mekke'ye 
gitti. Daha sonra hadis bilgisini genişlet¬ 


mek ve dönemin meşhur muhaddisieriy- 
le görüşmek üzere Mısır, Şam, İrak ve Ho¬ 
rasan’a seyahatlerde bulundu. 

Bir süre sonra döndüğü Mısır’da Eyyû- 
bî Sultanı el-Melikü’l-Âdil (1200-1218) ta¬ 
rafından, el-Melikü’l-Kâmil unvanıyla tah¬ 
ta geçecek olan oğlu Muhammed’i yetiş¬ 
tirmesi için görevlendirildi. Böylece Eyyû- 
bî sarayında çok önemli bir yer edinmiş 
oldu. el-Melikü’l-Kâmil sultan olduğunda 
itibarı daha da arttı; nitekim sultan onun 
için Kahire’de bir dârülhadis (Dârü'l-ha- 
dîsi’l-Kâmiliyye) inşa ettirdi ve idaresini 
ona verdi. Ancak el-Melikü’l-Kâmil hadis 
naklinde titiz davranmaması, asılsız şey¬ 
leri rivayet etmeye başlaması sebebiyle 
onu dârülhadisteki görevinden daha son¬ 
ra azletti. İbn Dihye hadis yanında fıkıh, 
eyyâmü’l-Arab, şiir, nahiv ve lügat saha¬ 
sında da meşhur bir âlim ve aynı zaman¬ 
da hattattı. 14 Rebîülevvel 633’te (27 Ka¬ 
sım 1235) Kahire’de vefat etti. 

İbn Dihye daha çok Doğulu âlimler ve 
münekkitler tarafından hadis uydurmak, 
tedlîs yapmak, asılsız şeyleri gerçekmiş 
gibi söylemek, hadis imamlarına dil uzat¬ 
makla itham edilmiştir. Bu tenkitlerin çe- 
kememezlikten ve onun Zâhirî mezhebi¬ 
ne mensup oluşundan kaynaklandığı da 
söylenmiştir. Nitekim Makkarî gibi Endü¬ 
lüslü âlimler İbn Dihye’nin kendisini ten¬ 
kit edenlerden daha üstün olduğunu söy¬ 
lerler. 

Eserleri. 1. el-Mutrib fî eş'âri ehli'l- 
Mağrib. Müellifin Sultan el-Melikü’l-Kâ- 
mil’in isteği üzerine kaleme aldığı bu an¬ 
tolojide Endülüslü ve Kuzey Afrikalı şair¬ 
lere, bunların seçme şiirlerine, edebî ten¬ 
kitlere ve lisanla alâkalı şerhlere yer ve¬ 
rilmiştir. Kitapta yer alan bilgilerden ve 
bazı ifadelerden, onun Endülüslü olmak¬ 
la iftihar ettiği ve Mağribli edipleri küçük 
gören özellikle Iraklı edipleri tenkit ede¬ 
rek Endülüslü şairlerin onlardan daha üs¬ 
tün olduğunu ispatlamaya çalıştığı anla¬ 
şılmaktadır. Eser İbrâhim el-Ebyârî, H. 
Abdülmecîd, Ahmed Bedevî (Kahire 1954) 
ve Mustafa İvaz el-Kerîm (Hartum 1958) 
tarafından neşredilmiştir. 2. en-Nibrâs 
fî devleti Beni’l-Abbâs (en-Nibrâs fî tâ¬ 
rihi hulefâh Beni’l-Abbâs). 613’te (1216- 
17) tamamlayıp o sırada Eyyûbîler’in ve¬ 
liaht şehzadesi olan e!-Me!ikü'!-Kâmil Mu- 
hammed’e takdim ettiği bu eserinin mu¬ 
kaddimesinde müellif tarihi bütün ilim¬ 
lerin aslı olarak tavsif eder; ilim, sanat, 
edebiyat, din ve siyaset gibi ilimlerin ta¬ 
rihten istifade etmesinin gerekli olduğu- 
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nu belirtir ve daha sonra Abbâsî Devleti’- 
nin tarihini ele alır. Eser, bugüne ulaşma¬ 
yanlar da dahil olmak üzere çok sayıda 
kitaptan faydalanılarak hazırlanmış olup 
bilhassa Moğol istilâsından önceki dö¬ 
nem için önemli bir kaynaktır. Bir nüsha¬ 
sı Nuruosmaniye Kütüphanesi’nde bulu¬ 
nan eseri (nr. 3116) Abbas el-Azzâvî neş- 
retmiştir (Bağdad 1 365/1946). 3. el-İbti- 
hâc fî ehâdîşi'l-mfrâc. Müellif bu ese¬ 
rinde. İsrâ ve mi'racla ilgili olarak meşhur 
hadis kitaplarında ve özellikle Şahîhayn'- 
da yer alan hadisleri ele alıp inceler ve sa¬ 
hih olanları tesbit etmeye çalışır. Eser 
Rifat Fevzî Abdülmuttalib tarafından 
yayımlanmıştır (Kahire 1417/1996). 4. et- 
Tenvîr fî mevlidi's-sirâci'l-münîr. İbn 
Dihye, 604'te (1207) Erbil’e uğradığı sı¬ 
rada Hz. Peygamber’in doğumunun bü¬ 
yük törenlerle kutlandığına şahit olmuş 
ve Erbil Atabegleri’nden (Begteginliler) 
Muzafferüddin Kökböri için bu eseri telif 
etmiştir. Müellif bu eserinden dolayı Kök¬ 
böri tarafından 1000 dinarla ödüllendiril¬ 
miştir. Eserin yazma nüshaları Bibliothe- 
que Nationale’de bulunmaktadır (nr. 1476, 
3141)5. Vehcü '1-cemriî tahrîmi ’l-hamr. 
Bir nüshası Medine Mahmudiye Kütüp¬ 
hanesi’nde (Hadis, nr. 218) bulunan eser 
üzerinde Muhammed Zaferullah Atâul- 
lah bir yüksek lisans tezi hazırlamıştır 
(1403, Riyad, Câmiatü'l-İmâm Muhammed 
b. Suûd el-İslâmiyye Külliyyetü usûli'd- 
dîn). 6. Edâ’ü mâ vecebe fî vazH'l-vaz- 
zâ'în fî Receb. Muhammed b. Süleyman 
el-Fevzân tarafından eser üzerinde yük¬ 
sek lisans çalışması yapılmıştır (1405, Câ- 
miatü imâm Muhammed b. Suûd el-İslâ¬ 
miyye Külliyyetü usûli'd-dîn). 

Müellifin, gerek kendi eserlerindeki ka¬ 
yıtlardan gerekse diğer müelliflerin ver¬ 
dikleri bilgilerden anlaşıldığına göre da¬ 
ha birçok eseri bulunmakta olup bunlar¬ 
dan bir kısmı şöyle sıralanabilir: el- c Ale- 
mü'l-meşhÛT fî fezâ’ili'l-eyyâm ve'ş- 
şühûr{ San'a imam Yahya Ktp., Edeb, nr. 
214); eş-Şârimü’l-Hindî fi'r-red ' ale'l- 
Kindî(Ebü'l-Yümn el-Kindîbu eser üze¬ 
rine Netfü’l-lihye min İbni Dihye adıyla 
bir reddiye yazmıştır); Tenbîhü'l-beşa’ir 
fî esmâ’i ümmi'l-kebâ’ir; Kitâbü Silsi- 
leti'z-zeheb fî nesebi seyyidi’l-Acem 
ve'l-Arab; el-Âyâtü’l-beyyinât fî zikri 
mâ fî a'zâ’i Resûlillâh mine'l-mıfci- 
zât; Kitâbü Şerhi esmâ'i'n-nebî (el- 
müsteufâ fî esmâ’i’l-Muştafâ); Nihâye- 
tü’s-sûl fî haşâ’işi'r-Resûl (Dârü’l-kütü- 
bi'l-Mısriyye, nr. 19507 B, 21494 B; Berlin 
Staatsbibliothek, nr. 2567); el-İ c lâmü (en- 
Naşşü)'l-mübîn fi'l-mufâdale beyne eh¬ 


li Şıffîn (Klâmü [ c İlmü]'n-naşri’l-mübîn l~ 
fi’l-mufâdale beyne ehley Şıffîn); Delîlü'1- 
mütehayyirîn; Meracü'l-bahreyn fî fe- 
vâ’idi'l-meşrikaynve'l-mağribeyn (Le- 
iden Ktp., nr. 903); Envârü'l-meşrikayn 
fî tenkîhi’ş-şahîhayn; Târîhu'l-ümem 
fî ensâbi'l- c Arab ve'l-Acem-, et-Tahkik 
fî menâkıbi Ebî Bekri'ş-Şıddîk; c İşme- 
tü'l-enbiyâ’; Muşannef fî ricâli'l-hadîş; 
Ta c lîk c alâ şihâbi'l-ahbâr fi'l-hikem 
ve ’l-emşâl mine ’l-ehâdîşi'n-nebeviyye. 

İbn Dihye ayrıca Ebû Bekir el-Beyhaki’nin |_ 
Delâ'ilü ’n-nübü vve’sini Buğyetü ’s-sâ’il 
c ammâ havâhü Kitâbü'd-Delâ'il adıy¬ 
la ihtisar etmiştir (Abbas el-Azzâvî, s. 60; 
Brockelmann, GAL, I, 379-380; Suppl., 1, 
544-545; el-lbtihâc, neşredenin önsözü, s. 

7-8; Muhammed Zaferullah Atâullah, XXI/ 

3 [19861, s. 85-87). 

BİBLİYOGRAFYA ; 

İbn Dihye, el-Mutrib (nşr. İbrahim el-Ebyârî 
v.dğr.), Kahire 1954, İbrâhim el-Ebyârî’nin ön¬ 
sözü; a.mlf., el-lbtihâc fî ehâdîşiî-mbrâc (nşr. 

Rifat Fevzî Abdülmuttalib), Kahire 1417/1996, 
neşredenin önsözü, s. 7-8; Taberî, Târih (Ebü'l- 
Fazl), VII, 270; İbnü’l-Ebbâr, et-Tekmile (nşr. F. 
Codera), Madrid 1887, II, 659 vd.; İbn Hallikân. 
Vefeyât, 111, 448-450; Zehebî, A'lâmü’n-nûbe- 
lâ\ XXII, 389-395; a.mlf., Mîzânü’l-Etidâl, III, 
186-189; Ahmed b. Aybek ed-Dimyâtî, el-Müste- 
fâd min Zeyli Târihi Bağdâd (nşr. Kayser Ebû Fe¬ 
rah, Târîhu Bağdâd içinde), Haydarâbâd 1399/ 

1978, s. 205-209; a.e. (nşr. M. Mevlûd Halef - 
Beşşâr Avvâd Ma'rûf), Beyrut 1406/1986, s. 360- 
365; Makrîzî. es-Sûlûk, 1/1, s. 258 vd.; İbn Ha- 
cer, Lisânüi-Mîzân, IV, 292-298; İbn Tagriberdî, 
en-Nücûmü’z-zâhire (Popper), VI, 258-295; Sü- 
yûtî, Buğyetü î-vu c ât, Kahire 1908, s. 306; Mak- 
karî, Nefhu’t-tîb, II, 301 vd.; Keşfü’z-zunûn, II, 

1718; İbnü’i-İmâd, Şezerât, V, 160 vd.; F. P. Boi- 
gues, Ensayo Biobibliogrâflco sobre los histo- 
riadores y geögrafos arâbigo-espanoles, Mad¬ 
rid 1898, s. 281-283; Brockelmann, GAL, I, 378- 
380; Suppl.,], 544-545; A. G. Palancia, Historia 
de la literatura arâbigo-espahola, Barcelona 
1945,s. 172-173, 197;Abbas el-Azzâvî, et-Ta'nf 
bi'l-mü'errihîn fî ’ahdi'l-Moğol ve't-Türkmân, 
Bağdad 1376/1957, s. 54-60; Kehhâle, Mu’ce- 
mü'l-mü'ellifîn, VII, 280-281; Ziriklî, el-A'lâm 
(Fethullah). V, 44; Mustafa Gâzî, “İbn Dihye fi’l- 
Mutrib”, Reuista, 1/1, Madrid 1953, s. 161-175; 
Muhammed Zaferullah Atâullah, “Nazra ‘âhire 
‘alâ hayâti'l-imâm İbn Dihye el-Kelbî ve âşâ- 
rüh", ed-Dirâsâtü’l-lslâmiyye, XXI/3, İslâmâ- 
bâd 1986, s. 79-88; F. De La Granja, “İbn Dih- 
ya",£/ 2 (İng.),IH, 747. r-ı 
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İBN DOKMAK 

(Jtoİi ^1) 

Sârimüddîn İbrâhîm b. Muhammed 
b. Aydemir el-Alâî el-Mısrî 
(ö. 809/1407) 

Hanefî fakihi ve tarihçi. 

750'de (1349) Kahire’de doğdu. Mem¬ 
lûk Sultanı el-Melikü’n-Nâsır Muhammed 
b. Kalavun’un emirlerinden Türk asıllı 
Dokmak’ın (Tokmak) soyundan geldiği için 
bu adla anılmıştır. Askerlik mesleğine gö¬ 
re yetiştirildi; fakat ilme olan merakı se¬ 
bebiyle bazı Hanefî fakihlerinden fıkıh 
tahsil etti ve ayrıca Arap edebiyatıyla il¬ 
gilendi. Daha sonra tarih araştırmalarına 
başladı; kendini tamamen bu ilme vere¬ 
rek devrinin ileri gelen tarihçileri arasına 
girmeyi başardı ve “Mısır tarihçisi” unva¬ 
nını aldı. İbn Hacer'in güvendiği ve fayda¬ 
landığı bir âlimdi. Hanefî mezhebine aşırı 
bağlılığı yüzünden bir eserinde İmam Şâ- 
fıî hakkındaki olumsuz kanaat ve sözlere 
yer verdiğinden dolayı Şafiî Kadısı Celâled- 
din tarafından yargılandı; o sözleri baş¬ 
kalarının eserlerinden naklettiğini söyle¬ 
diyse de hapis cezasına çarptırıldı (804/ 
1401-1402). Ömrünün sonlarında Dimyat 
valiliğine getirildi; ancak kısa bir süre son¬ 
ra görevden alındı ve çok geçmeden 22 
Zilhicce 809'da (30 Mayıs 1407) Kahire'de 
vefat etti; 790 (1388) yılında öldüğü de 
rivayet edilir (Süyûtî, 1, 556). 

İbn Dokmak hoşuna gitmeyen kimse¬ 
lerin dahi aleyhinde konuşmayan, iyilik 
sever, insanlara saygılı bir kişiydi. Mem¬ 
lûk tarihini, teşkilâtını iyi bilir ve devlet 
adamlarını iyi tanırdı. Çok okuyan ve çok 
yazan bir âlim olarak isim yapmıştır; 200 
kadar kitap kaleme aldığı rivayet edil¬ 
mektedir. Ancak yazılarında dil yanlış¬ 
larının bulunduğu, ifade tarzının çok ba¬ 
sit olduğu ileri sürülür. Eserlerinde Azı¬ 
mı, İbnüî-Esîr, Sıbt İbnüî-Cevzî, İbn Ab- 
düzzâhir, Zehebî ve Safedî’den faydalan¬ 
mıştır. 

Eserleri. İbn Dokmak’m başlıca eserle¬ 
ri şunlardır: 1. Nüzhetü'l-enâm fî târî- 
hi'l-İslâm. On iki cilt olduğu kaydedilen 
bu eser, başlangıçtan 799 (1396-97) yılı¬ 
na kadar gelen umumi bir tarih olup an¬ 
cak bir kısmı günümüze intikal etmiştir. 
Müellif, özellikle Memlûk tarihi ağırlıklı 
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olmak üzere Kuzey Afrika ve Hicaz'da ce¬ 
reyan eden olaylara ve İlhanlIlar ile Altın 
Orda Hanlığı’na dair geniş bilgiler ver¬ 
mektedir. Eserin 272-499 (885-1105) yıl¬ 
larına ait olayları ihtiva eden, içinde yirmi 
beş yıllık bir dönemi eksik II. cildinin yaz¬ 
ma nüshası Millet Kütüphanesi’nde (Fey- 
zullah Efendi, nr. 1549) ve Dârü’l-kütübi’l- 
Mısriyye’de (Târih, nr. 1740) bulunmakta¬ 
dır. Eserin iki cildi de Gotha Kütüphane- 
si’ndedir (nr. 1571, 1572). Bunlardan biri 
710-712 (1310-1313) ve 742-743 (1341- 
1343), İkincisi 768-799 (1366-1397) yılla¬ 
rına ait olayları ihtiva eder. Takıyyüddin 
İbn Kâdî Şühbe bu eserden el-Müntekâ 
min Târihi İbn Dokmâk adıyla seçme¬ 
ler yapmıştır (Selâhaddin ei-Müneccid, s. 
238, 240). 2. el-Cevherü’ş-şemîn iîsi- 
yeri'l-hulefâ 3 ve'l-mülûk ve's-selâtîn. 
Sultan Berkuk’un isteğiyle yazılan eseri 
İbn Tağrîberdî (el-Menhelü’ş-şâfi, I, 121) 
ve Seh âvî(ed-Dau J ü7-/âmi c , 1, 146) Ahbâ- 
rü’d-devleti't-Türkiyye adıyla kaydeder¬ 
ler. Hz. Ebû Bekir zamanından başlayarak 
797 (1395) yılı sonuna kadar gelen, halife 
ve hükümdarlardan bahseden muhtasar 
bir İslâm tarihidir. Saîd Abdülfettah Âşûr 
(Mekke 1403/1982) ve Muhammed Kemâ- 
leddin İzzeddin Ali (I-Il, Beyrut 1405/1985) 
tarafından yayımlanmıştır. 3. '/kdü'i- 
cevâhir fi sîreti'l-Meliki'z-Zâhir. 805 
(1402) yılına kadar Mısır’a hâkim olan hü¬ 
kümdarlar ve özellikle Berkuk devri tarihi 
hakkındadır. Müellif, daha sonra bu eseri 
YenbîTu'l-mezâhh fi sîreti'l-Meliki'z- 
Zâhir adıyla ihtisar etmiştir (Keşfü’z-zu- 
nûn, 11, 1151,2052). 4. Nazmü'l-cümân 
fi tabakâti aşhâbi imâmine'n-Nıfmân. 
Oç ciltlik bir Hanefî tabakatı olup ilk cildi 
Ebû Hanîfe’ye, diğer ikisi IX. (XV.) yüzyıla 


ibn Dokmak'ın 
TercümânCı’z- 
zamân fî 
terâcimi ’l-a'yân 
adit eserinin 
VII. cildinin 
ilk iki sayfası 
(TSMK, III. Ahmed 
nr. 2927) 

kadar yaşayan Hanefî fakihlerine tahsis 
edilmiştir. Kureşî’nin el-Cevâhirü'l-mu- 
dıyye 'sinin bir muhtasarı mahiyetinde 
olan eserin 1. cildi Süleymaniye Kütüpha¬ 
nesi’nde (Turhan Vâlide Sultan, nr. 251), 
ilk dört tabakayı ihtiva eden ve müellif 
hattıyla olan II. cildi de aynı kütüphanede 
(Serez, nr. 1827) kayıtlı bulunmaktadır. S. 
Kitâbü'l-İntişâr li-vâsıtati Hkdi'l-em- 
şâr. On büyük İslâm şehrinin tarih ve to¬ 
pografyaları hakkında kaleme alınmış on 
ciltlik bir eserdir. Ancak ya müellif bu ki¬ 
tabını planladığı şekilde tamamlayama¬ 
mış ya da Kahire ve İskenderiye’ye ait olan 
IV ve V. ciltlerin dışındakiler kaybolmuş¬ 
tur. Mevcut bu iki cilt Kari Vollers tarafın- 
dan(Buiak 1309-1310), ayrıca Muhammed 
Ali el-Biblâvî'nin hazırladığı indeksle bir¬ 
likte birkaç defa yayımlanmıştır (Bulak 
1314; Beyrut 1976; Beyrut, ts.; Frankfurt 
1413/1992). Eser ed-Dürretü'l-mudıyye 
fî fazli Mışr ve'l-İskenderiyye adıyla 
ihtisar edilmiştir (Keşfü’z-zunûn, 1, 305, 
743). Sylvie Denoix, İbn Dokmak’m el-în- 
t i sâri ile Makrîzî’nin el-Hıtat’ma daya¬ 
narak Kahire hakkında bir eser yazmış 
(Decriue le Caire: Fustât-Misr d’apres ibn 
Duqmâq et Maqrizi: L’histoire d’ıme partie 
de la ville du Caire d’apres deux historierıs 
egyptiens des XIV'--XV" siecles, Kahire 
1995), Ahmed Abdülmecîd Herîdî deyine 
Makrîzî’nin el-Hıfati ile el-İntişâr’öa ge¬ 
çen şahıs isimleri, tarihler, kitaplar, çe¬ 
şitli metinler, âyetler, hadisler, atasözle¬ 
ri-deyimler, şiir kafiyeleri ve yer isimleri 
için bir indeks hazırlamış, bu çalışması 
Institut Français d’Archeologie Orientale 
du Caire tarafından üç cilt halinde yayım¬ 
lanmıştır ( Fihristü Hıtati Mışr, Fihrisün 
tahlîliyyün li-K'ıtâbey İbn Dokmâk ue’l- 


Makrtzî ‘an Mışr [Kitâbüi-İntişâr, Kitabüi- 
Hıtat], Index des Hıtat index analytique 
des ouurages d’lbn Duqmâq et de Maqrizi 
sur le Caire, 1-111, Kahire 1983-1984). el-İn- 
tişâr, Makrîzî’nin el-Hıtafıru yazarken 
istifade ettiği halde ismini anmadığı kay¬ 
naklardan biridir. 6. el-Künûzü'l-mah- 
fiyye (hafıyye) fî terâcimi (târihi)'ş-şû- 
fiyye (İA, V/2, s. 723). 7. Tercümânü'z- 
zaman fî terâcimi'l-a < yân. Alfabetik ola¬ 
rak düzenlenmiş bir biyografi kitabıdır. 
Hacimli bir eser olduğu anlaşılan bu kita¬ 
bın dört cildi (VIH, XI, XIII, XVI) Topkapı 
Sarayı Müzesi Kütüphanesi’nde bulun¬ 
maktadır (III. Ahmed, nr. 2927). 8. Ferâ’i- 
dü'l-fevâ'id {Keşfü’z-zunun, 11,1243). Rü¬ 
ya tabirinden bahseder. 9. ed-Dürrü'l- 
münaddad fî a'yâni ümmeti Muham¬ 
med ( îzâhu’l-meknûn, 1, 450). İbn Dok- 
mak’ın bunlardan başka çeşitli âyetlerin 
tefsirine dair bazı risâleleri de vardır (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 246). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Dokmâk, el-Ceuherü'ş-şemîn fisiyeri’l- 
iıulefâ 5 ue’l-mütûk ue’s-selâttn (nşr. Saîd Ab- 
dülfettâh Âşûr), Mekke 1403/1982, neşredenin 
girişi; a.e. (nşr. M. K. İzzeddin Ali), Beyrut 1405/ 
1985, neşredenin girişi; İbn Hacer, Inbâ’ü'l- 
ğumr, I, 2; V, 79; VI, 16-17; İbn Tağrîberdî, el- 
Menhelü’ş-şâfi, 1, 121, 139-140;Sehâvî. el-İHân 
bi’t-tevblh, s. 152; a.mlf., ed-Dau , ü’l-lâmF, 1, 
145-146; Süyûtî, Hüsnü'l-muhadara, I, 556; 
Keşfü’?-zunûn, I, 305, 396, 743; II, 1151, 1243, 
1941, 2052; İbnü’I-İmâd, Şezerât, VII, 80-81; 
hâhuî-meknûn, 1, 450; Brockelmann, GAL, II, 
62; Suppl.,\\, 49; Zirlklî, el-A‘lâm, I, 61-62; E. 
Ashtor, “Some Unpublished Sources for the Bah¬ 
ri Period", Studies in Islamic History and Ciui- 
lization(ed. U. Heyd), Jerusalem 1961, s. 27- 
30; I. Krachkovski, Tânhu'l-edebi’l-coğrâfıyyi'l- 
‘Arabî{ trc. Selâhaddin Osman Hâşim), Kahire 
1963,1, 471-472; Selâhaddin el-Müneccid, Mu'- 
cemü’l-mü’errihine’d-Dımaşkıyyin, Beyrut 
1978, s. 238-240; İ. Kafesoğlu, “İbn Dokmâk", 
İA, V/2, s. 723-724;J. Pedersen, “İbn Dukmâk”, 
El 2 (Fr.), III, 779; Ali Ekber-i Diyânet, “İbn Dok¬ 
mâk", DMBİ, III, 508-509; Ali Refîî, “İbn Kâdî 
Şühbe”, a.e., IV, 443. ı—i 

İM Asri Çubukçu 


İBN DUVEYYÂN 

(olij-İJ ^1) 

İbrâhîm b. Muhammed 
b. Salim b. Duveyyân 
(1858-1935) 

Hanbelî fakihi 
ve tabakat yazan. 


Arabistan’ın Kasîm bölgesinde bulunan 
Res şehrinde doğdu. Burada ve bölgenin 
diğer bazı şehirlerinde tahsil gördü. Uney- 
ze Kadısı Abdülazîz b. Muhammed b. Mâ- 
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ni‘, Büreyde Kadısı Muhammed b. Abdul¬ 
lah b. Süleym, Uneyze, Büreyde ve Res 
şehrinde uzun yıllar kadılık yapan Salih b. 
Kırnâs b. Abdurrahman gibi âlimlerden 
ders aldı. Döneminde Kasîm bölgesinin 
önde gelen âlimlerinden biri olan İbn Du- 
veyyân fıkıh yanında Hanbelî tabakatı ve 
tarih konusunda da eserler verdi. Öğren¬ 
cileri arasında, oğlu Abdullah ile çeşitli şe¬ 
hirlerde kadılık yapan Muhammed b. Ab- 
dülazîz b. Muhammed b. Reşîd bulun¬ 
maktadır. İbn Duveyyân eserlerinde Mu¬ 
hammed b. Abdülvehhâb'ın görüşlerini 
benimsemesi ve onu yüksek sıfatlarla ni¬ 
telemesine rağmen bu talebesinin kay¬ 
dettiğine göre Vehhâbî hareketinin ateş¬ 
li bir savunucusu değildi; bu sebeple de 
kendisinden ilim tahsil edenlerin sayısı 
nisbeten sınırlı kalmıştır. Yazısı güzel olan 
ve kendisini okumaya ve kitap istinsahı¬ 
na veren İbn Duveyyân resmî bir görev al¬ 
mamış, dönemin siyasî olaylarının dışın¬ 
da kalarak fetva, telif ve tedrisle meşgul 
olmuştur. Ömrünün sonuna doğru gözle¬ 
rini kaybeden İbn Duveyyân, 1353yılında 
Ramazan bayramı gecesi (7 Ocak 1935) 
Res şehrinde vefat etti. 

Eserleri. 1. M enârü's-sebîl fî şerhi'd- 
Delîl (nşr. M. Züheyreş-Şâvîş, I-II, Dımaşk 
1378/1958, 1399/1979; nşr. İsâm Kal'acî, I- 


11, Dımaşk 1982; Riyad 1985). Mer“îb. Yû¬ 
suf el-Kermî’nin (ö. 1033/1624) önemli bir 
Hanbelî fıkıh kitabı olan Delîlü't-tâlib li- 
neyli'l-metâlib adlı eserinin şerhidir. İbn 
Duveyyân eserinde Delîlü't-tâlib’m cüm¬ 
lelerini tek tek açıklamış, şerh sırasında 
büyük ölçüde hadislerden faydalanmış¬ 
tır. Menârü's-sebîl’de geçen hadisler 
Muhammed Nâsırüddin el-Elbânî tara¬ 
fından İrvâ’ü'l-ğalîl fî tahrîci ehâdişi 
Menâri's-sebîl adlı eserde tahrîc edil¬ 
miştir (I-X, Beyrut-Dımaşk 1399/1979). Bu 
eserin IX ve X. ciltleri Menârü's-sebîl’m 
M. Züheyr eş-Şâvîş neşri olup mükerrer 
IX. cildi de hadislerin fihristine ayrılmış¬ 
tır. Ebû Abdullah Tâlib b. Mahmûd da ed- 
Delîl fî tertibi ehâdişi ve âşâri İrvâ'i'l- 
ğalîl adlı eserinde (Küveyt 1407/1987) Nâ- 
sırüddin el-Elbânî'nin tahrîrinde geçen 
hadisleri çeşitli açılardan tasnif etmiştir. 
2. Refu'rı-nikâb fîterâcimi'l-aşhâb(Dâ- 
rü'l-kütübi'l-Mısriyye, nr. H/7369). Hanbelî 
tabakatına dair bu iki ciltlik eserin I. cil¬ 
dinde Ahmed b. Hanbel’den Muhammed 
b. Abdülvehhâb’a kadar geçen dönemde 
yaşamış olan bazı Hanbelî âlimlerinin ha¬ 
yatı anlatılmaktadır. Kütüphane kayıtla¬ 
rında rastlanmayan II. cildinde ise, muh¬ 
temelen Muhammed b. Abdülvehhâb’- 
dan sonraki dönemde yetişmiş olan Ne- 
cid ulemâsı ele alınmıştır. 


Kaynaklarda İbn Duveyyân’ın Hûşiye 
c alâ Şerhı'z-Zâd, Risale fî erısâbi ehli 
Necd ve Risale muhtasara fi’t-târîh 
adlı eserleri de zikredilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Duveyyân, Merıârü’s-sebîl fî şerhi'd-Delîl 
(Elbânî, Irvâ’ü’l-ğalîl içinde, nşr. M. Züheyr eş- 
Şâviş), Beyrut-Dımaşk 1399/1979, IX, 1-2; Ab¬ 
dullah b. Abdurrahman el-Bessâm, ‘ ülemâ’ü 
Necd hilâle sitteti kurun, Mekke 1398,1, 141 - 
144; M. Nâsırüddin el-Eibânî, Irvâ'ü’l-ğalîl fi 
tahrîci ehâdişi Menâri's-sebîl {nşr. M. Züheyr eş- 
Şâviş), Beyrut-Dımaşk 1399/1979,1, 7-12;Ab- 
dûlazîz en-Nâsır er-Reşîd - Muhammed b. Ab- 
dülazîz b. Mâni'. “Tercümetü’l-nnFellif’, a.e., I, 
13-20; M. Kemâleddin b. Muhammed el-Gazzî. 
en-Na c tü'l-ekmel (nşr. M. Muti 1 el-Hâfız- Nizâr 
Abâza), Dımaşk 1402/1982, s. 418-419; Ömer 
Abdûlcebbâr, Siyer ve terâcimü ba c zı ‘ ulemâ’i- 
nâ fî’l-karni’r-râbi‘ ’aşer, Cidde 1403/1982, s. 
28-29; “Mü’ernljû Necd”, el-‘Arab, X, Riyad 
1391/1971, s. 893; Muhammed b. Sa'd eş-Şü- 
vey'ır, "İbn Duveyyân ve âşâruhû”, ed-Dâre, 11/ 
4, Riyad 1398/1976, s. 82-99. 

Ferhat Koca 

İBN DÜREYD 

Ebû Bekr Muhammed b. el-Hasen 
b. Düreyd el-Ezdî el-Basrî 
(ö. 321/933) 

Arap dili âlimi, 
edip ve şair. 

L J 

223’te (838) Basra'da doğdu. Düreyd 
dedesinin adı olup "dişleri olmayan" an¬ 
lamındaki edred kelimesinden türetilmiş¬ 
tir (İbn Hallikân, IV, 328). Aslen Me’rib’de 
oturan Ezd kabilesinden olduğu için Ezdî 
nisbesiyle de anılır. Kahtân'a kadar çıkan 
soyunun on beşinci halkasını teşkil eden 
dedesi Mâlik b. Fehm Uman’a yerleşmiş, 
dedelerinden ilk müslüman olan Hamâ- 
mî, Hz. Peygamber’in vefatında Uman’- 
dan Medine’ye gelen yetmiş kişilik heye¬ 
tin içinde yer almıştır. 

Hz. Ömer zamanında Basra’ya yerleşen 
zengin bir ailenin çocuğu olan İbn Dü- 
reyd’in eğitimini amcası Hüseyin b. Dü¬ 
reyd üstlendi. İbn Düreyd öğrenimini Bas¬ 
ra’da yaptı; bazı kaynaklarda ise Uman’- 
da yetiştiği kaydedilmektedir (Merzübâ- 
nî, s. 461; Kemâleddin el-Enbârî, s. 257). 
İbn Düreyd’in amcasından sonra ilk hoca¬ 
sı Ebû Osman el-Üşnândânî oldu. Onun 
Kitûbü Me c âni'ş-şi‘r’ini kendisinden ri¬ 
vayet etti. Dil ilimlerinde en güvendiği ho¬ 
cası Ebû Hâtim es-Sicistânî’dir. Ayrıca As- 
maî’nin yeğeni İbn Ahu’l-Asmaî, Ebü’l- 
Fazl er-Riyâşî, Ebü’l-Abbas Sa’leb, Abdul- 


İbn Duveyyân'ın Refîu’n-nik&b fi terâcimii-aşhâb adlı eserinin ilk iki sayfası(Dârtt’l-kütübi’l-Mısriyye, nr. H/7369) 
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lah b. Muhammed et-Tevvezî gibi birçok 
âlimin öğrencisi oldu ve kendilerinden ri¬ 
vayette bulundu. 257'de (871) Basra’da¬ 
ki Zencî ayaklanmasında katliamdan ka¬ 
çarak amcası Hüseyin’le birlikte memle¬ 
keti Uman’a gitti. Uman’da on iki yıl kal¬ 
dıktan sonra İbn Umâre adasına ve daha 
sonra Fars eyaletine geçti, yönetimi elle¬ 
rinde bulunduran Mîkâlîler’in hizmetine 
girdi. Bu ailenin takdirini kazanan İbn Dü- 
reyd divan başkâtipliği görevine getirildi. 
el-Cemhere adlı sözlüğünü burada ya¬ 
zarak Ebü’l-Abbas İsmâil b. Abdullah el- 
Mîkâlî’ye ithaf etti. En güzel şiiri kabul 
edilen “el-Maksûre”yi de bu aile için yaz¬ 
dı. Mîkâlîler’in 308’de (920) yönetimden 
uzaklaştırılmasından sonra Bağdat’a git¬ 
ti. Ali b. Muhammed el-Huvârî vasıtasıyla 
Halife Muktedir-Billâh ile tanışma imkâ¬ 
nı buldu. Onun dirayetli bir âlim olduğunu 
anlayan halife kendisine aylık SO dinar 
maaş bağladı (İbn Hallikân, IV, 326). 

İbn Düreyd, iki yıl arayla gelen felç so¬ 
nunda 18 Şaban 321 (13 Ağustos 933) ta¬ 
rihinde Bağdat’ta vefat etti. Mu’tezilî ke- 
lâmcısı Ebû Hâşim el-Cübbâî de aynı gün 
öldüğünden, “Dil ve kelâm ilimleri artık 
öldü” denilmiş (Yâküt, XVIII, 127), vefatı 
üzerine mersiyeler yazılmıştır. Bunların 
en tanınmışı öğrencisi Cahza el-Berme- 
kî’nin mersiyesidir. İbn Düreyd’in hoşgö¬ 
rülü, hikmet sahibi ve israf derecesinde 
cömert olduğu nakledilir. 

Ebü’t-Tayyib el-Lugavî, İbn Düreyd’in 
zamanında âlimlerin önderi olduğunu, dil 
ve şiir ilminde meşhur râvi Halef el-Ah- 
mer ile aynı düzeyde bulunduğunu, Basra 
dil mektebinin onunla sona erdiğini söy¬ 
ler (Merâtibü’n-nahuiyyîn, s. 84). Mes’ûdî, 
İbn Düreyd’in dil ilimlerinde Halîl b. Ah- 
med’in yerini aldığını ve şiirin her türün¬ 
de usta bir şair olduğunu kaydeder {Mü- 
rûcü’z-zeheb, IV, 320). Ebû Bekir ez-Zü- 
beydî ise şiir, eski Arap tarihi ve ensâb 
konularında da döneminin en büyük âli¬ 
mi sayıldığını belirtir ( Tabaka tü ’n-nahuiy- 
yln ue’l-luğauiyyîn, s. 184). Öğrencilerin¬ 
den Merzübânî de onun iyi bir şair olma¬ 
sının yanında çok sayıda şiir bildiğini ve 
rivayet ettiğini teyit eder (Mu'cemü’ş- 
şu'arâ’, s. 461). İbn Düreyd, zamanla bu 
yeteneğini kendisine okunan divanların 
eksiklerini ezberinden tamamlayacak de¬ 
receye ulaştırmış, bundan dolayı onun 
için “âlimlerin en şairi, şairlerin en âlimi" 
denilmiştir. 

Altmış yıl süren eğitim ve öğretim fa¬ 
aliyeti boyunca birçok talebe yetiştiren 


İbn Düreyd’den rivayette bulunan öğren¬ 
cileri arasında Ebû Saîd es-Sîrâfî, Ebü’l- 
Ferec el-İsfahânî. Ebû Ali el-Kâlî, Haşan 
b. Bişr el-Âmidî, Ebû Ali el-Fârisî, İbnü’s- 
Serrâc, İbn Hâleveyh, Ebû Ali el-Hâtimî, 
Ali b. Hüseyin el-Mes‘ûdî, Rummânî, 
Ebü’l-Kâsım ez-Zeccâcî, Merzübânî, Cah¬ 
za el-Bermekî, Mütenebbî, Hâiidiyyân, 
Dârekutnî, Haşan b. Abdullah el-Askerî, 
Vezir İbn Mukle gibi birçok ünlü âlim ve 
edip vardır (öğrencilerinin bir listesi için 
bk. İbn Düreyd, Vaşfii’l-matar, neşredenin 
girişi, s. 26-28). İbn Düreyd’in şiirlerinin 
önemli kısmı öğretim amaçlı olduğu gibi 
mensur eserlerinin tamamına yakını da 
aynı amaçla kaleme alınmış ders notları 
mahiyetindedir. 

İbn Düreyd hakkında bazı eleştiriler de 
vardır. Muhammed b. Ahmed el-Ezherî 
onu yaşlılığında evinde birçok defa ziya¬ 
ret ettiğini, meşhur dilcilerden rivayette 
bulunurken dili dönmeyecek kadar sar¬ 
hoş olduğunu, el-Cemhere’ ye aslı olma¬ 
yan lafızları doldurmakla suçlandığını, 
bizzat kendisinin de bu kitabı incelediğini, 
önemli bir bilgi bulamadığı gibi uydurma 
birçok kelimeye rastladığını, ayrıca döne¬ 
min iieri gelen nahiv âlimlerinden Niftâ- 
veyh’in de onu önemsemediğini ve güve¬ 
nilir bulmadığını söylemektedir ( Tehzîbü ’l- 
luğa, I, 31). Öğrencisi Dârekutnî de onun 
rivayet konusunda pek titiz davranmadı¬ 
ğını, aklına geleni rastgele kimselere nis- 
bet ettiğini belirtir (İbn Hallikân, IV, 326). 
Buna karşılık öğrencilerinden Ebû Ali el- 
Kâlî, anlattığı ve yazdığı her şeyin İbn Dü- 
reyd’e ait olduğunu söyleyerek hocasını 
savunur (Abdülalî ei-Vedgirî, s. 65). el- 
Cemhere gibi hacimli bir eserde bazı 
yanlışların bulunması tabiidir. Ezherî İbn 
Düreyd’e yaşlılık döneminde rastlamış 
ve onu yakından tanıyamamıştır. İbn Dü¬ 
reyd’in el-Cemhere’ yi yetmiş yaşın üze¬ 
rinde iken Bağdat’ta ezberinden yazdır¬ 
dığı nakledilmektedir ki bu durum onun 
bu yaşta bile güçlü bir hâfızaya sahip ol¬ 
duğunu göstermektedir. Bu eserdeki ba¬ 
zı hatalar ve nüshalar arasındaki farklılık¬ 
lar da eserin üç ayrı yerde ve ezberden 
yazdırılmasına bağlanmaktadır (Yâküt, 
XVIII, 131-132). Kitûbü'l-'Ayrim Halîl b. 
Ahmed’e değil Leys b. Muzaffer’e ait oldu¬ 
ğu iddiası başta olmak üzere birçok asılsız 
iddianın sahibi olan Ezherî’nin İbn Dü¬ 
reyd’in sarhoşluğunu ileri sürerek el- 
Cemhere’ nin değerini düşürmeye çalış¬ 
ması kendi eserini öne çıkarma gayreti 
olarak yorumlanmıştır. Bu yüzden onun 
eleştirileri sahanın uzmanlarınca ciddiye 


alınmamıştır. Ayrıca İbn Düreyd’in şarap 
değil nebîz içtiğine dair rivayetler de var¬ 
dır (a.g.e., XVIII, 135; İbnü’l-Kıftî, 111,95). 
Bir muhaddis olması sebebiyle Dârekut- 
nî’nin eleştirisinin lugatçılara göre daha 
sert olması tabiidir. Birbirlerine karşı ağır 
yergileri olan nahiv âlimi Niftâveyh’in onu 
eleştirmesi çekememezlikten kaynaklan¬ 
maktadır. Nitekim el-Cemhere’ yi incele¬ 
yip rivayetlerinin sağlamlığını tesbit eden 
Süyûtî, İbn Düreyd’e ve eserine yönelti¬ 
len bu eleştirilerin haksız olduğunu söy¬ 
ler ( el-Müzhir ; I, 58). İbn Düreyd’in İmam 
Şâfiî için yazdığı şiirlerinden dolayı Şâ- 
fiî, Hz. Ali ve Ehl-i beyt hakkmdaki bazı 
övgü ifadelerinden dolayı da Şiî olduğu 
iddia edilmiş, hatta Şiî müellifleri arasın¬ 
da zikredilmiştir (A c yânü’ş-Şî c a, IX, 153- 
158). 

Zekî Mübârek ve Şevki Dayf gibi bazı 
çağdaş yazarlar, Ebü İshakel-Husrî’nin 
bir rivayetine dayanarak (Zehrü’l-âdâb, I, 
261) Bedîüzzaman el-Hemedânî’nin ma- 
kâme türündeki eserini İbn Düreyd’in Er- 
ba c ûne hadisen adlı kitabındaki hikâye¬ 
leri taklit ederek yazdığını, dolayısıyla bu 
türün ilk defa İbn Düreyd tarafından or¬ 
taya konulduğunu ileri sürmüşlerdir (en- 
Nesrü’l-fennî, I, 241-246,278-287, 303-312; 
Târîhu’l-edeb, IV, 425). İbn Düreyd’in, 
Ebü’l-Abbas İsmâil el-Mîkâlî’yi eğitmek 
ve Arapça güzel konuşma yeteneğini ge¬ 
liştirmek amacıyla kaleme aldığı Erba < û- 
ne hadisen adlı eser, bizzat yaşanmış 
sevgiye dair eski Arap hikâye ve kıssala¬ 
rından oluşmaktadır. Halbuki makâme 
türünde olaylar hayalîdir. Erba c ûne hadi¬ 
sen makâme türü gibi secili olmakla bir¬ 
likte Arap edebiyatında secinin tarihi de 
çok eskidir. Gerek İbn Düreyd’in bu eseri¬ 
ni gerekse eski edip ve hatiplerin halife¬ 
lerin huzurunda (makam) söyledikleri züh¬ 
de dair bu tür hutbe ve mev’izaları ilk ma- 
kâmât örnekleri değil makamât türünün 
tarihî kökleri olarak değerlendirmek da¬ 
ha isabetli görünmektedir (Câbir Kumey- 
ha.sy. 55, s. 52-55). 

Eserleri. 1. el-Cemhere*. Alfabetik 
düzenlenmiş ilk Arapça sözlük olup Ah- 
vaz Valisi Abdullah el-Mîkâlî’nin oğlu İs¬ 
mâil el-Mîkâlî’nin eğitimi amacıyla hazır¬ 
landığından genellikle bilinen kelimeler 
alınıp nâdir ve garîb kelimelere çok az yer 
verildiğinden bu adla anılmıştır. İbn Ab- 
bâd tarafından Cevheretü'l-Cemhere 
adıyla ihtisar edilen eserin Freitz Krenkovv, 
Muhammed es-Sûretî ve Zeynelâbidîn el- 
Mûsevî tarafından yapılan iik neşrinde 
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(Haydarâbâd 1344-1351,1-IV) indeksler ha¬ 
cimli bir cilt teşkil etmektedir. Remzi Mü¬ 
nir el-Ba‘lebekkî’nin gerçekleştirdiği neşir 
ise (I-IIJ, Beyrut 1987-1988) daha mükem¬ 
meldir. 2. el-İştikâk (İştikâku’l-esmâ\ İş¬ 
tikaktı esmâH’l-kabâ'il). Eserde. Hz. Pey¬ 
gamber ve onun Meâd b. Adnân’a kadar 
uzanan soy kütüğündeki özel isimler baş¬ 
ta olmak üzere Arap dilindeki birçok şa¬ 
hıs, kabile ve yer adlarının kökeni açıklan¬ 
mıştır. İbn Düreyd, Şuûbiyye hareketi 
mensuplarının ve bazı kimselerin Arap- 
lar’m isimlerinin anlamlarını bilmedikle¬ 
rinden çocuklarına hayvan adı koydukları 
iddiasına cevap vermek üzere telif ettiği 
eser Arap kabileleri, kabilelerin tarihi ve 
meşhur kimselere dair önemli bilgiler 
yanında çeşitli hadis ve şiirin yorumunu 
ihtiva eder. Her ikisinde de birbirlerine 
atıflar bulunduğundan (el-İştikâk, s. 78, 
79,85,96, 170, UV.el-Cemhere, II, 53, 125, 
275,301,367,423:111, 10, 12, 13,208,372, 
416) el-Cemhere ile el-İştikâk 'ın aynı 
zamanda yazılmış olduğu anlaşılmakta¬ 
dır. Eser Ferdinand Wüstenfeld (Göttin- 
gen 1854), Muhammed Abdülmün’im Ha- 
fâcî (Kahire 1368/1949) ve Abdüsselâm 
Muhammed Hârûn (Kahire 1378/1958) ta¬ 
rafından neşredilmiştir. 3. el-Makşûre. 
İbn Düreyd’in Mîkâlîler’den Ahvaz Valisi 
Abdullah (Ubeydullah) el-Mîkâlî ile oğlu İs¬ 
mail el-Mîkâlî için yazdığı en meşhur ve 
en uzun kasidesi olup el-Makşûretü'l- 
kübrâ ve el-Makşûretü'd-Düreydiyye 
adlarıyla da anılır. Kafiye harfi (revî) mak- 
sûr elif olduğu için bu adı alan kaside 231 
(bazı nüshalarda 253) beyittir. İbn Düreyd, 
bu kasidede hemen bütün maksûr isim¬ 
leri bir araya toplayarak sözlükçülükteki 
kudretini, birçok edebî ve tarihî mesele¬ 
ye temas ederek bu alanlardaki gücünü, 
bütün bunları akıcı bir üslûpla dile getir¬ 
mek suretiyle de Arap diline olan hâkimi¬ 
yetini göstermiştir. Ayrıca uzun hayatı 
boyunca edindiği tecrübeleri de çok veciz 
ve hakîmâne bir şekilde anlatmıştır. el- 
Makşûre üzerine muâraza (nazîre/ tak¬ 
lit), tahmîs, tesmît, teştîr, tevşîh, şerh ve 
i‘rab nevilerinde çok sayıda çalışma yapıl¬ 
mıştır. Başta kendisi ve talebelerinden 
İbn Hâleveyh, Ebû Saîd es-Sîrâfî ve Mev- 
hûb b. Ahmed el-Cevâlîki olmak üzere 
otuz beş kadar âlimin şerhettiği el-Mak¬ 
şûre’n\r\ müellifi tarafından yapılan şer¬ 
hinin yazma nüshası Mağrib’de Yezîd b. 
Sâlih Kütüphanesi’nde bulunmaktadır 
(Abdullah Kennûn, 1,184). Manzumenin 
yayımlanmış şerhleri arasında İbn Hâle¬ 
veyh (İbn Hâleueyh ve Cühûduhû fi’l-lu- 


ğa ma c a-tahkiki KitâbihîŞerhi Makşûre- 
ti İbn Düreyd içinde, nşr. Mahmûd Câsim 
Muhammed, Beyrut 1407/1986, s. 157-557; 
nşr. Fahreddin Kabâve, Beyrut 1994); Ce- 
vâlîki (nşr. Hâtim Sâlih ed-Dâmin - Ab¬ 
dülmün'im A. et-Tikrîtî, el-Meurid, XVI/3 
[Bağdat 1987|,s. 103-163); Hatîb et-Tebrîzî 
(nşr. AbdülkâdirZekkâr, Dımaşk 1380/1961; 
nşr. Fahreddin Kabâve, Beyrut 1987); Ze- 
mahşerî ( A'cebü ’1- C aceb fi şerhi Lâmiyye- 
ti’l-Arab içinde, İstanbul 1300), İbn Hi- 
şâm el-Lahmî (nşr. Mehdî Ubeyd Câsim, el- 
Meurid, XII/1 [Bağdat 1984], s. 183-200); 
Mühellebî (nşr. Mahmûd Câsim ed-Dervîş, 
Riyad 1410/1989) ve Kemâleddin el-Enbâ- 
rî’nin (nşr. Mahmûd HaşanZeynî, Buhû- 
şü Külliyyeti’l-luğati’l-Arabiyye, [Mekke 
1404-1405], sy. 2, s. 457-512) şerhleri sayı¬ 
labilir. İbnü’ş-Şecerî'nin şerhinin bir nüs¬ 
hası Süleymaniye Kütüphanesi’ndedir 
(Esad Efendi, nr. 3750). Manzumeye birçok 
tahmîs yapılmış (Brockelmann, GAL, 1, 
112), bunlardan Vezir Muvaffakuddin Ab¬ 
dullah b. Ömer el-Ensârî’nin tahmîsi ya¬ 
yımlanmıştır (Tahmlsü Makşûreti İbn Dü¬ 
reyd el-Ezdî fi rişâ’i’l-İmâm Ebî Abdillâh 
Hüseyin b. Alî, nşr Abdüssâhib İmrân ed- 
Düceylî, Beyrut 1977). Radıyyüddin es-Sâ- 
gânî'nin manzumeye yazdığı tevşîh ve 
tesmît yine kendisi tarafından şerhedil- 
miştir (Şerhu’l-Kılâdeti’s-simtıyyefîteuşî- 
hi’d-Düreydiyye, nşr. Sâmî Mekkî el-Ânî- 
Hilâl Nâcî, Bağdat 1977). el-Makşûre, A. 
Haitsma (Franequerae 1773), F. Scheidius 
(Harduvicae- İtalya 1786) ve L. N. Boysen 
(Kopenhagen 1828) tarafından Latince 
tercüme ve açıklamalarla birlikte yayım¬ 
lanmıştır. 4. el-Makşûr ve'l-memdûd. 
el-Makşûretü'ş-şuğrâ ve Kaside lîma l - 
rifeti'l-makşûr ve'l-memdûd adlarıyla 
da anılan manzume (Süleymaniye Ktp., 
Hâlet Efendi, nr. 813; Esad Efendi, nr. 
2760), İbn Düreyd’in eğitim amacıyla yaz¬ 
dığı kasidelerinden olup her beyitte en az 
birer adet olmak üzere Arap dilinde bir¬ 
çok maksûr ve memdûd ismi elli sekiz be¬ 
yitte toplamıştır. Divanı içinde yayımlanan 
(nşr. Muhammed Bedreddin el-Alevî, Ka¬ 
hire 1949, s. 29-31) bu şiirin çeşitli şerh¬ 
leri yapılmıştır. Bunlardan İbn Hişâm el- 
Lahmî ile (nşr. Mehdî Ubeyd Câsim, el- 
Meurid, XIII/1 [Bağdat 1984], s. 183-200) 
Mâcid ez-Zehebî - Salâh Muhammed el- 
Hıyemî (Şerhu ’l-Makşûr ve’l-memdûd, Dı- 
maşk 1402/1981) şerhleri neşredilmiş¬ 
tir. S. Kitâbü'l-Melâhin. Sanıldığı gi¬ 
bi dil hataları (lafın) hakkında değil tevri¬ 
ye, muamma (ta'miye) kinâye-ta’riz, luga- 
vîlugaz (lügat bilmeceleri), kelimelerin ga- 


rib ve nâdir mânalarının izahı ve hîle-i 
şer’iyye türleriyle ilgili olan eser, İbn Dü¬ 
reyd’in lügat ilmindeki kudretini göste¬ 
ren önemli bir çalışmadır. 185 yemin cüm¬ 
lesinin farklı yorumlarından oluşan ese¬ 
rin gerçek amacı dil ve lügat öğretimidir. 
Bir kelimede tevriye, muamma, kinaye 
veya lugaz sanatı icra edilerek yaygın ve 
yakın anlamı değil uzak ve nâdir anlamı¬ 
nın kastedildiğini anlatan müellif, ancak 
sözlük yardımıyla anlaşılması mümkün 
olan bu kelimeleri şiir, âyet ve hadisler¬ 
den seçtiği örneklerle açıklamaya çalışır. 
İlk defa VVilliam VVright tarafından neş¬ 
redilen eser (Opuscula Arabica içinde, 
Leiden 1859) daha sonra H. Thorbecke 
(Heidelberg 1882), J. Welhausen (DLZ, sy. 
IV [1883[, s. 623-652), İbrâhim Ettafeyyiş 
el-Cezâirî (Kahire 1347/1928), Abdülilâh 
Nebhân (Dımaşk 1992) ve Abdülhafîz Fer- 
galî Ali el-Karnî (Dürretü’l-ğauuâş içinde, 
Beyrut 1417/1996, s. 921 -967) tarafından 
yayımlanmıştır. 6. Kitûbü'l-Müctenâ. 
Ebü’l-Yümn el-Kindî’nin rivayet ettiği 
eserde başta Hz. Peygamber olmak üze¬ 
re Hulefâ-yi Râşidîn ve sahâbenin, ulemâ, 
üdebâ ve filozofların hikmetli sözlerinden 
ve çeşitli şiirlerden seçmeler yer alır. Ese¬ 
rin birçok neşri yapılmıştır (nşr. Freitz 
Krenkow, Haydarâbâd 1342/1923; nşr. Ha¬ 
şini en-Nedvî, Haydarâbâd 1362; Dımaşk 
1402/1982; nşr. AbdülmuîdHan, 1963; Ha¬ 
lep 1327). 7. (Sıfat) es-Serc ve'l-licâm. 
Teknik terimler sözlüğü mahiyetinde bir 
risâle olup eyer ve gemle ilgili isim, sıfat, 
deyim ve terkipler şiirlerden örnekler 
verilerek açıklanmıştır. İlk defa VVilliam 
VVright’m yayımladığı risâle (Opuscula 
Arabica, Leiden 1859) daha sonra İbrâhim 
es-Sâmerrâî (Bağdat 1970), Muhammed 
Yâsîn er-Reymâvî (Mecelletü Mecmah'l- 
buhüşi’l-İslâmiyye, lX/3 [İslâmâbâd 1374/ 
1974], s. 66-74; X/1 [ 1395/1975], s. 54-83) 
tarafından neşredilmiş, ayrıca Menâf 
Mehdî Muhammed eseri hazırladığı ze¬ 
yille birlikte yayımlamıştır (Kahire 1412/ 
1992). 8. (Sıfat / Vaşf) el-Matar ve's-se- 
hâb ve mâ ne < atethü'l-'Arabü'r-rüv- 
vâd mine'l-bikâ ‘ ([Sıfat] es-Sehâb ve’l- 
ğayş ue ahbârü’r-rüuuâd ue mâ hamidû 
mine’l-kele’). Bu eserde de yağmur, bu¬ 
lut, kuraklık ve bitki örtüsüyle ilgili isim, 
sıfat, terim ve deyimlerle bedevîlerin 
bu konudaki bilgileri senetleri ve şiir ör¬ 
nekleriyle açıklanmıştır. İlk defa VVilliam 
VVright’ın yayımladığı risâle (Opuscula 
Arabica, Leiden 1859) daha sonra İzzed- 
din et-Tenûhî (Dımaşk 1382/1963), Menâf 
Mehdî Muhammed (Kahire 1412/1992) ve 


418 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 



İBN DÜREYD 


Muhammed Yâsîn er-Reymâvî tarafından 
es-Serc ve’l-licâm ile birlikte neşredil¬ 
miştir. 9. Kitâbü'l-Fevâ’id ve'l-ahbâr. 
Müellifin derlediği hikmetli söz ve hikâ¬ 
yelerle seçilmiş şiirlerden oluşan hacimli 
bir eserdir. İbrâhim Sâlih tarafından el- 
Fevâ’id ve'l-ahbâr adıyla neşredilen bö¬ 
lüm (Beyrut 1407/1986, Nevâdirü’r-resâ’il 
içinde, s. 5-40) eserin “ahbâr” ve “inşâ- 
dât”a ayrılan iki cüzünden biri olmalıdır. 
10. Min ahbâri İbrı Düreyd. Müellifin, 
İbn Ahu’l-Asmaî, Ebû Hâtim es-Sicistânî, 
Ebû Osman el-Üşnândânî, Ebû Bişr Ah- 
med el-Uklî gibi hocalarından rivayet et¬ 
tiği edebî kıssalar, tarihî bilgiler ve nük¬ 
teli hikâyelerle seçme şiirlerden oluşan 
risâleyi bir öğrencisi derlemiştir. Eser Ab- 
dülhüseyin el-Mübârek tarafından yayım¬ 
lanmıştır (el-Meorid, VII/ 1 (Bağdat 1978], 
s. 153-170). 11. el-Emâlî. İbn Düreyd'in 
Arap dili ve edebiyatıyla ilgili verdiği ders¬ 
lerde öğrencileri tarafından tutulan not¬ 
lardan oluşan eserin nüshası tesbit edi¬ 
lememiştir. Öğrencisi Ebû Ali el-Kâlî. ken¬ 
disine aitei-Emâİj’nin yaklaşık üçte biri¬ 
ni oluşturan 700’den fazla haberi İbn Dü- 
reyd’in bu eserinden nakietmiştir. Süyû- 
tî de el-Müzhir’inde yaklaşık 150 habe¬ 
ri ei-£mâiî’nden nakletmiş, ayrıca eseri 
Katfü'l-vüreyd adıyla ihtisar etmiştir 
(Keşfü’z-?unûn, 1, 162). Kudüs Hâlidiyye 
Kütüphanesi'nde el-Ahbârü '1-menşûre 
adıyla kayıtlı olan eser İbn Düreyd'in el- 
Emâlî'sMn dört, beş ve altıncı cüzlerine 
ait parçalar olmalıdır. et-Ta‘lîk miri Emâ- 
lî İbn Düreyd ise (nşr. Seyyid Mustafa es- 
Senûsî, Küveyt 1404/1984) müellifin öğ¬ 
rencisi Ebû Müslim Muhammed b. Ah- 
med b. Ali ei-Kâtib tarafından el-EmâlV- 
den yapılmış nakillerden oluşmaktadır. 
Bu eserde 240’tan fazla haber ve hikâye 
ile yaklaşık 570 beyit tutarında IV. (X.) 
yüzyıldan önceye ait 170 meşhur râviden 
nakledilmiş şiir parçaları yer almaktadır. 
12. Dîvân (Kahire 1949). Muhammed 
Bedreddin el-Alevî tarafından çeşitli kay¬ 
naklardan derlenen eser iki bölümden 
oluşur. Birinci bölüm kasidelere ayrılmış¬ 
tır. Murabbalara ayrılan ikinci bölümde 
alfabetik olarak farklı kafiyelerde dörtlük¬ 
ler ve insan vücudundaki organlara dair 
üç parça (maktûa) yer alır. Bunun dışında 
İbn Düreyd’in şiirleri konularına göre ter¬ 
tip edilerek İmrân b. Sâlim’fTunus 1973) 
ve Esmer Râcî (Beyrut 1415) tarafından 
yayımlanmıştır. Ayrıca şairin çeşitli man¬ 
zumeleri muhtelif kütüphanelerde parça¬ 
lar halinde bulunmaktadır (Brockelmann, 


GAL, I, 113-1 l4;Suppl., 1, 172-174). 13. 
el-Vişâh. Şairlerin lakaplarına dair olan 
eserin küçük bir bölümü İspanya’da Es- 
curial Library’de kayıtlıdır (nr. 1895). İb- 
nü’l-Mu‘tezz’in Mu‘cemü'ş-şu‘arâ* adlı 
eseriyle Süyûtî’nin el-Müzhir ve Şerhu 
Şevâhidi’l-Muğnî’sinûe bu eserden na¬ 
killer mevcuttur. 14. ZehâhrüT-hikme 
(Îcâzüî-mantık, ez-Zehâ’ir). Hikemiyata 
dair bir derlemedir (Süleymaniye Ktp., Fâ¬ 
tih, nr. 3222, vr. 68-73). İS. Şerhu’l-Fark 
beyne'z-zâ* ve’d-dâd (Süleymaniye Ktp., 
Tekelioğlu, nr. 903, vr. 14-33). 16. Mec- 
mû c atü hikem li-Seyyidinâ ‘Alî ceme‘a- 
hû İbn Düreyd. Kaynaklarda Mecmû‘a- 
ti i akvâl li-’Alî b. Ebî Tâlib ve Emşâlü 
‘Alî b. Ebî Tâlib adlarıyla da geçen ese¬ 
rin bir nüshası Paris’te Bibliotheque Na- 
tionale’de kayıtlıdır (nr. 3971/3). 17. Kitâb 
Yeştemilü ‘ale'l-elfâzi'l-müştereketi’l- 
vâkTatı beyne'l-Arabi'l-arba* ve me‘â- 
nîhâ (Râgıb Paşa Ktp., nr. T162/2). 18. 
Şerhu Lâmiyyeti'l-‘Arab li'ş-Şenferâ 
(Berlin Staatsbibliothek, nr. 7408). 19. 
Şerhu Bânet Sü‘âd li-Kâ‘b b. Züheyr 
(Berlin Staatsbibliothek, nr. 7489). 20. Şer¬ 
hu Kaşîdeti'h-Nezîr b. Sâ’ib el-Kelbî 
(Sezgin, i, 270). 21. Müntehab mine'l-eş- 
c âr. Müellifin edebiyat meclislerinde söy¬ 
lenmiş şiirlerden yaptığı seçmeler olup 
Muhabber b. Habîb için kaleme alınmıştır 
(Köprülü Ktp., Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 1355, 
vr. 119-122). 22. el-Emşâlü'n-nebeviyye. 
Rabat’ta el-Mektebetü’l-âmme el-Kettâ- 
niyye bölümünde bir nüshası mevcuttur 
( a.g.e VIII, 104). 23. el-Muktebes (Ber¬ 
lin Staatsbibliothek, nr. 8509). 24. Kitâ- 
bü Ef‘ale ve fe‘altü veya Fe‘altü ve if- 
te‘altü. Escurial Library’de bir yazması 
bulunmaktadır (a.g.e., IX, 86). 

İbn Düreyd’in kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer eserleri de şunlardır: el-Âdâb ve 7- 
emşâl, el-Erba‘ûn (Ehâdîşü İbn Düreyd, 
Erba‘ûne hadisen), el-İstidrâk ‘ale'l-Ha- 
lîl, el-Enbâz, el-Envâ‘, el-Benûn ve'l- 
benât, et-Tavassut, el-Haylü'ş-şağir, 
el-Haylü'l-kebîr, Edebü'l-kâtib, es-Si- 
lâh, el-Luğât, el-Luğât fi'l-Kur’ân, Ga- 
rîbü'l-Kur’ân, Garîbü'l-hadîş, el-Mü- 
tenâhî fi'l-luğa, el-Muktenâ, Takvî- 
müT-lisân, Mâ sü’iie ‘anhü lafzan fe 
ecâbehû ‘anhü hifzan (İbnü’n-Nedîm, 
s. 67; Yâkut, XVIII, 136; Safedî, II, 340). 
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İBN DÜRÜSTEVEYH 

(4jşZ~Jj£ jJİ) 

Ebû Muhammcd Abdullah 
b. Ca’fer b. Dürüsteveyh 
b. el-Merzübân el-Fârisî el-Fesevî 
(ö. 347/958) 

Dil ve edebiyat âlimi. 

Muhtemelen 258'de (871) İran’ın Şîraz 
bölgesindeki Fesâ kasabasında doğdu 
(Dürüsteveyh kelimesi Farsça'da “emin, 
doğru” anlamına gelen dürüst kelimesiy¬ 
le teşbih veya nisbet bildiren veyh ekin¬ 
den meydana gelmiştir). İran asıllı olması 
sebebiyle Fârisî, doğum yeri dolayısıyla da 
Fesevî nisbeleriyle anılır. Babası Ca’fer’in 
tanınmış bir muhaddis olduğu, kardeşi 
Haşan ile amcasının oğlu Heysem b. Sele- 
me’nin de hadis ilmiyle yakından ilgilen¬ 
dikleri dışında ailesi hakkında biigi yok¬ 
tur. 

270 (883-84) yılında babasıyla birlikte 
hadis tahsili için Bağdat'a giden İbn Dü¬ 
rüsteveyh dönemin tanınmış âlimlerinden 
hadis okudu ve icâzet aldı. Burada karşı¬ 
laştığı İbn Kuteybe, Müberred ve Sa’leb 
gibi dil bilginlerinden de istifade etti. 
Memleketi Fesâ’ya döndüğünde muhad¬ 
dis Ebû Yûsuf Ya'küb b. Süfyân el-Fese- 
vî’den hadis dinledi. Onun el-Ma c rife 
ve't-târîh adlı eserini kendisinden rivayet 
etti. Muhtemelen 283 (896) yılında baba¬ 
sıyla birlikte tekrar Bağdat’a gitti. Ebû 
Ali el-Kâlî, Muhammed b. Muzaffer. Dâ- 
rekutnî, İbn Şahin, Merzübânî ve Man- 
sûr b. Melâib es-Sayrafî gibi dil ve hadis 
âlimleri yetiştiren İbn Dürüsteveyh’i Hibe- 
tullah el-Lâlikâî hadis rivayeti konusunda 
zayıf bulurken İbn Mende, Haşan b. Os¬ 
man eş-Şîrâzî ve Zehebî gibi birçok otori¬ 
te güvenilir bir râvi olduğu görüşünde bir¬ 
leşir. İbnü’l-İmâd ona zaaf isnat edenle¬ 
rin herhangi bir delile dayanmadıklarını 
söyler ( Şezerât , II, 375). İbn Dürüsteveyh 
Bağdatta vefat etti. 

Bağdat’ı ilk ziyareti esnasında zamanın 
önde gelen dil âlimlerinin etkisiyle gra¬ 
mer ve sözlük çalışmalarına ilgi duyan İbn 
Dürüsteveyh, İbn Kuteybe’den aldığı ders¬ 
ler sayesinde dil ve edebiyata yönelmiş¬ 
tir. Onun bir dilci olarak yetişmesinde et¬ 
kili olan en önemli şahsiyet Müberred’dir. 
Müberred’den Sîbeveyhi’nin el-Kitâb 'ını 
okumuş, kaleme aldığı Taşhîhu'l-Faşîh 
adlı eserinde şiir, rivayet ve lugatm dil 
kurallarının belirlenmesinde delil olarak 
kullanılışını bu eserden yaptığı nakillerle 
göstermeye çalışmıştır. Bu dönemde 
Bağdat’ta bulunan Küfe dil mektebinin 


temsilcisi Sa’leb ile Basra dil mektebini 
temsil eden Müberred arasında dil üze¬ 
rine yapılan tartışmalara tanık olan İbn 
Dürüsteveyh, lügat ve nahiv konularında 
Basra ve Küfe dil okullarının görüşlerini 
uzlaştırmaya çalışmış, et-Tavassut bey- 
ne'l-Ahfeş ve Şa c leb adlı eserini de bu 
amaçla yazmıştır. Dolayısıyla onun dilciliği 
bu iki dil akımını uzlaştıran Bağdat mek¬ 
tebine daha yakındır. Bununla birlikte 
tefsir ve hadise dair eserlerinde dille ilgili 
konularda uzlaştırmacı bir yaklaşım ser¬ 
gilerken doğrudan dille ilgili eserlerinde 
Basra temayülünün ağır bastığı görül¬ 
mektedir. 

Eserleri. Kaynaklarda İbn Dürüste- 
veyh’in eleştiri, reddiye ve şerh ağırlıklı 
olmak üzere elli kadar eseri bulunduğu 
kaydedilmektedir. Taşhîhu'l-Faşîh ’ini ya¬ 
yımlayan Abdullah el-Cübûrî bu eserlerin 
bir listesini vermektedir (s 22-51). Bun¬ 
lardan on yedisi lugata, on yedisi grame¬ 
re, altısı Kur’an’a, altısı şiir ve edebiyata, 
biri aruza, biri garibü’l-hadîse dairdir. Ya¬ 
yımlanmış eserleri şunlardır: 1. Kitâbüî- 
Küttâb (Edebü’l-kâtib, el-Kitâbü’l-mütem- 
mim fıî-hat ueî-hicâ\ Elfâzü’l-küttab fi’l- 
h.atue’l-hicâ\ el-Elfâz li’l-küttâb). Eserde 
Arap yazısıyla ilgili çeşitli meseleler, kâ¬ 
tiplerin uyması gereken kurallar ele alın¬ 
mış, yer yer lügat ve gramerle ilgili konu¬ 
lardan da bahsedilmiştir. Kitap ilk defa 
Luvîs Şeyh o (Beyrut 1921,192 7), daha son¬ 
ra da İbrâhim es-Sâmerrâî ve Abdülhü- 
seyin el-Fetlî tarafından yayımlanmıştır 
(Küveyt 1397/1977). 2 . TaşhîhuT-Faşîh. 
Hocası Sa’leb’in lugatla ilgili el-Faşîh adlı 
eserinin şerhidir. Müellif bu eserde hoca¬ 
sını tenkit etmekten çekinmemiştir. Taş- 
hîhuT-Faşîh 'i Abdullah el-Cübûrî neşret- 
miştir (Bağdad 1975). 3. Şerhu mâ yük- 
tebü bi'l-yâ 1 mineT-esmâ'iT-makşûre 
ve'l-ef < âl. Abdülhüseyin el-Fetlî ( Mecel- 
letü Külllyetiî-adâb bi-Bağdâd, sy. 17 
(Bağdad 1973), s. l51-170)veMuhammed 
Bedevî el-Mahtûn tarafından ( MMMA, 
XXII1/2 (Kahire 1397/1977], s.49-96) ya¬ 
yımlanmıştır, 

İbn Dürüsteveyh’in diğer bazı eserleri 
de şunlardır: el-İrşâd, el-Hay ve'l-mey- 
yit (el-Hayat ve’l-mevt), Haberu Kus b. 
SâHde ve tefsîruh, ŞerhuT-Muktedab 
li’l-Müberred, İbtâlü'l-ezdâd, Cevâ- 
mTu'l-hrûz, el-İhticâc li'l-kurraAh- 
bârü'n-nahviyyîn (nühât), el-İntişâr 
li-Kitâbi'l-Ayn, el-Ma l âıii fi'l-Kur’ân, 
Me c ârıi'ş-şi < r, Fî İltirâki ma c rıâ fe c ale 
ve ef c ale, Fiî-Kur^ân, Fî İttifâki'l-el- 
fûz ve'l-me c ânî, et-Terkîb, İbtâlü'l-kalb, 
Tefsîru Kitûbi'l-Ferh li’l-Cermî. 
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Sİ M. Reşit Özbalikçi 

r İBN EBÛ AKİL 

(OîÜ 

Ebû Muhammed Hasen b. Alî 
el-Hazzâ’ el-Umânî 
(IV. [X.] yüzyıl) 

Şiî fakihi, kelâmcı ve muhaddis. 

Hayatına dair yeterli bilgi yoktur. Nis- 
besinden Umanlı olduğu anlaşılmaktadır. 
Küleynî’nin (ö. 329/940) çağdaşı olan (Ab¬ 
dullah Efendi el-İsfahânî, I, 209) İbn Ebû 
AkiFin kendisi ve eserlerinden ilk defa 
bahseden Ahmed b. Ali en-Necâşî künye¬ 
sini Ebû Muhammed, baba adını Ali (er- 
Ricâl, I, 153), Ebû Ca’fer et-Tûsî ise kün¬ 
yesini Ebû Ali, baba adını îsâ şeklinde 
kaydetmektedir ( er-Ricâl, s. 471; el-Fih- 
rist, s. 83). Fakat kaynaklarda genel olarak 
Necâşfnin tesbiti esas alınmış, îsâ’nın de¬ 
desi olabileceği düşüncesinden hareket¬ 
le iki görüşün telifi yoluna da gidilmiştir 
(A c yanü’ş-ŞVa, V, 158). 

Şiî âlimlerince hadis konusunda güve¬ 
nilir kabul edilen İbn,Ebû Akil, Ca’feriyye 
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fıkıh tarihinin imamlardan sonraki döne¬ 
minde yetişmiş önemli şahsiyetlerden bi¬ 
ri oiup fıkhın hadisten ayrılması ve aklî is- 
tidlâl ve yorum metodunun kullanılması 
yönündeki çabalarıyla Ca’ferî fıkhının ted¬ 
vininde önemli rol oynamıştır. Bu sebeple 
aynı yöndeki çalışmalarıyla tanınan çağ¬ 
daşı İbnü’l-Cüneyd el-İskâfî ile birlikte 
“Kadîmeyn" lakabıyla anılmışlardır. Ken¬ 
disinden sonra gelen Şiî fakihleri eserle¬ 
rinde onun görüşlerine yer verme ve fet¬ 
valarını nakletme konusunda özen gös¬ 
termişlerdir. İbn Ebû Akil'in bilinen en 
meşhur öğrencisi Ebü’l-Kâsım İbn Kûle- 
veyh (ö. 369/979) olup bütün eserlerinin 
rivayeti konusunda ona icâzet vermiş, 
Ca'ferî fıkıh tarihinde içtihadın ağırlık ka¬ 
zanmasıyla temayüz eden üçüncü döne¬ 
min önemli şahsiyetlerinden Şeyh Müfîd 
de İbn Ebû Akil'in eserlerini İbn Kûleveyh’- 
ten rivayet etmiştir. 

İbn Ebû Akil’in kendine has bazı görüş¬ 
leri olduğu belirtilmektedir. Meselâ sün¬ 
net namazlarda birinci rek'atta sûrenin 
bir kısmını okuyan kişinin diğer rek'ata 
kalktığında Fâtiha’yı okumadan kaldığı 
yerden devam edeceği görüşü bunlardan 
biri olup Şîa ulemâsı arasında bununla il¬ 
gili tartışmalar yapılmıştır [a.g.e., V, 159). 

Kaynaklarda İbn Ebû Akil’in şu iki ese¬ 
rinden söz edilmektedir: 1. Kitâbü'l-Mü- 
temessik bi-habli âli'r-Resûl. Mezhep 
âlimleri arasında önemli kitaplardan ka¬ 
bul edilen esere daha sonraki kaynaklarda 
atıfta bulunulmaktadır. 2. Kitâbü'l-Ker 
ve'l-fer. Necâşî, imametle ilgili meselele¬ 
ri ele alan bu eseri Şeyh Müfîd’den oku¬ 
duğunu söyleyerek müellifi için takdirkâr 
bir ifade kullanmaktadır ( er- Rical, 1,154). 
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İBN EBÛ ARÛBE 


Ebü’n-Nadr Saîd b. Ebî Arûbe 
Mihrân el-Adevî 
(ö. 156/773) 

Hadisleri ilk defa 
konularına göre tasnif eden 
muhaddis ve fakih. 

L J 

76 (695) yılı civarında doğdu. Adî b. 
Yeşkür oğullarının mevlâsı olup Basra’da 
oturduğu için Basrî nisbesiyle de anılır. 
Ebû Recâ el-Utâridî, Ebû Nadre el-Abdî, 
Katâde b. Diâme, Hasan-ı Basrî, İbn Şîrîn 
ve Matar el-Verrâk gibi tâbiîn âlimlerin¬ 
den fıkıh, tefsir, hadis öğrendi. Basra’da 
devrin fıkıhta önde gelen âlimi, hadiste 
en büyük hâfızı sayılan İbn Ebû Arûbe 
aralarında Şu’be b. Haccâc, Süfyân es- 
Sevrî, Gunder, Yahyâ b. Saîd el-Kattân, 
Yezîd b. Hârûn, Ebû Âsim en-Nebîl gibi 
muhaddislerin bulunduğu pek çok kim¬ 
seye hocalık yaptı. 

İbnü’l-Medînî, tanınmış sika âlimlerin 
rivayet ettiği hadislerin altı muhaddisin 
elinde bulunduğunu, bu hadisleri onlar¬ 
dan on iki kişinin devraldığını söylemek¬ 
te ve İbn Ebû Arûbe’yi bu on iki kişi ara¬ 
sında zikretmektedir. Hâfızasınîb zayıfla¬ 
dığı vefatından önceki yıllar dışında riva¬ 
yetlerinde güvenilir kabul edilen İbn Ebû 
Arûbe’yi Yahyâ b. Saîd el-Kattân, Yahyâ 
b. Maîn, Ebû Zür’a er-Râzî, Nesâî, İbn 
Hibbân ve İbn Adî sika olarak nitelendir¬ 
mektedir. Hocası Katâde gibi onun da giz¬ 
li bir kaderi olduğu ileri sürülmüşse de 
dâî olmadığı veya bu inancından daha 
sonra vazgeçtiği dikkate alınarak bu açı¬ 
dan tenkit edilmemiştir. Ancak tedlîs yap¬ 
ması sebebiyle eleştirilmiş, isnad tedlîsi 
yaparak rivayet ettiği hadisler zayıf sayıl¬ 
mıştır. Kendilerinden bizzat duymadığı 
halde hadis rivayet ettiği muhaddisleri 
İmam Nesâî Zikrü men haddese c an- 
hü'bnü Ebî 1 'Arûbe ve lem yesina c minh 
adıyla bir araya toplamıştır (Nesâî, Mec- 
mCfatü resa’il fî'ulûmi’l-hadîş içinde, Bey¬ 
rut 1405). Ahmed b. Hanbel. onun semâ 
yoluyla almadığı rivayetlerini “an” lafzı 
ile tedlîs yaparak naklettiğini bildirirken 
Bezzâr “semi’tü” ve “haddesenâ” diyerek 
yaptığı rivayetlere güvenilebileceğini söy¬ 
lemiştir. İbn Hibbân ise onun Yezîd b. Zü- 


rey‘, Abdullah b. Mübârekgibi muhaddis- 
ler tarafından nakledilen rivayetlerinin 
delil olarak kullanılabileceğini belirtmiş¬ 
tir. Şahîhayrı’da yer alan rivayetlerinin 
hâfızasınm zayıflamasından önceki döne¬ 
me ait olduğu bilinmektedir. 

İbn Ebû Arûbe’nin 145 (763) yılından iti¬ 
baren hâfızası zayıflamıştır (bk.İHTİLÂT). 
Ölümüne kadar devam eden bu dönem¬ 
de kendisinden rivayet edilen hadisler 
münker sayılarak delil olmaya elverişli 
bulunmamıştır. 150’de (767) öldüğünü 
kabul edenlere göre ise ihtilât süresi beş 
yıldır. 

Hadis tarihinde önemli bir yere sahip 
olan İbn Ebû Arûbe, kendisine ulaşan söz¬ 
lü ve yazılı rivayetleri fıkıh konularına gö¬ 
re Basra'da ilk defa tasnif ettiği söylenen 
iki kişiden biridir. II. (VIII.) yüzyılın ilk ya¬ 
rısında ortaya konulan ve “sünen” adıyla 
bilinen bu tür hadis mecmualarının ilk ör¬ 
neği kabul edilen eserini (İbnü'n-Nedîm, 
s. 283) İbn Ebû Arûbe’nin yazılı metne 
bakmadan hıfzından rivayet edebildiği 
kaydedilir. Goldziher, tedvîn faaliyetinin 
başlangıcına dair haberlerde yaptığı gibi 
İbn Ebû Arûbe'nin faaliyetlerini konu alan 
rivayetlere dayanarak tasnif faaliyetiyle 
ilgili tarihler hususunda da şüpheler ileri 
sürmüştür. Ancak Fuat Sezgin'in de be¬ 
lirttiği gibi İbn Ebû Arûbe ile ilgili olarak 
Ahmed b. Hanbel’in, “O, Basra’da konu¬ 
larına göre tasnif faaliyetini başlatan ilk 
kimsedir” şeklindeki ifadesiyle, “Onun 
herhangi bir kitabı yoktu, o ancak ezber¬ 
lerdi” sözü arasında âlimler bir çelişki 
görmemişler, bu iki rivayeti İbn Ebû Arû¬ 
be'nin hâfızasınm güçlülüğüne hamlet¬ 
mişler, ayrıca onun kaleme aldığı söyle¬ 
nen eserleri de zikretmişlerdir. Orijinal 
haliyle günümüze intikal etmeyen es-Sü- 
nen başta Kütüb-i Sitte olmak üzere mu¬ 
teber hadis kitaplarının temel kaynakla¬ 
rından biridir. Fıkıh konularına tahsis et¬ 
tiği belirtilen bir diğer eseri de el-Muşan- 
nef olup(Hatîb, IX, 17) bunun es-Sünen- 
le aynı kitap olması da muhtemeldir. 

Katâde’nin en yakın talebelerinden olan 
İbn Ebû Arûbe onun tefsirini bizzat ken¬ 
disinin yazdığını söylemiştir. Günümüze 
gelip gelmediği bilinmeyen bu tefsirdeki 
hadislerden faydalanan müfessirler en 
çok İbn Ebû Arûbe'nin Katâde’den yaptı¬ 
ğı rivayetlere güvenmişlerdir. Kaynaklar¬ 
da adından söz edilen Kitâbü’l-Menâ- 
sik‘an Katâde adlı eser (İbn Hacer, el- 
İşâbe, III, 599), eğer İbn Ebû Arûbe’nin 
Katâde’den naklettiği hac konusunda¬ 
ki rivayetlerinden ibaret değilse es-Sü- 
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nen’ i meydana getiren bölümlerden biri 
olmalıdır. 
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m Mehmet AlI Sönmez 

1 İbn ebû Âsim 

((»«’lc JJİ) 

Ebû Bekr Ahmed 
b. Amr b. ed Dahhâk 
b. Mahled eş-Şeybânî 
(ö. 287/900) 

Muhaddis ve fakih. 

L J 

Şevval 206'da (Mart 822) doğdu. Dede¬ 
si Ebû Âsim en-Nebîl’e nisbetle İbn Ebû 
Âsim diye şöhret buldu. Nebîl lakabıyla, 
ayrıca dedesi Benî Şeybân kabilesinin 
âzatlısı veya bu kabileden olduğu için Şey- 
bânî nisbesiyle de anılır. Annesi Esmâ ha¬ 
dis hâfızı Ebû Seleme et-Tebûzekî'nin kı¬ 
zıdır. İbn Ebû Âsim aslen Basralı oîup İs¬ 
fahan’a yerleşen. Humus kadısı iken ve¬ 
fat eden ve İbn Mâce’nin es-Sünen' inde 
rivayetleri bulunan babası, dedesi ve de¬ 
desinin babası da muhaddis olduğu için 
hadis kültürüne sahip bir aile çevresinde 
yetişti. Sâmerrâ kadısı olan kardeşi Os¬ 
man b. Amr da zamanının büyük âlimle- 
rindendi. İbn Ebû Âsim, dedesi Ebû Âsım’- 
dan öğrenilmesi kolay bazı hadisleri ez¬ 
berlediği gibi annesinin babası Ebû Sele¬ 
me et-Tebûzekî'den de semâ yoluyla ha¬ 
dis öğrendi ve Hammâd b. Seleme’nin ki¬ 
taplarını dinledi. Önce çevresindeki âlim¬ 
lerden tahsilini sürdüren İbn Ebû Âsim 
on yedi yaşında iken ilk İlmî seyahatine 


çıktı. Küfe, Basra, Bağdat, Dımaşk, Mısır, 
Hicaz gibi ilim merkezlerini dolaştı ve bu¬ 
ralarda önde gelen muhaddislerden ha¬ 
dis öğrendi. Kaynaklarda zikredilen 300 
kadar hocası arasında Ebü’l-Velîd et-Ta- 
yâlisî, Ebû Bekir b. Ebû Şeybe, Halîfe b. 
Hayyât, Ahmed b. Hanbel, Bündâr diye 
bilinen Muhammed b. Beşşâr, Buhârî ve 
aynı zamanda kendisinden hadis rivayet 
eden Ebû Hâtim er-Râzî anılabilir. Kendi¬ 
sinden kızı Ümmü’d-Dahhâk Âtike, As- 
sâl, İbn Ebû Hâtim, Ahmed b. Bündâr 
eş-Şa“âr, Ebü’ş-Şeyh, Muhammed b. Ah¬ 
med el-Kisâî, en son vefat eden talebesi 
ve önemli eserlerinin râvisi olan kıraat 
âlimi Ebû Bekir Abdullah b. Muhammed 
b. Fûrek el-Kabbâb (ö. 370/980) hadis öğ¬ 
rendi. 

Ebû Hâtim er-Râzî İsfahan'da hadis 
dinlediği İbn Ebû Âsım’ı sadûk bir kişi, 
Ebû Mûsâ el-Medînî zâhid ve üstün bir 
anlayışa sahip hadis hâfızı ve fakih diye 
nitelendirmekte, Zehebî ilim tahsili için 
İslâm dünyasını dolaştığını, Safedî ve İbn 
Hacer el-Askalânî gibi müellifler de fıkıh 
ve hadis ilimlerindeki üstünlüğü yanında 
takvâ sahibi olduğunu belirtmektedir. İs¬ 
fahan’da on üç yıl kadılık yapan İbn Ebû 
Âsim S Rebîülevvei 287’de (10 Mart 900) 
burada vefat etti. 

İbn Ebû Âsim, Selefi anlayışa sahip olup 
sahâbe ve tâbiînden intikal eden gelene¬ 
ğe uyulmasını, dinde her türlü aşırılıktan 
uzak durularak orta yolun takip edilme¬ 
sini istemiştir. Allah’ın birliği ve sıfatlarıy¬ 
la âhiret konusunda Kur’an ve Sünnette 
yer alan ifadeleri olduğu gibi benimse¬ 
miştir. İman esasları içinde kader konu¬ 
suna özel yer vermiş ve bu hususta cebri 
çağrıştıran bir görüş ortaya koymuştur. 
Onun bu hassasiyeti Kaderiyye ve Mu’te- 
zile’ye duyduğu tepkiden kaynaklanmış 
olmalıdır. Yine Selefiyye’nin görüşlerine 
paralel olarak iman-amel bütünlüğünü 
savunan İbn Ebû Âsim, imâmet konusun¬ 
da da mevcut durumu kabullenerek bu¬ 
na karşı olan faaliyetleri onaylamamıştır. 
İbn Ebû Âsım’ın fıkıhta Zâhirî mezhebine 
mensup olduğu ve bu mezhepte imam 
seviyesinde bulunduğu kaynaklarda be¬ 
lirtilirse de onun er-Red ‘alâ Dâvûd ez- 
Zâhirî erba'îne haber şâbiteten mim- 
mâ nefâ Dâvûd sıhhatehâ adlı eseri, 
kendisinin Dâvûd ez-Zâhirî’ye en azından 
kayıtsız şartsız tâbi olmadığını ortaya 
koymakta, başta Kitâbü's-Sünne ve el- 
Âhâd ve'l-mesânî olmak üzere bütün 
kitaplarında hadislerin zâhirine göre fet¬ 


va verdiği görülmektedir. Bu sebeple ba¬ 
zı kaynaklarda Seleften birçok âlim gi¬ 
bi onun da ehl-i hadis mezhebinden ol¬ 
duğu kaydedilir. Fıkıh anlayışının Ahmed 
b. Hanbel’e yakın bulunduğu da söylen¬ 
mekle beraber devrinde Basra’nın en 
güçlü fakihi sayılan İbn Ebû Âsım’ın, her¬ 
hangi bir mezhebe bağlı kalmadan nas- 
ların zâhirini esas alarak araştırmaları¬ 
nın sonucuna göre hüküm verdiği anla¬ 
şılmaktadır. 

Eserleri. İbn Ebû Âsım’ın 300 kadar ese¬ 
ri olduğu, bu eserlerde toplam 400.000 
rivayet bulunduğu kaydedilmekte olup 
(Zehebî, A'lâmü’n-nübelâ’, XIII, 436) bun¬ 
lardan günümüze geldiği bilinenler şun¬ 
lardır; 1. Kitâbü's-Sünne. İtikadî konu¬ 
larla ilgili rivayetlerden meydana gelen 
eserde dinde her türlü aşırılık, bid’at ve 
hurafeden uzak durulması, Resûlullah’m 
sünnetine ve Hulefâ-yi Râşidîn’in yoluna 
uyulması tavsiye edilmekte, sırât-ı müs¬ 
takimin ancak bu şekilde korunabileceği 
vurgulanmaktadır. Daha sonra akaidin 
ilâhiyyât ve âhiret halleriyle ilgili konuları 
ele alınmakta, son kısımda ise cemaatten 
ayrılmanın zararları belirtilmekte ve hi¬ 
lâfet konusuna temas edilmektedir. Mu¬ 
hammed Nâsırüddin el-Elbânî'nin Zılâ- 
lü'l-cenne’üe tesbit ettiği üzere (tür.yer.) 
İbn Ebû Âsim bu eserinde birçok zayıf 
rivayete yer vermiştir. Elbânî eseri Zılâ- 
lü'I-cenne adını verdiği tahrîciyle birlik¬ 
te yayımlamış (1-11, Beyrut 1400/1980), 
ayrıca Fehârisü Kitâbi's-Sünne adıyla 
geniş bir fihristini neşretmiştir (Beyrut 
1409). Abdurrahman b. Muhammed Saîd 
Dımaşkıyye, Fehârisü ehâdîşi ve âşâri 
Kitâbi's-Sünne adlı eserinde (Riyad 1409/ 
1989) kitapta geçen hadislerin ve sahâbe 
sözlerinin alfabetik fihristinin yanında ha¬ 
dislerin sahâbe isimlerine göre fihristini 
de yapmıştır. Muhammed Eymen eş-Şeb- 
râvî de er-Ravzü'l-bâsim iî tertîbi's- 
Sünneti li'bni Ebî c Âsim adlı eserinde 
(Beyrut 1411/1991) Kitâbü's-Sünne’ nin 
hadislerinin alfabetik fihristiyle biyogra¬ 
fileri verilen şahısların isim fihristini ha¬ 
zırlamıştır. Eser son olarak Bâsim Faysal 
Ahmed ei-Cevâbire tarafından yayımlan¬ 
mıştır (l-II, Riyad 1419/1998). 2. el-Ahâd 
ve'l-meşânî. Müellif, sahâbî neslinden 
genellikle bir veya iki hadis aldığı için ki¬ 
tabına bu adı vermiştir. Sahâbîleri kabile¬ 
lerine göre sıralayarak önce Kureyş’in Benî 
Hâşim kolundan olanları kaydetmiş, an¬ 
cak eserine aşere-i mübeşşere ile başla¬ 
mıştır. Eserin sonunda kadın sahâbîlere 
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yer vermiş, burada önce Resûl-i Ekrem’in 
kızlarını, ardından eşlerini zikretmiştir. 
Eserde meşhur sahâbîlerin hayat hikâ¬ 
yeleri daha geniş bir şekilde verilmek¬ 
te, kendisinden hadis nakledilmeyen ba¬ 
zı sahâbîlerden de söz edilmektedir. Ha¬ 
dislerin büyük bir kısmı meşhur sahâ¬ 
bîlerin rivayetleri olmakla birlikte bazan 
bunların arasında garîb rivayetler, hat¬ 
ta bazı râvilerin teferrüd ettiği hadisler 
yer almaktadır. Bu açıdan el-Âhâd ve'l- 
meşânî sahâbe müfredleriyle ilgili ilk 
kitaplardan biri olup sahâbenin hayatı¬ 
na dair eser yazanların en önemli kay¬ 
nağıdır. Eserdeki hadislerin pek çoğu¬ 
nun bulunabildiği yegâne kaynak ise Ta- 
berânî’nin el-Mu c cemü'l-kebîr’\6\r. el- 
Âhâd ve'l-meşânî’ nin dikkat çeken yan¬ 
larından biri de İbn Ebû Âsım’ın burada 
bazı hadisleri Zâhirî fıkıh anlayışına delil 
olarak göstermesi ve bu yönde kendi dü¬ 
şüncelerini ortaya koymasıdır. Müellif ara¬ 
larında teâruz bulunan hadislere özellikle 
işaret etmekte, bu arada hadisler ara¬ 
sındaki nâsih-mensuh ilişkisine dikkat 
çekmektedir. İbn Ebû Âsim, râvileri cerh 
ve ta’dîl açısından değerlendirdiği gibi ba¬ 
zan diğer münekkitlerin görüşlerine de 
yer vermektedir. Senedlerde geçen müb- 
hem isim ve künyeleri açıkladığı kitabında 
mütâbaat ve şevâhide temas eden mü¬ 
ellif, tedlîs yapanların rivayetleri konu¬ 
sunda uyarılarda bulunmuş ve senedler¬ 
de görülen inkıtâlara dikkat çekmiştir. 
Eser, Köprülü Kütüphanesi’ndeki(nr. 235) 
tek yazma nüshası esas alınarak Bâsim 
Faysal Ahmed el-Cevâbire tarafından ya¬ 
yımlanmıştır (I-VI, Riyad 1411/1991). 3. el- 
M üzekkir ve't-tezkîr ve'z-ziki. Kıssact- 
lara dair olan kitabın mukaddimesinde 
Allah'ı zikretmenin sevabı, zikir halkala¬ 
rının fazileti, buralarda bulunmanın mü¬ 
kâfatı kısaca belirtildikten sonra vaaz ve 
nasihate kimlerin ehil olduğu, bu kişiler¬ 
de hangi niteliklerin bulunması gerekti¬ 
ği, kıssa ve hikâyelerle hadisleri birleştir¬ 
menin dindeki yeri gibi konular ele alın¬ 
maktadır. Eser bazı müelliflere göre bu 
türün ilk örneğidir. İşlediği konuları sün¬ 
net ve hadislerden delil getirerek açıkla¬ 
yan İbn Ebû Âsım’a göre vaaz ve nasihat¬ 
lerde sadece sahih sünnete başvurulma¬ 
lıdır. Eser Amr b. Abdülmün'im (Tanta 
1412/1992) ve Ebû Yâsir Hâlid b. Kâsım 
er-Redâdî (Riyad 1413/1993) tarafından 
neşredilmiştir. 4. Kitâbü'ş-Şalât'ale'n- 
nebî. Resûl-i Ekrem’e salât ve selâm ge¬ 
tirmenin fazileti ve hükmü gibi konuların 


ele alındığı eseri Hamdî Abdülmecîd es- 
Selefî Bursa Hüseyin Çelebi Kütüphane¬ 
sindeki (nr. 1981) bilinen tek nüshasına 
dayanarak yayımlamıştır (Dımaşk 1415/ 
1995). S.el-Evâ’il. Müellifin50.000 hadis 
ihtiva ettiği belirtilen Miisned’inin bir 
parçası olup Dârü’l-kütübi'z-Zâhiriyye’de- 
ki yazma nüshası (Hadis, nr. 297/1) esas 
alınarak Abdullah el-Cübûrî (Beyrut 1405/ 
1985), Muhammed b. Nasır el-Acemî (Kü- 
veyt 1405), bu iki neşre dayanılarak Mu¬ 
hammed Saîd Besyûnîf Beyrut 1407/1987) 
ve Mahmûd Muhammed Mahmûd Haşan 
Nassâr (Beyrut 1411/1991) tarafından neş¬ 
redilmiştir. 6. ed-Diyât. Bilinen tek nüs¬ 
hası el-Hizânetüt-Teymûriyye’de (Hadis, 
nr. 206) bulunan eseri önce Muhammed 
Bedreddin Ebû Firâs en-Na‘sânî (Kahire 
1323/1905), daha sonra el-Vemdât fî tah- 
rîci ehâdîşi'd-Diyât adıyla Hâlid Reşîd 
el-Cemîlî (Bağdad 1403/ .983), Abdullah b. 
Muhammed el-Hâşidî (Kuveyt 1406/1986) 
ve Muhammed Saîd Besyûnî( Beyrut 1409/ 
1988) yayımlamıştır. 7. Zemmü'd-dün- 
yâ ve'z-zühd. Asıl adı Zikrü'd-dünyâ 
ve'z-zühdü fîhâ ve'ş-şamtü ve hıfzü'l- 
lisân ve'l-'uzle olan eserin bir bölümü 
Dârüî-kütübi’z-Zâhiriyye’deki nüshası (nr. 
4707) esas alınarak Abdülalî Abdülhamîd 
el-A‘zamî tarafından neşredilmiştir (Bey¬ 
rut 1405/1985; 1408/1988 |Hindistan)).8. 
Kitâbü'l-Cihâd. Bilinen tek nüshası Dâ- 
rü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’de bulunan eseri 
(Mecmua, nr. 1 5/6, 1, 74 a - 103 a ) Ebû Ab- 
durrahman el-Hamîd yayımlamıştır (1-11, 
Medine 1409/1989). 9. 'Avâli'l-ehâdîş 
ve'l-e'âlî ve fevâ’idü'l-harâ’id ve'l- 
le'âlî (Süleymaniye Ktp., Hamidiye, nr. 
1447, vr. 133 a - 148 b ). 

İbn Ebû Âsım’m kaynaklarda zikredilen 
diğer eserleri de şunlardır: Ahbâru eh¬ 
li'ş-Şâm, el-Bü yû c , Kitâbü'd-Du'â\ el- 
Edeb, Edebüi-hükemâel-Eşıibe, el- 
Efime, Evhâmüi-hadîş, el-Eymân ve'n- 
nüzûı, el-Ezan, el-Ferâ’iz ve'l-veşâyâ, 
Fezâ'iIü'I-enşâr, Fezffilü'l-KuHân, Fe- 
zâ’ilü Müdaviye, Fezâ’ilü'ş-şahâbe, el- 
Ğuıeba > , el-Hıdâb, Hıfzü'l-lisân, el¬ 
li iy el, Hilâl li’s-sünen, el-'İlm, el-İh- 
tiyâr, 'İleli! hadîsi’z-Zührî, İşbâtüi-ha- 
beı ve'l-muhbir, el-Kadû ’ vei-akdıye 
ve mâ kadâ bihi’n-nebî, el-Libûs, Ki- 
tâbüi-Yemerı, Me'âni'l-ahbâr, el-Me- 
nâsik, el-Meşûyih, Mevlidi!'n-nebî, el- 
Muhtaşar minei-Miisned, el-Miisne- 
düi-kebîr, er-Rahm, er-Re d c alâ Dâ- 
vûd ez-Zâhirî erbcfîne haber şûbiteten 
mimmâ nefâ Dâvûd sıhhatehâ, er-Rii- 


hûn, eş-Şabâh vei-mesâ 3 , eş-Şavm, et- 
Telsîr, et-Tevbe, et-Tıb vei-emrâz, el- 
Vuhdân. 
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® Raşİt Küçük 

İBN EBÛ ASRÛN 

(osr^ csf* OîÛ 

Ebû Sa’d Şerefüddîn Abdullah 
b. Muhammed b. Hibetillâh 
et-Temîmî el-Mevsılî 
(ö. 585/1189) 

Şafiî fakihi, kâdılkudât. 

L J 

22 Rebîülevvel 492’de (16 Şubat 1099) 
Musul’da doğdu. Ebü’l-Ganâim es-Süle- 
mî’den kıraat. Kadı Abdullah b. Kasım eş- 
Şehrezûrî’den fıkıh, İbn Hamîs el-Kâ‘bî 
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ve anne tarafından dedesi olan Ali b. Ah- 
med b. Tavk’tan hadis okudu. Daha son¬ 
ra Vâsıt’a giderek Kadı Ebû Ali el-Fâriki’- 
den Şâfiî fıkhı tahsil etti. Bağdat'ta Ebû 
Abdullah Hüseyin b. Muhammed el-Bâri', 
Ebü’l-Feth İbn Berhân el-Bağdâdî, Ebû 
Bekir el-Mezrakı, Abdullah b. Ali Sıbtu'l- 
Hayyât ve Da'vân b. Ali’nin kıraat; Ebü'l- 
Kâsım İbnü’l-Husayn, Ebü'l-Berekât İb- 
nü’l-Buhârî, İsmâil b. Ebû Sâlih el-Müez- 
zin gibi âlimlerin hadis; Es'ad el-Mihenî 
(el-Meyhenî), Ebü’l-Feth İbn Berhân'ın fıkıh 
ve fıkıh usulü derslerine devam etti. Vâ- 
sıt ve Bağdat’ta öğrenimini tamamladık¬ 
tan sonra Musul’a dönerek (523/1129) 
uzunca bir süre orada, daha sonra (542/ 
1147) Sincar’da Şafiî fıkhı okuttu ve fet¬ 
va verdi. 

S4S (1150) yılında Halep’e giden İbn 
Ebû Asrûn orada ders vermeye başladı. 
Halep Atabeği Nûreddin Mahmud Zen- 
gî’nin güven ve saygısını kazandı. Nû- 
reddinîe birlikte 549’da (1154) Dımaşk’a 
gitti, Gazzâliyye Medresesi ile diğer ba¬ 
zı medreselerde ve Emeviyye Camii’n- 
de ders okutmaya devam etti; bu ara¬ 
da vakıfların genel nezâretini de üstlen¬ 
di. 

İbn Ebû Asrûn 562’de (1167) Halep’e 
dönünce Nûreddin Zengî Halep, Dımaşk, 
Hama, Humus ve Ba’lebek’te yaptırdığı 
medreselerdeki öğretim işlerini ve bura¬ 
larda görev yapacak hocaların seçimini 
ona bıraktı. İbn Asrûn’a Düyük güven du¬ 
yan, çeşitli dinî ve idari konularda kendi¬ 
siyle istişarede bulunan Nûreddin Zengî 
hilâfet merkezine elçi olarak onu gönder¬ 
miş, Abbâsî halifesine Fâtımî Devleti'nin 
yıkılışıyla Mısır’ın Abbâsîler’e katılışını 
müjdeleme görevini ona vermişti. Aynı 
zamanda Nusaybin, Sincan Harran, Ha- 
bur ve Râbiye gibi birçok şehrin kadılık¬ 
larını da üstlenen İbn Ebû Asrûn böylece 
bölgede âdeta kâdılkudât olarak görev 
yapmış oluyordu. 

Nûreddin Zengî’nin ölümünden sonra 
570’te (1175) Dımaşk’a geri dönen İbn 
Ebû Asrûn, bu sırada bölgede baş göste¬ 
ren siyasî kargaşada ve iktidar mücade¬ 
lesinde Selâhaddîn-i Eyyûbî’yi destekle¬ 
di, Selâhaddin’in Şam bölgesinde hâki¬ 
miyet kurmasından sonra onun yakınları 
arasında yer alarak önce Mısır kadılığını, 
573’te (1177) Şam bölgesi kâdılkudâtlı- 
ğını üstlendi. 575’te (1179) gözlerini kay¬ 
bedince kadılık yapıp yapamayacağı ko¬ 
nusunda bir tartışma açıldıysa da muha¬ 


liflerine karşı başarılı oldu ve oğlu Ebû 
Hâmid Muhyiddin Muhammed’in niyabe¬ 
tiyle bu görevini ömrünün sonuna kadar 
sürdürdü. 11 Ramazan 585’te (23 Ekim 
1189) Dımaşk'ta vefat etti ve aynı yerde 
inşa ettirdiği Asrûniyye Medresesi’ne def¬ 
nedildi. 

Döneminde bölgenin önde gelen fakih- 
lerinden biri olarak saygı gören ve Şâfiî 
fıkhının imamı kabul edilen İbn Ebû As- 
rûn’un kadılık görevinin yanı sıra yoğun 
bir öğretim ve telif faaliyetiyle de meşgul 
olduğu; Hama, Humus, Baîebek, Dımaşk 
ve Halep gibi birçok ilim merkezinde onun 
için medrese inşa edildiği ve buralarda 
birçok öğrenci yetiştirdiği bilinmektedir. 
Bunlar arasında oğullan Ebüî-Meâlî Şe- 
hâbeddin Mutahhar, Ebû Hâmid Muhyid¬ 
din Muhammed ve Ebü'l-Berekât Nec- 
meddin Abdurrahman ile Cemâleddin 
İbnü’l-Harestânî, Ebüî-Bekâ İbn Yaîş, 
İbnüî-Cümeyzî, Fahreddin İbn Asâkir. 
Muvaffakuddin İbn Kudâme, Ebüî-Kâsım 
İbn Sasrâ, Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin vezir¬ 
lerinden Kâtib İmâdüddin ei-İsfahânî ve 
meşhur tarihçi İbnü’d-Dübeysî gibi önem¬ 
li isimler vardır. 

Eserleri. İbn Ebû Asrûn’un birçok eser 
telif ettiği zikredilmekle birlikte bunlar¬ 
dan sadece ikisi günümüze ulaşmıştır. Şi¬ 
irlerinden bazı parçalar kaynaklarda yer 
almaktadır. 1. Şah'etü'l-mezheb fî Ni- 
hâyeti'l-matlab. İmâmüî-Haremeyn el- 
Cüveynî’nin Şâfıî fıkhına dair Nihâyetü'l- 
matlab fî dirayeti'1-mezheb adlı eseri¬ 
nin muhtasarı olup müellif hattıyia bazı 
bölümleri Bankipûr’daki (Patna) Hudâbahş 
Kütüphanesi’nde (Oriental Public Library) 
(Brockelmann, 1, 971 ), dört ciltlik bir nüs¬ 
hası da Kütahya Vahîd Paşa İl Halk Kütüp¬ 
hanesi’nde (nr. 1247) bulunmaktadır. 2. 
el-İrıtişâr. Şâfiî mezhebinin görüşlerini 
savunmak üzere yazdığı eserin çeşitli yaz¬ 
ma nüshaları bulunmaktadır (Süieyma- 
niye Ktp., Fâtih, nr. 1491; Köprülü Ktp.. nr. 
244; TSMK, 111. Ahmed, nr. 1102; Dârüî-kü- 
tübiî-Mısriyye'de de bir mikrofilmi mev¬ 
cuttur, bk. Fuâd Seyyid, 1, 287-288). Müel¬ 
lifin kaynaklarda ayrıca el-Mürşid, ez- 
Zerfa fî ma'rit e ti ’ş-şerî'a, et-Teysîr ti'i- 
hilâf, Me’hazü’n-rıazar, el-Muhtaşar 
fi'l-ferâ'iz, Fevâ’idü'l-Mühezzeb, et- 
Tenbîh fî ma'rifeti'l-ahkâm, el-Muvâ- 
fık ve'l-muhâlif, Risâle fî nefyi kaza’i'l- 
a'mâ ve cevâzihî ve yarım kaldığı kay¬ 
dedilen el-İrşâd fî nuşreti'l-mezheb ad¬ 
lı eserleri kaydedilmektedir. 
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ü SÂMÎ es-Sakkâr 

İBN EBÛ AVN 

(ıjri) 

Ebû İshâk İbrahim 
b. Muhammed b. Ahmed 
b. Ebî Avn el-Bağdâdî 
(ö. 322/934) 

Müihid olduğu iddiasıyla 
idam edilen edip ve kâtip. 

L J 

Muhtemelen Abbâsî Halifesi Mu’tez- 
Billâh döneminde (866-869) Bağdat’ın gü¬ 
neybatısında tarihî bir şehir olan Enbâr’- 
da dünyaya geldi. Ebû İmrân ve Ebû Amr 
künyeleriyle de anılır. Dedeleri Ebû Avn 
Ahmed ile Ebü’n-Necm Hilâl tanınmış bi¬ 
rer şair ve kâtipti. Emîr Muhammed b. 
Abdullah b. Tâhir’in hizmetinde mâbeyin- 
ciliğe, Mu’tezz’in halifeliği döneminde Vâ- 
sıt valiliğine tayin edilen babası Muham¬ 
med ile amcaları Sâlih ve Mâcid de başa¬ 
rılı şairlerden sayılmaktadır. 

İbn Ebû Avn aile geleneğine bağlı kala¬ 
rak kâtiplik mesleğini seçti. Ayrıca bir sü¬ 
re güvenlik teşkilâtında âmirlik, orduda 
kumandanlık görevlerinde bulundu. Te- 
nâsüh akidesini savunan Ebû Ca’fer Mu¬ 
hammed b. Ali eş-Şeimegânî’nin yakın 
dostu ve kurduğu mezhebin aşırı bir ta¬ 
raftarı olan İbn Ebû Avn, bu mezhep ya¬ 
yılmaya başlayınca Halife Râdî-Billâhîn 
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emri üzerine Şelmegânî ile birlikte tutuk¬ 
landı. Sorgulanması sırasında hakkında 
ileri sürülen iddiaları reddetti. Ancak Şel- 
megânî’ye hakaret etmesi ve onu tokat¬ 
laması istenince buna râzı olmadı ve her 
şeyini üstadına borçlu olduğunu söyledi. 
Bunun üzerine Şelmegânî ile birlikte Bağ¬ 
dat’ta idam edildi (1 Zilkade 322/13 Ekim 
934). Başları bir meydanda asılarak teşhir 
edildi, cesetleri yakılıp külleri Fırat neh¬ 
rine atıldı. Eserlerinin hiçbirinde ilhâd ve 
tenâsühe dair fikirlerin yer almadığından 
hareketle onun bir siyasî entrika sonucu 
idam edilmiş olabileceği ileri sürülmüştür 
(El 2 |İng.], 111, 683). 

Abbâsî devlet teşkilâtında görev yapan 
her kâtip gibi dil, edebiyat, felsefe, coğ¬ 
rafya, tarih, İran ve Hint irfanı ile eski Yu¬ 
nan felsefesi gibi alanlarla yakından ilgi¬ 
lenen, dolayısıyla İslâm kültürü yanında 
önceki kültürlere de vâkıf olan İbn Ebû 
Avn’ın günümüze ulaşan eserlerinden çok 
iyi yetişmiş geniş kültüre sahip bir âlim 
ve edip olduğu anlaşılmaktadır. İbnü’n- 
Nedîm onu cesur fakat aklı kıt bir kimse 
olarak niteler. Ancak kâtiplik gibi geniş 
bilgi ve kültür gerektiren bir meslek sa¬ 
hibi olması ve önemli eserler kaleme al¬ 
ması bu nitelemenin doğru olmadığını 
ispatlamaktadır. 

Eserleri. el-Kâtibü'l-Bağdâdî unvanıyla 
tanınan İbn Ebû Avn’ın günümüze ulaşan 
başlıca eserleri şunlardır: 1. Kitâbü't- 
Teşbîhât. İbn Ebû Avn’ın Arap şiirinden 
seçtiği teşbih örneklerini ihtiva etmekte¬ 
dir. Müellif eserin mukaddimesinde daha 
önceki ediplerin de şiir derlediklerini, an¬ 
cak bunları herhangi bir tasnife tâbi tut¬ 
madıklarını belirttikten sonra şiirin me¬ 
sel. istiare ve teşbih olmak üzere üç te¬ 
mel sanatı bulunduğunu, bunların en güç 
ve en önemlisinin derin bir düşünce, ince 
bir duygu ve engin bir seçme zevki gerek¬ 
tiren teşbih sanatı olduğunu söyler. Kur- 
’an’daki teşbihlerden hareketle çeşitli ör¬ 
neklere işaret ettikten sonra başlıca teş¬ 
bih edatları hakkında bilgi verir. İbn Ebû 
Avn, Abbâsîler dönemine kadar tanınmış 
şairlerin kullandığı yaygın ve nâdir teşbih¬ 
lerin başlıcalarını ihtiva eden eserini mu¬ 
kaddime dahil doksan iki bölüme ayıra¬ 
rak konularına göre tertip etmiş, ayrıca 
“Letâif” başlığı altında İbnü’l-Mukaffâ’ın 
Kelîle ve Dimne'sl başta olmak üzere 
çeşitli eserlerden seçtiği mensur teşbih 
örneklerine de yer vermiştir. İbn Ebû Avn, 
eserin mukaddimesinde mesel ve istiare¬ 
lere dair de müstakil eserler yazacağını 
söylemektedir. Arap edebiyatında edebî 


tenkidin gelişme sürecinin tesbiti ve İb- 
nü’l-Mu’tezz’in (ö. 296/909) Kitâbü’l-Be- 
df\ ile Ebû Hilâl el-Askerî'nin (ö. 400/1009- 
1 O dan sonra) Dîvânü’l-me'ânV si arasın¬ 
daki dönemin anlaşılabilmesi için İbn Ebû 
Avn’ın bu eserde ortaya koyduğu görüş¬ 
lerin iyi tahlil edilmesi gerekir. Gustave 
Edmund von Grunebaum, İbn Ebû Avn’ın 
kullandığı teşbihle ilgili terimlerin ve teş¬ 
bihi tasnif gayretlerinin o günkü eserlerde 
bir benzeri bulunmadığını söyler ( Dirasât 
fı’l-edebi’KArabİ, s. 121). Kitûbü't-Teşbî- 
hût, Muhammed Abdülmuîd Han tarafın¬ 
dan İngilizce geniş bir incelemeyle birlikte 
neşredilmiştir (London 1950). 2. Kitûbü’l- 
Ecvibeti'l-müskite. Yunan ve İran bilge¬ 
leriyle zâhid ve mutasavvıfların, bedevî 
Araplar’m, kadınların, zarif ve nüktedan 
kimselerin çeşitli konularda kendilerine 
sorulan sorulara veya muhatap oldukları 
sözlere verdikleri esprili pratik cevapları 
ihtiva eder. İbn Ebû Avn bu cevaplan Yu¬ 
nanca, Farsça ve Sanskritçe’den Arapça'¬ 
ya tercüme edilen kitaplarla din, dil, ne- 
vâdir ve edebiyata dair Arapça eserlerden 
derlemiştir. Günümüze ulaşmayan bu ki¬ 
tapları kısmen de olsa tanıtan, geniş bir 
kültür ve bilgi birikiminin eseri olan KM- 
bü'l-Ecvibeti'l-müskite Müberred, Sûlî, 
Ebû Ali el-Kâiî ve Ebü’l-Ferec el-İsfahânî 
gibi müelliflere de örnek teşkil etmiştir. 
Nevâdir konusunda eser yazanlar da bu 
kitaptan faydalanmışlardır. Meselâ Ebû 
Ali et-Tenûhî, el-Müstecâd min fa c alâ- 
ti'l-ecvâd' inin sonundaki ilâvelerin çoğu¬ 
nu Kitâbü'l-Ecvibeti'l-müskite'öen al¬ 
mış, Husrî el-Kayrevânî Cem'u’l-cevâhir 
fi'l-mülah ve'n-nevâdir, Mâverdî Ede- 
bü'd-dünyâ ve'd-dîn, Ebü’l-Abbas el- 
Cürcânî el-Müntehab min kinâyâti'l- 
üdebâ 5 ve işârâti'l-büleğâ *, İbnü’l-Cev- 
zî el-Ezkiyâ* ve Ahbârü’z-zırâf ve’l- 
mütemâcinin, Nüveyrî Nihâyetü’l-ereb 
ve Şehâbeddin el-İbşîhî Müstetraf fî 
külli fenninmüstezrafında el-Ecvi- 
be’ den yaptıkları nakil ve seçmelere ge¬ 
niş yer vermişlerdir. Lübbü’l-âdûb ( el- 
bâb veya lübâb) fî (reddi) cevûbâti (ce¬ 
vâbı) zevi'l-elbûb adlı eser muhtemelen 
bu kitabın diğer bir adıdır. Dönemin sos¬ 
yal hayatını yansıtan orijinal bilgiler ihti¬ 
va etmesi açısından da önemli olan eser 
Muhammed Abdülkâdir Ahmed tarafın¬ 
dan müellifin hayatı, İlmî şahsiyeti, eser¬ 
leri hakkında bir mukaddime ile isim, ka¬ 
bile ve yer indeksleri ilâve edilerek yayım¬ 
lanmıştır (Kahire 1983,1985). Eseri ayrıca 
May A. Yousef, Berlin’deki Preubischer 
Kulturbesitz’te bulunan nüshaya daya¬ 


narak müellif ve eser hakkında bir incele¬ 
meyle birlikte yayımlamıştır (Berlin 1988). 
İbn Ebû Avn’m kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer eserleri şunlardır: Kitâbü Beyti mâ- 
li's-sürûr, Kitâbü'd-Devâvîn, Kitâbü'n- 
Nevûhî ve'l-büldân, Kitâbü' r-ResüH, 
et-Teşbîhûtü '1-meşnkıyye. 
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lal) Mustafa Kiliç 

İBN EBÛ BEKRE 

(ö/j &t) 

Ebû Hatim Ubeydullâh b. Ebî Bekre 
Nüfey’ b. Mesrûh es-Sekafî 
(ö. 79/698) 

Emevîler’in Basra kadısı 
ve Sicistan valisi, tâbiî. 

14 (635) yılında Basra’da doğdu. Ba¬ 
bası ashaptan Ebû Bekre, annesi Benî 
İcl kabilesinden Hâle bint Galîz’dir. Dede¬ 
si Mesrûh Habeş asıllı bir köle idi. Sonra¬ 
ları onun ünlü hekim Hâris b. Kelede’nin 
oğlu olduğu söylenmeye başlanmışsa da 
bu doğru değildir ve oğlu Ebû Bekre’nin 
İslâm'a girdikten sonra Hâris b. Kelede’- 
ye nisbetle anılmayı reddetmesi de bunu 
göstermektedir. Mesrûh’un Hâris b. Ke- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


425 



İBN EBÛ BEKRE 


lede’ye nisbet edilmesi onun kölesi olma¬ 
sı sebebiyledir (bk. ebû BEKRE). Basra’¬ 
nın kuruluşu sırasında kabilesiyle beraber 
gelip şehre yerleşen İbn Ebû Bekre’nin 
ailesi burada oluşan zengin çiftlik sahip¬ 
leri zümresi içinde yer almıştır. İbn Ebû 
Bekre’nin Basra’da 10.000 dinar harca¬ 
yarak yaptırdığı ev Abbâsî Halifesi Meh¬ 
di-Billâh devrine kadar ayakta kalmış, bu 
dönemde câmi-i kebîri genişletmek için 
istimlâk edilerek yıkılmıştır (Belâzürî, Fü- 
tûh, s. 503). İbn Ebû Bekre’nin Muâviye 
b. Ebû Süfyân tarafından Basra kadılığı¬ 
na tayin edildiği dikkate alınırsa iyi bir 
tahsil gördüğü veya babasının anne bir 
kardeşi olan amcası Ziyâd b. Ebîh’in bu 
tayinde etkili olduğu söylenebilir. Onun 
tahsili konusunda bilinen tek husus kıra¬ 
at dersi aldığı, fakat Kur’ân-ı Kerîm'i ma¬ 
kamla okuma hevesinden dolayı “lahn”a 
düştüğüdür. 

Ziyâd b. Ebîh İrak valisi olunca İbn Ebû 
Bekre’yi Fars'a gönderip oradaki âteşke- 
deleri ele geçirmesini istedi; o da birkaç 
ay içerisinde bu görevi başarıyla yerine 
getirdi. Daha sonra SO (670) yılında Mu¬ 
âviye tarafından Basra kadılığına tayin 
edildi ve onun yakın adamları arasında 
yer aldı. Ertesi yıl Rebî’ b. Ziyâd el-Hâri- 
sî’yi azleden Ziyâd b. Ebîh’in emriyle 
Sîstan (Sicistan) valiliğine getirildi ve Zi- 
yâd'm ölümüne kadar iki yıl bu görevini 
sürdürdü. Valiliği sırasında Sîstan’da- 
ki Zerdüştîler’e karşı sert tedbirler aldı; 
Arap kaynaklarının Rutbîl veya Zunbîl 
şeklinde kaydettikleri Türk hükümdarının 
topraklarına (Kâbilistan, Zâbulistan) akınlar 
düzenledi. Bunun üzerine Rutbîl elçi gön¬ 
derip 1.200.000 dirhem ödeme taahhü¬ 
düyle barış istedi. İbn Ebû Bekre bu tek¬ 
lifi 200.000 dirhemini bağışlamak sure¬ 
tiyle kabul etti ve durumu Ziyâd b. Ebîh’e 
bildirdi; Ziyâd da antlaşmayı onayladı 
(a.g.e., s. 576-577). 

İbn Ebû Bekre, Halife Abdülmelik b. 
Mervân tarafından Abdullah b. Zübeyr’in 
kardeşi ve Basra Valisi Mus’ab b. Zübeyr’in 
üzerine gönderilen Hâlid b. Abdullah b. 
Hâlid b. Esîd’in idaresindeki orduda birlik 
kumandanı olarak görev aldı. Basra yakın¬ 
larındaki Cufra’da (Cufratü Nâfi‘) günlerce 
devam eden savaş Hâlid’in yenilgisiyle so¬ 
nuçlandı (71/690) ve o günden sonra bu¬ 
rası Cufratü Hâlid, mağlûp Emevî kuvvet¬ 
leri Cufriyye, Hâlid ile diğer kumandanlar 
İbn Ebû Bekre, Humrân b. Ebân ve Mu- 
gire b. Mühelleb de Cufrî lakabıyla anıldı¬ 
lar (Taberî, VI, 152-153). İbn Ebû Bekre, 
aynı yıl Mus’ab b. Zübeyrile yapılan ve 


onun ölümüyle sonuçlanan savaşta da 
önemli rol oynadı ve arkasından Basra 
valiliğine getirilen Hâlid b. Abdullah b. 

Hâlid b. Esîd’e vekâleten bir süre Basra’¬ 
yı idare etmekle görevlendirildi. 

78 (697) yılında İbn Ebû Bekre’yi Sîs¬ 
tan valiliğine tayin eden Irak genel va¬ 
lisi Haccâc b. Yûsuf es-Sekafî, ona son za¬ 
manlarda taahhüdünü yerine getirme¬ 
yen Türk Hükümdarı Rutbîl’i yakalayıp 
öldürmesini, ülkesini tahrip etmesini ve 
ailesini de esir almasını emretti. Hemen 
harekete geçen İbn Ebû Bekre pek çok 
ganimet aldıktan sonra geri çekilen Rut- 
bîl’i takip ederek ülkenin içlerine kadar 
ilerledi ve böylece Türkler'in arkadan çe¬ 
virme oyununa geldi; bir anda ordusuy¬ 
la birlikte tamamen yok olma tehlikesiy¬ 
le karşı karşıya kaldı. Ancak pek çok as¬ 
kerini kaybettikten sonra 500.000 veya 
700.000 dirhem ödemek ve üç oğlu ile 
bazı kumandanlarını rehin bırakmak su¬ 
retiyle canını ve askerlerinin geri kalanı¬ 
nı kurtarabildi (79/698). O tarihten sonra 
verdiği ağır kayıplar sebebiyle bu ordu¬ 
dan “ceyşü’l-fenâ" diye bahsedilmiştir. Bu 
yenilgiye çok üzülen ve endişeye kapılan 
Haccâc b. Yûsuf, Halife Abdülmelik b. 
Mervân’a bir mektup yazarak Türkler’in 
kendilerini devamlı tehdit eden bir tehli¬ 
ke olduğunu ve bu tehlikenin daha fazla 
büyümeden bir an önce bastırılması ge¬ 
rektiğini bildirip ondan Sîstan’a kuvvetli 
bir ordu göndermesini istedi. Kaynaklar, 

80 (699) yılında mevcudu 40.000’i aşkın 
bir ordunun Abdurrahman b. Muham- 
med b. Eş’as kumandasında Türkler’i 
yendiğini bildirmektedir. 

Halife Abdülmelik b. Mervân, savaş 
meydanlarındaki kahramanlık ve cesare¬ 
tiyle tanınan İbn Ebû Bekre’den Habeş 
asıllı olması sebebiyle “el-edgam seyyidü 
ehli’l-Meşrık” (Şarklılarîn efendisi siyahî) di¬ 
ye söz ederdi. Kaynaklarda, İbn Ebû Bek¬ 
re’nin komşusu saydığı 160 aileye devam- ı_ 
lı yardımda bulunduğu ve her bayram 100 
köle âzat ettiği bildirilmekte, cömertliğin¬ 
den dolayı kendisine “ecvedü’I-Arab’’ de¬ 
nildiği, hatta bu hususta ünlü Hâtim et- 
Tâî’yi dahi geçtiğini ihsas için Ebû Hâtim 
künyesiyle anıldığı belirtilmektedir. 79 
(698) yılında Türkler’in karşısında uğ¬ 
radığı ağır mağlûbiyetin üzüntüsünden 
veya kulağındaki bir rahatsızlıktan dola¬ 
yı Büst’te vefat etmiştir; 80 (699) yılın¬ 
da ölmüş olması da muhtemeldir. Hasta¬ 
lığı sırasında oğlu Ebû Berdea’yı yerine 
vekil bıraktığı, Basralı şair İbn Müferriğ 
ei-Himyerî’yi Sîstan’a çağırarak kendisi¬ 


ni öven kasideler yazdırdığı, babası Ebû 
Bekre, Hz. Ali, İbn Şîrîn, Saîd b. Cümhân 
ve başkalarından hadis rivayet ettiği be¬ 
lirtilmektedir. 
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be, e/-Ma‘âri/'(Ukkâşe), s. 533; Belâzürî, Ensâb, 
I, 494-505; a.mlf., Futûh (Fayda), s. 503, 509, 
524-527, 576-577, 579-580; Taberî, Târih 
(Ebüî-Fazl), V, 332; VI, 152-154, 165, 320-323; 
İbn Hazm, Cemhere, s. 351; İbn Hayyân, Taba- 
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Abdülhak Hüseyin el-Belûşî), Beyrut 1407/1987, 

I, 339-340; Yâkût, Mu‘cemü’l-büldân (CUndî), 

II, 171; İbnül-Esîr, el-Kâmil{trc. M. Beşir Eryar- 

soy), İstanbul 1986, IV, 278-279, 403-410; Ze- 
hebî, A c lâmü’n-nübelâ‘, IV, 138; İbn Kesîr, el- 
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Ankara 1963, s. 57; Clifford Edmund Bosvvorth, 
“Ubaidallâh b. Abi Bakra and the Army of 
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İM Nadir Özkuyumcu 

İBN EBÛ BELTEA 

(bk. HÂTIB b. EBÛ BELTEA). 

L J 

İBN EBÛ BİŞR n 

(bk. EŞ’ARİ, Ebü’l-Hasan). 

L J 

İBN EBÛ CEMRE, 

Abdullah b. Sa‘d 

(lAfcJ ^ 4İ}I l Öj*»- jjjl ) 

Ebû Muhammed Abdullah b. Sa‘d 
b. Ebî Cemre el-Ezdî 
(ö. 699/1300 [?]) 

Şatûh-i Buhâri muhtasarı 
ve bu muhtasara 
yazdığı şerhle tanınan 
Endülüslü âlim. 

J 

Hayatı hakkında yeterli bilgi yoktur. 
Mâlikî mezhebine mensup bir tarihçi, mü- 
fessir, kıraat âlimi ve muhaddis olduğu 
kaydedilmekte, doğru bildiğini açıkça söy¬ 
lemekten çekinmemesiyle tanınmaktadır. 
Kendisine bazı kerâmetler isnat edilmiş¬ 
tir. Vefat tarihi çeşitli kaynaklarda 525 
(1131), 675 (1276) ve 695 (1296) olarak 
zikredilmişse de genel kanaat 699’da 
(1300) Kahire’de öldüğü şeklindedir. 

Eserleri. 1. Cem c u rt-nihâye * iî bed’i'l- 
hayri ve'l-ğâ ye (Muhtaşaru İbn Ebî Cem¬ 
re). Müellif, Şahîh-i Buhârî' den kolayca 


426 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 



İBN EBÛ CUM'A 


ezberlenebilecek 300 hadisin senedleri- 
ni hazfetmek suretiyle meydana getirdi¬ 
ği bu eserini Behcetü'n-rıüiûs ve tehal- 
lîhâ bi-mcfrifeti mâ lehâ ve mâ *ale y- 
hâ adıyla şerhetmiş olup eser ve şerhi 
İskenderiye (1864), Kahire (1286, taşbaskı 
1302, 1321, 1327, 1349) ve Bulak’ta (1314) 
basılmış; daha sonra İsmâil es-Sâvî, Ab- 
dülkâdir et-Tûnisî ve Abdüssamed el-Hü- 
seynî tarafından dört cilt halinde yine Ka- 
hire'de(1348,1355) yayımlanmıştır. Uchû- 
rî ve diğer bazı âlimler eser üzerine şerh 
yazmışlardır. 2. el-Merâ’i'l-hisân. İbn 
Ebû Cemre, Behcetü'rı-niifûs'u yazdığı 
dönemde rüyasında sık sık Resûl-i Ek¬ 
rem'i gördüğünü ve eser üzerinde görüş¬ 
tüğünü, rüyalarından yetmişini bu ese¬ 
rinde bir araya getirdiğini söylemektedir. 
Eser, Behcetü'n-nüfûs’un çeşitli baskı¬ 
larının sonunda yayımlanmıştır (Kahire 
1355, Beyrut 1972,1979). 3. Şerhu hadîsi 
‘Ubâde b. eş-Şâmit. Biatla ilgili bir risâle 
olup Cemhı'n-nihâye’de bulunan bir ha¬ 
disin (Buhârî, “îmân", 10) müstakil şer¬ 
hinden ibarettir. 

İbn Ebû Cemre Cem'u'n-nihâye’de bu¬ 
lunan ifk ve isrâ hadislerini de şerhetmiş, 
İbnü’l-Kıftî’nin Tânhu'l-hükemâ\m Ki- 
tâb fî tabakâti'l-hükemâ 3 adıyla ihtisar 
etmiştir. Onun ayrıca bir tefsir yazdığı 
kaydedilmektedir (Keşfü’z-zunûn, I, 436; 
II, 1097). 
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İS Ali Yardim 


İBN EBÛ CEMRE, Ebû Bekir 

Ebû Bekr Muhammed b. Ahmed 
b. Abdilmelik el-Mürsî e!-Endelüsî 
(ö. 599/1202) 


L 


Mâliki fakihi, kadı. 


J 


5 Rebîülâhir 518’de (22 Mayıs 1124) 
Mürsiye'de (Murcia) doğdu. İslâm ilimleri¬ 
ne dair ilk tahsilini Ebû Amr ed-Dânî’nin 
icazet verdiği son öğrencilerinden biri olan 
(Zehebî, Mafrifetü’l-kurra 1 , III, 1116) ba¬ 
basından yaptı; ondan İmam Mâlik'in el- 
Muvattahm ve görüşlerinin derlendiği el- 
Müdevvene ile Dânî’nin kırâat-i seb'a 
konusundaki et-Teysîr adlı eserini okudu. 


İbn Ebû 
Cemre'nin 
Cerrfu’n- 
nihâye adlı 
eserine 
Uchûrî 
tarafından 
yapılan şerhin 
ilk iki sayfası 
(Millet Ktp., 
FeyzuUah 
Efendi, 
nr. 352) 
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Kadı Ebü’l-Kâsım Muhammed b. Hişâm, 
Ebû Muhammed er-Ruşâtî, İbn Atıyye el- 
Endelüsî, Ebû Muhammed b. Ebû Ca'fer 
el-Huşenî, dönemin devlet başkanı olan 
Ebû Bahr Süfyân b. Âs, Ebü’l-Velîd İbn 
Rüşd el-Hafîd, Ebü'l-Hasan Şüreyh b. 
Muhammed, Ebü’l-Fazl İbn İyâz, Ebû Ab¬ 
dullah el-Mâzerî, Ebû Tâhir es-Silefî gibi 
âlimlerden hadis, fıkıh, kıraat ve tefsir 
dersleri aldı. İbnü’l-Ebbâr onun icâzet al¬ 
dığı yirmiden fazla âlimin ismini zikreder. 
Kısa zamanda kendini yetiştiren İbn Ebû 
Cemre, 9 Zilhicce 539 (2 Haziran 1145) ta¬ 
rihinde Emîr İbn Ebû Ca'fer tarafından 
babasının yerine Şûra Meclisi üyeliğine 
tayin edildi. Hayatı konusunda temel kay¬ 
nak niteliğindeki İbnü’I-Ebbâr’ın et-Tek- 
mile’sinde bu tayin kararının metni mev¬ 
cuttur (1, 277). Buna göre halife, fetva ve¬ 
ya kazâ hususunda herhangi bir mesele 
görüşülürken bilgisi, ciddiyeti ve fazileti 
sebebiyle İbn Ebû Cemre’nin görüşüne de 
başvurulmasını istemektedir. Daha son¬ 
ra gelen Emîr Muhammed b. Sa'd da onu 
bu görevde bıraktı. Bunun dışında Mür- 
siye, Belensiye (Valencia), Şâtıbe (Jativa) ve 
Ûryûle'de de (Drihueia) kadılık yapan İbn 
Ebû Cemre birçok talebe yetiştirdi. Bun¬ 
lardan Ebû Muhammed İbn Havtullah 
İmam Mâlik’in eJ-Muvaîfo’ını, Muhyid- 
din İbnü’l-Arabî de et-Teysîfi kendisin¬ 
den okudu. Ebû Ömer İbn Ât, Ebû Ali İbn 
Zülâl, Ebû Bekir İbn Vaddâh, Ebü’l-Ab- 
bas el-Azefî ve Ebû Bekir İbn Muhriz gibi 
âlimler de öğrencileri arasında sayılır. İbn 
Ebû Cemre, Mürsiye kadılığı görevinde 
iken 30 Muharrem 599 (19 Ekim 1202) ta¬ 
rihinde vefat etti. 

Kaynaklarda re’y fıkhını ve Mâliki mez¬ 
hebini iyi bildiği, bu mezhebin yayılması 


için büyük çaba sarfettiği, hadislerin se- 
nedlerine vâkıf olduğu, fasih bir lehçeye 
sahip bulunduğu, adaleti ve cömertliğiy¬ 
le tanındığı belirtilen İbn Ebû Cemre, ri¬ 
vayetlerinde zaman zaman çelişki (ıztırâb) 
bulunduğu ileri sürülerek tenkit edilmiş¬ 
se de İbnü'l-Ebbâr bu eleştirileri haklı bul¬ 
maz. 

İbn Ebû Cemre'nin kaynaklarda zikre¬ 
dilen eserleri şunlardır: Netû’icü'l-efkâr 
(ebkâr) ve menâhicü'n-nazzâr fîme c â- 
ni'l-âşâr (bu eseri, 580 11184) yılından 
sonra halifenin Mâlikî mezhebi mensupla¬ 
rına |Zehebî, A‘lâmü'n-nübelâ\ XXI, 399] 
veya ehl-i re'ye (İbnü'l-Ebbâr, I, 278] kar¬ 
şı cephe alıp el-MCıdevvene ve diğer kitap¬ 
ların yakılmasını emretmesi üzerine ka¬ 
leme aldığı rivayet edilir); İklîdü'l-iklîd 
(taklîd) el-mü’eddî ile’n-nazari's-se- 
dîd; el-Bernâmecü'l-muktedab min 
Kitâbi'1-Flâm bi'l-‘ulemâ > i'l-a‘lâm min 
Benî Ebî Cemre; el-İnbâ 1 bi-enbâ’i Be¬ 
nî Hattâb. 
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LSJ Saffet Köse 

İBN EBÛ CUM A 1 

(bk. KÜSEYYİR). 
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İBN EBÛ CUMHÛR 


İBN EBÛ CUMHÛR 

(O*') 

Şemsüddîn Muhammed 
b. Alî b. İbrahim b. Ebî Cumhûr 
el-Ahsâî el-Hecerî 
(ö. 904/1499 [?]) 

Şiî kelâm âlimi. 

837 (1433-34) yılında Ahsâ’da doğdu. 
İslâmî ilimlerle meşgul olan Şiî bir aileye 
mensuptur. İlk tahsilini babasından gör¬ 
dükten sonra Necef'e gitti. Haşan b. Ab- 
dülkerîm el-Fettâl’in ve daha başka Şiî 
âlimlerinin derslerine katıldı (hocaları için 
bk. Meclisî, CV, 7-13). 877'de (1473) hacca 
giderken Suriye'deki önemli Şiî merkez¬ 
lerinden biri olan Kerek’te Ali b. Hilâl el- 
Cezâirî'den Şîa’ya ait rivayetler dinledi. 
Hacdan dönünce bir süre Ahsâ’da bulun¬ 
du. İmamların kabirlerini ziyaret etmek 
amacıyla Bağdat ve Meşhed’e gitti. Meş- 
hed'de evinde misafir kaldığı Muhammed 
b. Muhsin er-Rızâvî’ye ithafenKeş/ü'î- 
berâhîn adlı eserini yazdı ve Gavâli'l- 
le’ölî adlı eserini rivayet etmesi için ken¬ 
disine icâzet verdi (a.g.e., CV, 3-6). Meş- 
hed’de Herat’tan gelen Sünnî âlimi Fâzıl 
el-Herevî ile imamet konusunda münaza¬ 
ralar yaptı. Necef ve Ahsâ’da yirmi yıl sü¬ 
reyle öğrenci yetiştirmekle meşgul ol¬ 
duktan sonra tekrar Meşhed’i ziyaret etti 
(888/1483), ardından Ahsâ’ya döndü. İkin¬ 
ci hac seferi dönüşünde bir yıl Necefte 
kaldı; burada hem öğrenci okuttu hem de 
eser telif etti (894-895/1489-1490). Meş¬ 
hed’i üçüncü defa ziyaretinin ardından 
Esterâbâd’a gidip yörenin emîrine itha- 
fen Dürerü'l-le’ûli'l-'imâdiyye adlı bir 
eser yazdı. Son olarak buradan Medine’ye 
geçti ve 25 Zilkade 904 (4 Temmuz 1499) 
tarihinde İbnü’l-Mutahhar el-Hillî’nin el- 
Bûbü ’l-hâdî c aşer adlı eserine bir şerh 
yazdı. İbn Ebû Cumhûr’un aynı tarihte ve¬ 
fat ettiği tahmin edilmektedir. 

İbn Ebû Cumhûr’un kelâm, İslâm felse¬ 
fesi ve tasavvufu uzlaştırıp bir senteze 
varmaya çalışan eklektik bir anlayışa sa¬ 
hip olduğu kabul edilir. Kendisi, kelâm ve 
felsefenin yanı sıra birbirine muhalif gö¬ 
rüşleri savunan Mu’tezile ile Eş’ariyye’yi 
ortak noktalardan hareketle uzlaştırıcı ba¬ 
zı çözümler bulduğu kanaatindedir. İbn 
Ebû Cumhûr'un bu eklektik tutumu ke¬ 
lâm ilmini tanımlarken kullandığı ifade¬ 
de kendini göstermektedir. Ona göre ke¬ 
lâm ruhun gerçek bilgilerle beslenerek 
nura dönüşmesini, mânevî âlemle irtibat 
kurup Allah’ın huzuruna yaklaşmasını ve 


böylece ebedî saadeti kazanmasını sağla¬ 
yan bir ilimdir. Bunun gerçekleşebilmesi 
için kelâmî, felsefî ve tasavvufî bilgilere 
ihtiyaç bulunduğunu kabul etmekle bir¬ 
likte âlemin kıdemi örneğinde olduğu gi¬ 
bi daha çok İslâm filozoflarının, özellikle 
İbn Sînâ’nın etkisinde kalmıştır. İbn Ebû 
Cumhûr’un bazı görüşleri şöyledir; Ölen 
insanın ruhu dünyadaki davranışlarına 
göre farklı sonuçlarla karşılaşır. Kişi iyi 
ameller işlemişse ruhu cisimden arınmış 
olarak suretler âlemine gider ve haz du¬ 
yacağı bir ortama kavuşur. Eğer kötü dav¬ 
ranışlarda bulunmuşsa ruhu cezasını çek¬ 
mek üzere aşağı seviyedeki canlıların be¬ 
denine girer ve bu durum kıyamet kopun- 
caya kadar sürer. Bütün âlemler İlâhî isim, 
sıfat ve fiillerin tezahürüdür. Bütün nes¬ 
neler vücut bulmadan önce Allah’ın zâ¬ 
tında veya ilminde varlıktan yoksun ola¬ 
rak a‘yân-ı sâbite şeklinde bulunurlar. 
İnsanların hür iradeleriyle yaptıkları fiil¬ 
ler de dahil olmak üzere âlemde vuku bu¬ 
lan her şey İlâhî iradeye uygun olarak ger¬ 
çekleşir. Kişinin istediği her şeyi müsta¬ 
killen gerçekleştirememesi bunu göste¬ 
rir. Âlemin hem kozmik hem de sosyal dü¬ 
zeninde İlâhî lutuf esastır. Bu lutuf, Al¬ 
lah’ın beşer için gerekli olan peygamber 
ve velîleri göndermesi tarzında ortaya çı¬ 
kar. Peygamber ile imam arasında isim 
değişikliğinden başka bir fark yoktur. Bu 
sebeple Ali b. Ebû Tâlib bir peygamber 
gibi mâsumdur. Ali Âdem'den önce yara¬ 
tılmıştır, Hz. Peygamber’den sonra yerine 
geçeceğinden kâmil insanın bütün özel¬ 
liklerine sahip kılınmıştır. Resûl-i Ekrem’in 
nebîierin sonuncusu oluşu gibi Ali de mut¬ 
lak mânada velîlerin sonuncusudur. Onun 
dışındaki Ehl-i beyt’e mensup on bir imam 
da ârif ve velî kimselerdir. 

Kulların fiilleri meselesinde Mu’tezile ile 
Eş’ariyye'nin görüşlerini uzlaştırmaya ça¬ 
lışan İbn Ebû Cumhûr’un ölen kötü insa¬ 
nın ruhunun aşağı seviyedeki canlıların 
bedenlerine sokulmakla cezalandırılaca¬ 
ğına ve imamların peygamberlerden fark¬ 
lı kimseler olmadıklarına dair görüşleri 
dikkat çekici olup nasların yanı sıra tarih 
boyunca benimsenegelen genel İslâmî 
anlayışa da aykırıdır. Kelâm, felsefe ve 
tasavvuf alanlarında devrinin kültürüne 
vâkıf olduğu nakledilen İbn Ebû Cum¬ 
hûr’un görüşleri Şeyhiyye’nin kurucusu 
Ahmed el-Ahsâî üzerinde tesirli olmuş 
ve metodu onun tarafından devam etti¬ 
rilmiştir. 

Eserleri. İbn Ebû Cumhûr’un sayısı otu¬ 
zu aşan eserlerinin önemlileri şunlardır: 
1. c Avâli'l-le’âli'l- c azîziyye ii'l-ehâdi- 


şi'd-dîniyye. öavâli'l-le’âlî adıyla da 
bilinen eser Müctebâ el-Irâkî tarafından 
yayımlanmıştır (Kum 1983). 2. Dürerü'l- 
le*âli'1-'imâdiyye. Fıkıhla ilgili hadisleri 
ihtiva eden bir çalışmadır. 3. Zâdü'l-mü- 
sâfinn iî uşûli'd-dîn. Akaide dair muh¬ 
tasar bir risâie olan bu çalışmayı Ahmed 
el-Kinânî neşretmiştir (Beyrut 1414). Eser 
müellifi tarafından Keşfü'l-berâhîn iî 
şerhi Zâdi’l-müsâfirîn adıyla şerhedil- 
miştir. 4. Mu'inü'l-iiker iî şerhi'l-Bâ- 
bi'l-hâdVaşer. İbnü’l-Mutahhar el-Hillî’¬ 
nin eserine yapılmış bir şerhtir. 5. Mü- 
nâzaratü'l-Herevî. Sünnî âlimlerinden 
Fâzıl el-Herevî ile yaptığı münazaraları ih¬ 
tiva eder. 6. M eslekü'l-eihâm fî Hlmi'l- 
kelâm. Müellifi tarafından önce en-JVû- 
rü'l-müncî mine'z-zalâm adıyla şerhe- 
dilmiş, daha sonra metin ve şerh Müclî 
mir'âti'l-müncî mine'z-zalâm adıyla 
birleştirilerek yeni bir eser haline getiril¬ 
miştir. Müellife şöhretini kazandıran bu 
eserin Tahran’da litografık baskıları ya¬ 
pılmıştır (1324, 1329). 7. et-Tuhietü'l-ke- 
lâmiyye. Ya’küb Ca’ferî tarafından ya¬ 
yımlanmıştır (Kum 1372 hş.). 8. el-Aktâ- 
bü’l-fıkhiyye ve'l-vezâhlü’d-dîniyye. 
İmâmiyye fıkhına dair olup Muhammed 
el-Hassûn tarafından neşredilmiştir (Kum 
1410). 9. et-Tuhafü’l-Hüseyniyye.Şe- 
hîd-i Evvel’in fıkha dair el-Elfiyye adlı 
eserine yapılmış bir şerhtir (basılmamış 
eserlerinin bulunduğu kütüphaneler için 
bk. Âgâ Büzürg-i Tahrânî, bibi.da gösteri¬ 
len yerler). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Nûrullah et-Tüsterî, Mecâlisü’l-mü'minin, 
Tahran 1365 hş., 1, 581-590; Hürel-Âmilî, Eme- 
lü'(-‘âmı7(nşr. Ahmed el-Hüseynî), Necef 1385/ 
1965,11, 253,280; Meclisî, Bihârü’l-enuâr, Bey¬ 
rut 1403/1983, CV, 3-27; Abdullah Efendi el-İs- 
fahânî, Riyâzü’l-'ulemâ’ ve hiyâzü’l-fuialâ’ 
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İBN EBÛ DÂVÛD 


İBN EBÛ DÂVÛD 
(ajİA &') 

Ebû Bekr Abdullah 
b. Ebî Dâvûd Süleyman 
b. Eş'as es-Sicistânî 
(ö. 316/929) 

es-Siinen sahibi 
Ebû Dâvûd’un oğlu, 
hadis hafızı. 

L J 

230’da (844) Sicistan’da doğdu, Nîşâ- 
bur’da büyüdü. Ailesi Yemen'in Ezd ka¬ 
bilesine mensup olduğundan Ezdî nisbe- 
siyle de anılır. İlk hadis dersini, 241 (855) 
yılında Tûs şehrinin velî muhaddisi Mu- 
hammed b. Eslem’den aldığını söyler; ba¬ 
bası da oğlunun ilk dersine böyle bir zat 
ile başlamasından dolayı memnuniyetini 
belirtir. 

İbn Ebû Dâvûd babasıyla birlikte Sicis- 
tan dışındaki ilim merkezlerine seyahat¬ 
ler yaptı. Horasan, Cibâl, İsfahan, Fâris, 
Basra, Bağdat, Küfe, Medine, Mekke, Mı¬ 
sır, Şam. Cezîre gibi bölgeleri dolaşarak 
Fellâs, Bündâr lakabıyla bilinen Muham- 
med b. Beşşâr, Ali b. Haşrem, Hârûn b. 
İshak, İbn Ebû Hayseme, Ebû Zür‘a er- 
Râzî ve Zühlî gibi âlimlerden hadis tahsil 
etti. Bağdat’a yerleşerek ilmî faaliyetle¬ 
rini burada yürüttü. Başta babası olmak 
üzere yüzlerce şeyhten hadis yazdığı gibi 
İbn Hibbân, Hâkim el-Kebîr, İbnü’l-Mukrî 
e!-İsfahânî, Dârekutnî, İbn Şâhin ve Ebû 
Bekir el-Ebherî gibi âlimlere hadis ders¬ 
leri verdi. Tefsir, kıraat ve fıkıh sahaların¬ 
da da yetişmiş olan İbn Ebû Dâvûd'a dev¬ 
rin sultanı tarafından hadis okutmak üze¬ 
re mescidde özel kürsü tahsis edildi. 280 
(893) yılında Hemedan’da bölgenin bütün 
âlimleri kendisinden hadis yazdı. Sicis- 
tan'a (veya İsfahan) gittiğinde yanında 
hadis kitapları olmadığı halde ezberin¬ 
den 30.000 hadis yazdırdığı, daha sonra 
yapılan karşılaştırmalarda sadece üç ha¬ 
diste yanıldığı (Zehebî, A'lâmü’n-nübelâ’, 
XIII, 223-224), gözlerini kaybettikten son¬ 
ra da talebelerine hadisleri ezberinden 
yazdırdığı, ancak oğlu Ebû Ma’mer’in, 
elindeki nüshadan ona hangi hadisi oku¬ 
yacağını hatırlattığı belirtilmektedir. Dâ¬ 
rekutnî, onun sika bir râvi olmakla bera¬ 
ber hadisler hakkında değerlendirme yap¬ 
tığı zaman yanıldığını söylemektedir. İbn 
Adî, eğer eserine başkalarınca tenkit edi¬ 
len râvilerialma prensibi olmasaydı İbn 
Ebû Dâvûd gibi güvenilir birine kitabında 
yer vermeyeceğini söylemiş, Zehebî de 


onu aklamak için kitabına aldığını belirt¬ 
miştir ( Mizânü’l-Ftidâl, II, 436). Babasının 
onun hakkında, “Oğlum Abdullah yalancı¬ 
dır” dediği kaydedilmekte ise de (a.g.e., 
il, 443), Zehebî. sika ve büyük hadis hafız¬ 
larından biri olarak kabul ettiği İbn Ebû 
Dâvûd hakkında babasının böyle bir şey 
söylemesine ihtimal vermediğini, söylemiş 
olsa bile bu ithamın hadis rivayetiyle ilgi¬ 
li olamayacağını, bu sözün gençlik yılların¬ 
da günlük olaylarla ilgili olarak sarfedil- 
miş olabileceğini ifade etmekte, İbn Ce- 
rîr et-Taberî ve İbn Sâid el-Hâşimî gibi 
bazı akranları ve muhaliflerinin onu hak¬ 
sız yere suçladığını belirtmektedir (A‘/â- 
mü’n-nübelâ XIII, 229-231; Mîzânü’l-i'ti- 
dâl, il, 434). Hadis hâfızı Ebû Muhammed 
el-Hallâl, İbn Ebû Dâvûd’un babasından 
daha güçlü bir hâfızaya sahip olduğunu 
söylemektedir. 

İbn Ebû Dâvûd’un şöhretini çekeme¬ 
yenler onu yıpratmaya ve küçük düşür¬ 
meye çalıştılar. Yaşadığı ve yetiştiği çev¬ 
rede önemli şahsiyetlerin Hz. Ali düşman¬ 
lığıyla damgalanması iftirasından o da 
kurtulamadı. Özellikle bu iftirayı bir tür¬ 
lü içine sindiremeyen İbn Ebû Dâvûd, ara¬ 
larında kırgınlık olan herkese hakkını he¬ 
lâl ettiğini ancak kendisini Hz. Ali düşma¬ 
nı olarak gösterenleri asla affetmeyece¬ 
ğini söylemiştir. Selef akidesine bağlı zâ- 
hid bir âlim olan İbn Ebû Dâvûd 18 Zilhic¬ 
ce 316’da (t Şubat929) Bağdat’ın Rusâfe 
semtinde vefat etti ve Bâbülbustân Kab- 
ristanı’na defnedildi. 

Eserleri. 1 . Kitâbii’I-Meşâhif* . Mus¬ 
haf hakkındaki ihtilâflarla Kur’an’m vahiy 
sırasında yazılması, cemediimesi, nokta¬ 
lanması, okunması, alınıp satılması gibi 
konularla ilgili görüş ve rivayetlerin yer 
aldığı eser Arthur Jeffery tarafından ya¬ 
yımlanmıştır (Kahire 1355; Leiden 1937). 
2. Kitâbü'l-Ba c ş. Âhiret hayatına dair 
seksen hadis ihtiva eden ( Keyfiyyetü’l - 
ba'~ş ve’n-nûşûr) eseri Ebü’l-Vefâ Musta¬ 
fa el-Merâgi Lübâbü'l-bahs fî şerhi Ki- 
tâbi’l-Ba c ş adıyla şerhederek yayımlamış 
(Kahire 1374), eser daha sonra Muham¬ 
med Saîd b. Besyûnî (Beyrut 1407/1987), 
Ebû İshak el-Huveynî el-Eserî (Beyrut 
1408/1988) ve hemen hiçbir emek sarfe- 
dilmeden, hatta hadislerin kaynakları bile 
gösterilmeden ei-Ba'ş ve'n-nüşûr adıyla 
Abdurrahman Haşan Mahmûd (Kahire 
1410/1989) tarafından neşredilmiştir. 3. 
Müsnedü c ÂTşe. Urve b. Zübeyr’in, tey¬ 
zesi Hz. Âişe’den rivayet ettiği 102 hadi¬ 
si ihtiva eden eseri Abdülgafûr Abdülhak 


Hüseyin yayımlamıştır (Küveyt 1405/1985). 
4. Kasidetü'l-imâm el-hafız Ebî Bekr 
*Abdillâh b. Süleymûrı b. Eş c aş b. Ebî 
Dâvûd. Otuz üç beyitten oluşan akaide 
dair bir manzumedir (İbn Ebû Ya'lâ, II, 53- 
54). Müellif bu manzumesinde kendisi¬ 
nin, babasının ve Ahmed b. Hanbel gibi 
âlimlerin görüşlerini ortaya koyduğunu 
söylemektedir. Eser, aynı konudaki bazı 
risâlelerle birlikte Ebû Abdullah Mahmûd 
b. Muhammed el-Haddâd tarafından (Ri- 
yad 1408/1987), ayrıca Manzume fi'l- c akî- 
de adıyla Mecmtfatü'r-resâ'il içinde ya¬ 
yımlanmıştır (Kahire 1340). Seffârînî bu 
manzumeyi Leva’ihu'l-erıvâri's-serıiy- 
ye ve levâkıhu'l-efkâri's-sünniyye şer¬ 
hli Kaşîdeti İbn Ebî Dâvûd el-Hâ’iyye 
fî hkideti ehli '1-âşâri 's-selefiyye adıyla 
şerhetmiştir (nşr. Abdullah Muhammed 
b. Süleyman el-Busayrî, I-1I, Riyad 1415/ 
1994). 

İbn Ebû Dâvûd’un bunlardan başka Fe- 
iâ'ilü'l-Kur'ân (Kettânî, s. 84), el-Kırâ- 
’ât, Kitâbü't-Tuhûr (a.e., s. 45), Ma'ri/e- 
tü'ş-şahâbe, eş-Şahâbe, el-Müsned fi'l- 
hadîş diye de anılan Müsned, Müsne- 
dü'l-enşâr, el-Meşâbîh fi'l-hadîş, en- 
Nâsih ve'l-mensûh, Nazmü'l-Kur'ân, 
es-Sünen ( es-Sünen fi’l-hadîs; bk. Hediy- 
yetü’l- c arifin, 1, 444), Şerfatü (Şediyye- 
tü)'t-tefsîr (eş-Şeıfa), ŞerDalü'l-mekârî 
(kâri) ve 120.000 hadis ihtiva ettiği söy¬ 
lenen et-Tefsîr adlı eserlerinin bulundu¬ 
ğu zikredilmiştir. 
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İBN EBÛ DÎNÂR 


İBN EBÛ DÎNÂR 

(^ O*') 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Ebi’l-Kâsım er-Ruaynî 
el-Kayrevânî 

(ö. 1110/1698’den sonra) 

Tunuslu tarihçi. 

Kayrevan'da doğdu. İlk öğrenimini fa- 
kih olan babasından gördükten sonra Tu¬ 
nus’a giderek tahsilini Zeytûne Camii’nde 
ve diğer medreselerde tamamladı. Ebü'l- 
Abbas Ahmed b. Muhammed Futâte baş¬ 
ta olmak üzere dönemin ileri gelen âlim¬ 
lerinden ders aldı. Kâdî İyâz’ın eş-Şifâ 1 
adlı eserini okuttu. Babasının Kayrevan’- 
daki Şahîh-i Buhûrî hatim merasimleriy¬ 
le ilgili bir risâle yazdığı kaydedilir. İbn Ebû 
Dînâr önce Sûse'de, ardından Murad Bây 
b. Emîr Hammûde Paşa (ö. 1086/1675) za¬ 
manında Kayrevan’da kadılık yaptı. Arap- 
çası zayıf olmakla birlikte bazı nesir ve şiir 
örnekleri bıraktı. 

Eserleri. İbn Ebû Dînâr’ın en meşhur 
eseri el-Mü'nis fî ahbâri İfrîkıyye ve 
Tûrıis'tir. 1092 ( 1681 ) veya 1110’da (1 698) 
telif edilen eser, Hafsîler’in son dönemiy¬ 
le Tunus'taki dayıların ve bilhassa müel¬ 
lifin yaşadığı dönemin Tunus tarihi hak¬ 
kında önemli bilgiler ihtiva etmektedir. 
Müellif bu eserini. İbnü’ş-Şemmâ' el-Hin- 
tâtî’nin el-Edilletü'l-beyyinetü'n-nûrâ- 
rıiyye fî mefâhiri'd-devleti'l-Hafşiyye 
adlı eserine zeyil olarak yazmıştır. Eserini 
kaleme alırken diğer bazı eserlerden ve 
şifahî bilgilerden de faydalanmıştır (fay¬ 
dalandığı kaynaklar için bk. Ahmed Ab- 
düsselâm, el-Mü’errihûrıe’t-Tûnisiyyûn, s. 
161 vd.). ei-Mü’nis mukaddimeden son¬ 
ra yedi bölüm ve bir hâtimeden oluşmak¬ 
tadır. Kuzey Afrika ve Tlınus'un coğrafya 
ve topografyası ile müslümanlar tarafın¬ 
dan fethi, Fâtımîler, Zîrîler, Hafsîler ve 
Osmanlılar’ın Tunus’taki hâkimiyeti kita¬ 
bın temel konularını oluşturur. Hâtimede 
Tunus'taki bazı örf ve âdetlere yer veril¬ 
mektedir. el-Mü’nis’ in birçok baskısı ya¬ 
pılmıştır (Tlınus 1286/1869, 1350/1931; nşr. 
Muhammed Şemmâm, TLınus 1967; Kahi¬ 
re 1972; Beyrut-Tunus 1993). Eser, Pelis- 
sier ve Remusat tarafından Histoire de 
l'Afrique et de Tunis adıyla Fransızca'ya 
tercüme edilmiştir (Paris 1845). 

İbn Ebû Dînâr’ın diğer bir eseri Hidâ- 
yetü'l-müte'allim fî âdâbi't-te c allüm’- 
dür. Çocuk eğitimiyle ilgili bu risâlenin so¬ 
nunda müellifin bazı şiirleri de bulunmak¬ 


tadır. Eserin bir nüshası Zeytûne Camii 
el-Mektebetü'l-Ahmediyye’de kayıtlıdır 
(nr. 14700). İbn Ebû Dînâr'ın Menûkıbü'l- 
eHmmeti’l-erba'a adlı eseri Tunus’ta ba¬ 
sılmıştır (1285/1868). Müellife, Tehallüşu 
z evi'l-mevedde ve'ş-şafâ 5 li-hatmi evâ- 
hiri'ş-Şifû 3 ve Rudâbü'l- C akîk iı'r-rav- 
zi’l-enîk fî miicârâti'l-ihvân ve ahvâ- 
li'ş-şâhib ve'ş-şıddîk adlı eserler de nis- 
bet edilmektedir. 
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İSİ SaBRİ HİZMETLİ 

1 İBN EBÛ DUÂD 

(alfa ürfÛ 

Ebû Abdillâh Ahmed b. Ebî Duâd Ferec 
b. Cerir b. Mâlik el-İyâdî 
(ö. 240/854) 

Abbasî Devleti’nde başkadılık yapan 
ve mihne olayında etkili olan 
Mu'tezilî âlim. 

L J 

160 (776-77) yılında Basra’da veya Ha¬ 
lep civarındaki Kınnesrin’de doğdu. Arap 
asıllı olup İyâd’a nisbet edilir. Asıl adı Fe¬ 
rec olan ve Ebû Duâd (Ebû Duvâd, Ebû Dâ- 
vûd) diye tanınan babası gemilere zift 
sürme işiyle uğraştığından İbn Kayyâr 
diye de anılmıştır. İbn Ebû Duâd, küçük 
yaşta babasıyla birlikte Dımaşk’a giderek 
ilim tahsiline başladı. Özellikle kelâm ve 
fıkıh ilimlerine ilgi duydu. Basra’ya gidip 
orada Ebü’l-Hüzeyl el-Allâfın öğrencisi 
oldu. Vâsıl b. Atâ’nm talebelerinden Hey- 
yâc b. Alâ es-Sülemî ve Bişr b. Mu’temir 
ile kelâmî konularda müzakerelerde bu¬ 
lundu ve i’tizâlî fikirleri öğrenirken onlar¬ 
dan da faydalandı. Fıkhî konularda Ebû 
Hanîfe’nin görüşlerine tâbi oldu. Halife 
Me’mûn döneminde genç yaşta Basra’ya 
kadı olarak tayin edilen Yahyâ b. Eksem’- 


le tanıştı. Halife Me’mûn’un, huzurunda 
düzenlenecek ilim meclislerine katılma¬ 
ları için Basra’da bulunan âlimler arasın¬ 
dan beş kişiyi seçip göndermesi yolunda 
Yahyâ b. Eksem’e emirnâme yazması 
üzerine İbn Ebû Duâd da Bağdat’a gide¬ 
cek heyete dahil edildi. 204 (819) yılında 
Yahyâ b. Eksem’le birlikte Bağdat’a gi¬ 
den ve Me’mûn’un huzuruna çıkarılan 
İbn Ebû Duâd güzel konuşması, derin bil¬ 
gisi ve üstün zekâsıyla halifenin dikkatini 
çekti. Me’mûn bundan sonra toplanacak 
meclislere katılmasını istedi ve böylece 
halifenin en yakın adamları arasına girdi. 
Halku’l-Kur’ân meselesindeki görüşünü 
Me’mûn’a kabul ettirdi ve buna muhalif 
fikir ileri sürenlerin sorguya çekilmesini 
sağladı. Me’mûn’un, kendisinden sonra 
halife olan Mu’tasım-Billâh’a yaptığı tav¬ 
siye üzerine İbn Ebû Duâd her konuda gö¬ 
rüşüne başvurulan önemli bir şahsiyet 
haline geldi ve Yahyâ b. Eksem azledile¬ 
rek onun yerine başkadılığa tayin edildi. 
Haksız kazanç sağlamakla itham edilen 
Hâlid b. Yezîd gibi bazı devlet adamlarını 
hemen cezalandırmak isteyen Halife Mu‘- 
tasım-Billâh’ın isabetsiz kararlar verme¬ 
sini engellemeye çalıştı ve bu konuda ol¬ 
dukça başarı gösterdi. Yöneticilere halka 
şefkatle muamele etmelerini, tabii âfet¬ 
lerde zarara uğrayanlara ve fakirlere dev¬ 
letin yardım elini uzatmasını sağlamak 
için büyük gayret sarfetti. 

İbn Ebû Duâd, halku’l-Kur’ân mesele¬ 
sinde Mu’tezile’ye muhalefet eden muha¬ 
fazakâr âlimlere baskı yapması için Hali¬ 
fe Mu’tasım-Billâh’ı teşvik etti ve bu ara¬ 
da Ahmed b. Hanbel’in hapse atılıp işken¬ 
ceye tâbi tutulmasına sebep oldu. 220 
Ramazanında (Eylül 835) hapisten çı¬ 
kartıp halifenin huzuruna getirttiği Ah¬ 
med b. Hanbel ile halku’l-Kur’ân mesele¬ 
sini tartışıp görüşünü kabul ettirmeye 
çalıştıysa da bunu başaramadı. Bunun 
üzerine Ahmed b. Hanbel’i tekrar hapse 
attırdı. Mu’tasım-Billâh’m vefatından 
sonra Vâsik-Billâh döneminde de nüfu¬ 
zunu korudu ve halifenin kendisine da¬ 
nıştığı en yakın adamı oldu. Vezir İbnü’z- 
Zeyyât Muhammed b. Abdülmelik ile ara¬ 
larında görüş ayrılıkları doğdu ve her za¬ 
man ona muhalefet etti. Zaman zaman 
Vâsik-Billâh’la üst düzey yöneticileri ara¬ 
sında meydana gelen ihtilâfları çözdü. Vâ¬ 
sik ölünce Mütevekkil - Alellah’a biat edil¬ 
mesi için büyük gayret sarfetti ve bunu 
başardı. İbn Duâd Cemâziyelâhir 233’te 
(Ocak 848) felç oldu ve yerine oğlu Ebü’l- 
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Velîd Muhammed b. Ahmed başkadılığa 
getirildi. Halku’l-Kur'ân konusundaki tar¬ 
tışmaları yasaklayan Halife Mütevekkil- 
Alellah, hem İbn Ebû Duâd hem de göre¬ 
vini kötüye kullanan oğlu Ebü’l-Velîd ile 
irtibatını kesti ve Ebü’l-Velîd'i 237 (851) 
yılında görevinden azletti, ayrıca malları¬ 
na el koydurup kendisini hapse attırdı. 
Daha sonra para karşılığında serbest bı¬ 
rakılan Ebü’l-Velîd Zilkade 239’da (Nisan 
854) öldü. İbn Ebû Duâd da Muharrem 
240'ta (Haziran 854) Bağdat’ta vefat etti 
ve evinde defnedildi. 

Kaynaklar İbn Ebû Duâd'ın hâfızası 
güçlü bir şair, edip, kelâm ve fıkıh ilimle¬ 
rini iyi bilen, âlimleri himaye eden, cö¬ 
mert, vefakâr, alçak gönüllü bir kişi oldu¬ 
ğu hususunda birleşmektedir. Di’bil el- 
HuzâîTabaftâîü'ş-şu’arâ’ında onu iyi bir 
şair olarak nitelendirmiş ve bazı şiirlerini 
nakletmiştir. Ebû Ubeydullah el-Merzü- 
bânî de İbn Ebû Duâd’ın şairliğini ve hali¬ 
felerle olan ilişkilerini el-Mürşid fî ah- 
bâri'l-mütekellimîn adlı eserinde anlat¬ 
mıştır. Ebû Bekir el-Cürcânî. İbn Ebû Du- 
âd’dan daha güzel konuşan birini görme¬ 
diğini söyler. Ebû Temmâm et-Tâî de di¬ 
vanında onun hakkında övgü dolu kasi¬ 
delere yer vermiştir. Câhiz, Vezir İbnü’z- 
Zeyyât’ın dostu olmasına rağmen İbn Ebû 
Duâd’dan övgü ile söz etmiş, onun bütün 
ilimlere vâkıf bir âlim ve değerli bir şair 
olduğunu, insanların yaptığı hataları ba¬ 
ğışladığını ve âlimleri himaye ettiğini be¬ 
lirtmiştir. Zira İbn Ebû Duâd, tutuklan¬ 
mak istenen Câhiz’in serbest bırakılma¬ 
sını sağladığı gibi el-Beyân ve’t-tebyîn 
adlı eserini kendisine hediye etmesi mü¬ 
nasebetiyle ona 5000 dinar vermişti. İbn 
Ebû Duâd özellikle Mu’tezile âlimlerini 
halifelerle tanıştırmış ve onlara maddî 
destek sağlamıştır. 

İbn Ebû Duâd’a yöneltilen en önemli 
eleştiri, onun halku’l-Kur’ân meselesin¬ 
de Sünnî âlimlere baskı uyguladığının ile¬ 
ri sürülmesidir. Kendisinden önce Sümâ- 
me b. Eşres, Mu’tezile anlayışının resmî 
bir mezhep haline gelmesi için gayret 
göstermişse de halifeler nezdinde yeter¬ 
li nüfuza sahip bulunmadığından başarılı 
olamamıştır. İbn Ebû Duâd’ın Me’mûn, 
Mu’tasım-Billâh ve Vâsik-Billâh üzerin¬ 
deki geniş nüfuzunun yanı sıra başkadı- 
lık görevinde bulunması Mu’tezile’nin res¬ 
mî mezhep haline gelmesini temin etmiş, 
dolayısıyla inanç ve düşünce hürriyetini 
kısıtlayan mihne* olayının gerçekleşme¬ 
sine de yol açmıştır. Kelâmî ve fıkhî konu¬ 
larda herhangi bir eserine rastlanmayan 


İbn Ebû Duâd’ın kelâma dair görüşleri 
çerçevesinde sadece halku’l-Kur’ân me¬ 
selesinde Ahmed b. Hanbel ile yaptığı 
tartışmalar nakledilmiştir. Bu tartışma¬ 
larda İbn Ebû Duâd bir şeyin ya kadîm 
veya hâdis olabileceğini, Allah’tan başka 
kadîm varlık bulunmadığına göre Kur- 
’an’ın hâdis ve Allah’ın da onun rabbi ol¬ 
duğunu kabul etmek gerektiğini savu¬ 
nup Ahmed b. Hanbel’i Kur’an’ın ezelîliği 
fikrinden caydırmaya çalışmıştır (Câhiz, 
III, 293-294). İbn Ebû Duâd, bu tavrı se¬ 
bebiyle müslümanların çoğunluğunu oluş¬ 
turan Sünnîler nezdinde itibarını kaybet¬ 
miştir. Nitekim Ebü’l-Haccâcel-A’râbî, 
yazdığı şiirlerde onu şiddetle eleştirip din¬ 
den dönmekle itham etmiş, Avn bi Mu¬ 
hammed el-Kindî de İbn Ebû Duâd’ın 
müslüman olduğunu söyleyenlerin öldü¬ 
rülmesi gerektiğini iddia edecek kadar 
aşırı bir tepki göstermiştir. Sübkî, İbn 
Ebû Duâd’ın Hz. Peygamber ve ashabının 
bilmediği şeyleri bildiğini söylediğine dair 
rivayetlerin asılsız olduğuna dikkat çeker 
ve bu tür rivayetlerin muhaliflerinin ta¬ 
assubundan kaynaklandığını belirtir (7a- 
bakât, 11,55). Fehmî Ced’ân da iddia edil¬ 
diği gibi İbn Ebû Duâd’ın mihnenin ger¬ 
çekleşmesinde herhangi bir rolü bulun¬ 
madığını, aksine onu hafifletmeye çalış¬ 
tığını, halifelerin âlimlere işkence yapma¬ 
sını engellemek istediyse de başarılı ola¬ 
madığını kaydetmektedir ( el-Mihne, s. 
107, 275). İbn Ebû Duâd’ın itikadî konu¬ 
larla ilgili olarak görüş beyan ettiği diğer 
bir husus da Allah’ın görülmesi mesele¬ 
sidir. İbn Ebû Duâd, âhirette Allah’ın gö¬ 
rüleceğini kanıtlamak için Sünnîler’ce ile¬ 
ri sürülen rü’yet hadislerinin zayıf oldu¬ 
ğunu ve isnad açısından problemler taşı¬ 
dığını söylemiştir (Sübkî, II, 147). 

İbn Ebû Duâd hakkında muhalifleri ve 
taraftarlarınca yapılan değerlendirmeler¬ 
de tarafgirlik hâkim olmakla birlikte Feh¬ 
mî Ced’ân’ın iddiasının aksine mihne ola¬ 
yında önemli rol oynamış, Mu’tezile âlim¬ 
lerini ve kendi mezhebini korumaya ça¬ 
lışmış, devletin gücünü kullanarak mu¬ 
haliflerinin inanç ve düşünce hürriyetini 
engellemiş, onun bu tavrı sonuçta Mu’¬ 
tezile’nin aleyhine olmuştur. İbn Ebû Du¬ 
âd hakkında Câhiz Risale ilâ Ebî l Abdil- 
lâh Ahmed b. Ebî Du’âd (Süleymaniye 
Ktp., Damad İbrâhim Paşa, nr. 949; Resâ’i- 
lü’l-Câhiz, Kahire 1399/1979, 1, 313-319) 
ve Abdullah b. Muhammed el-Ezdî Mü¬ 
nazara fî mes’eleti halki’l-Kur’ân ma c a 
Ahmed b. Ebî Du’âd (Süleymaniye Ktp., 
Yenicami, nr. 1190) adıyla birer risâle yaz¬ 
mışlardır. 
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İM Yusuf Şevkİ Yavuz 

İBN EBÛ FERVE ' 

(bk. REBÎ‘ b. YÛNUS). 

L J 

! İBN EBÛ HACELE 

i**? 3 - ls ? 5 O*') 

Ebü’l-Abbâs Şihâbüddîn Ahmed 
b. Yahya b. Ebî Bekr 
b. Abdilvâhid et-Tilimsânî 
(ö. 776/1375) 

^ Mağribli şair ve edip. 

725 (1325) yılında bugün Cezayir Devle¬ 
ti sınırları içinde kalan Tilimsân şehrinde. 
Ebû Hacele lakabıyla tanınan dedesi Ab- 
dülvâhid el-Mekenî’nin zâviyesinde doğ¬ 
du. Küçük yaşta ailesiyle birlikte hacca 
gitti. Ailesi hac dönüşü Şam’a yerleşti. İlk 
tahsilini burada yapan İbn Ebû Hacele şiir 
ve edebiyatın yanı sıra tasavvufla da meş¬ 
gul oldu. Daha sonra Kahire’ye yerleşti ve 
Kahire yakınındaki Mencek Tekkesi’nin 
şeyhi oldu. Hayatının geri kalan kısmını 
burada geçiren şair 776 (1375) yılında 
vebadan öldü. 

Kaynakların fakih olarak da tanıttığı İbn 
Ebû Hacele vahdet-i vücûd düşüncesine 
karşı çıkmış, bu düşüncenin taraftarla¬ 
rından şair İbnü’l-Fârız’ı kasidelerinde 
Hz. Peygamberin methine yer vermediği 
için eleştirmiştir. Onun kasidelerine yaz¬ 
dığı nazirelerde Resûl-i Ekrem’i methet¬ 
miş ve bunları bir kitapta toplayarak öl- 
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dükten sonra tabutuna konulmasını va¬ 
siyet etmiştir. 

îbn Ebû Hacele’nin şiirlerinin çoğu na't 
tarzında olmakla birlikte methiye, gazel, 
hiciv türü şiirleri de vardır. 7000 beyit tu¬ 
tarındaki yedi urcûcesiyle 771 (1369) yı¬ 
lında cereyan eden İskenderiye Savaşı’na 
dair kasideleri önemli manzumelerinden- 
dir. Harîrî’yi taklit ederek sanatlı nesirle 
kaleme aldığı makâmeleri ve edebî mek¬ 
tupları da bulunan İbn Ebû Hacele dil, 
edebiyat, fıkıh, hadis, tarih ve aşk gibi de¬ 
ğişik alanlarda sekseni aşkın eser yazmış¬ 
tır. 

Eserleri. İbn Ebû Hacele’nin günümüze 
ulaşan eserleri şunlardır: 1. Sükkerdâ- 
nü's-Sultân el-Melikü'n-Nâşır. Sâhi- 
bü’s-Sükkerdân olarak da anılan Mem- 
lüklü Sultanı el-Melikü’n-Nâsır’a takdim 
edilen eser 757 (1356) yılında yazılmış 
olup sultanın biyografisi ve menkıbeleriy¬ 
le Mısır tarihinden bahseder. İlk defa Bu- 
lak’ta basılmış ( 1288), daha sonra Kahire 
(1314,1317,1377) ve Beyrut’ta ( 1399) çe¬ 
şitli baskıları yapılmıştır. Eser Türkçe’ye 
de tercüme edilmiştir (Süleymaniye Ktp., 
Hacı Mahmud Efendi, nr. 6258; Nuruos- 
maniye Ktp., nr. 3940). 2. et-Târf c ale's- 
Sükkerdân. Bir önceki eserin zeyli olup 
beş bölümden meydana gelir (Brockel- 
mann, GAL, II, 14). 3. Dîvânü'ş-şabâbe. 
Aşka ve âşıklara, özellikle İlâhî ve platonik 
aşka dair mensur ve manzum parçalar¬ 
dan meydana gelen eserin başlıca kay¬ 
nakları İbnü’l-ATabî'nin (Ebû Abdullah Mu- 
hammed b. Ziyâd) Dîvânü'l-'âşıkîn’ i, İbn 
Dâvûd ez-Zâhirî’nin Kitâbü'z-Ziihre- 
si, Nevkâtî’nin Tuhfetü’z-zırâf’ı ve İbn 
Hazm'ın Tavku'l-hamâme'sidir. el-Meli- 
kü’n-Nâsır’a takdim edilen ve otuz bö¬ 
lümden oluşan eserde yer alan düşünce¬ 
lere vahdet-i vücûd taraftarları karşı çık¬ 
mıştır. Birkaç ihtisarı zamanımıza intikal 
etmiş olan eser ( a.g.e a.y.; Suppl., II, 6) 
Kahire (1279, 1291, 1305) ve Beyrut’ta 
(1972, 1984) basılmıştır. Eserin İlmî neşri 
Muhammed Zağlûl Sellâm tarafından 
gerçekleştirilmiş (İskenderiye 1987), ayrı¬ 
ca Muhammed İbrâhim ed-Desûki tara¬ 
fından da yayımlanmıştır (Kahire 1414/ 
1994). 4. Mağnâtîsü'd-dürri'n-nefîs. 
Mukaddimesinde yazarın hayatı ve bazı 
eserlerine dair bilgiler yer almaktadır 
(Kahire 1305). 5. Ünmûzecü'l-kıtâl ti 
nakli'l-*uvâl. Satranç oyununa dair bir 
makâme olup Züheyr Ahmed el-Kaysî ta¬ 
rafından yayımlanmıştır ( Bağdad 1401/ 
1980). 6. Sülvetü’l-hazîn timevti'l-be- 
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nîn. Dünyevî felâketleri ve özellikle evlât 
acısını tadanları teselli etmek için kaleme 
alınmış olan eseri Muhaymir Salih neşret- 
miştir (Amman, ts.). 7. Civârü'l-ahyâr 
ti dâri'l-kaıâr. Kahire’de kabri ve cami¬ 
si bulunan sahâbî Ukbe b. Nâfı’in menkı¬ 
belerine dair olan eser yirmi bölümden 
oluşur. 

İbn Ebû Hacele’nin diğer bazı eserleri 
de şunlardır: Dîvânü İbn Ebî Hacele, 
Mücteba’l-üdebâ 3 , Hâtıbü’l-leyl, Man- 
tıku't-tayr, et-Tıbbü'l-mesnûn ti defVt- 
tâ c ûn, Defu'n-mkme fi’ş-şalât c alâ ne- 
biyyi'r-rahme, Dürerü(Deurü)'z-zamân 
ti tahni'l-cüllübân, et-Tezkîr bi'l-mevt 
ve sükne'l-kubûr ve'l-hurûc minhâ 
ve'n-nüşûr, Devâvîn şTriyye (bu eserle¬ 
rin yazma nüshaları için bk. Brockelmann, 
GAL, II, 13-14; Suppl., II, 5-6), Sülûkü's- 
senen ilâ vaşfi's-seken (İÜ Ktp., AY, nr. 
877), Şerhu Gunyeti’r-râmî ve ğâyeti'l- 
merâmî li’l-me c ânî (Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, nr. 4193). 
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ÎBN EBÛ HÂTİM 

Ebû Muhammed Abdurrahman 

b. Muhammed b. İdrîs er-Râzî 
(ö. 327/938) 

el-Cerh ve’t-ta c dîl adlı 
eseriyle tanınan 

^ hadis hâfızı, müfessir ve fakih. 

240’ta (854) Rey’de doğdu. Babası Rey’- 
deki Derbühanzale'de oturduğu için Han- 
zalî diye anıldı. Dedeleri Hanzale b. Temîm 
oğullarının mevlâsı olduğundan Temîmî 
ve Hanzalî nisbeleriyle anıldığı da söyle¬ 
nir. “Emîrü’l-mü’minîn fı’l-hadîs” unvanı¬ 
na sahip muhaddislerden biri olan babası 
Ebû Hâtim’in teşvikiyle Rey’in seçkin kıra¬ 
at âlimi FazI b. Şâzân’dan Kur’an öğrendi. 
Rey’de hıfzını tamamladıktan sonra ba¬ 
basından ve Ebû Zür’a er-Râzî’den hadis 
tahsil etmeye başladı. Bir muhaddis olan 
amcası İbrâhim b. İdris’in ve babasının 
dayısı İsmâil b. Yezîd’in İlmî şahsiyetinin 
teşekkülünde önemli katkısı oldu. 254’te 

(868) Muhammed b. Ebü’s-Selc’den ha¬ 
dis yazdığını söylemesi ( el-Cerh ue’t-ta c - 
dîl, VII, 214) onun erken yaşta hadis tah¬ 
siline başladığını göstermektedir. 255’te 

(869) babası ile, 260 (874) yılında da ho¬ 
cası Muhammed b. Hammâd er-Râzî et- 
Tahrânî ile hacca gitti. 262’de (876) Şam 
ve Mısır’a, 264’te (878) İsfahan’a İlmî se¬ 
yahatler yaptı. Küfe. Basra ve Hicaz gibi 
ilim merkezlerini dolaştı. Eşec el-Kindî, 
Haşan b. Arafe, Muhammed b. Abdülme- 
lik b. Zencûye, Haccâc b. Şâir, Müslim b. 
Haccâc, Ebû Zür’a ed-Dımaşki, İbn Ebû 
Âsim, İbn Vâre ve Ali b. Hüseyin b. Cü- 
neyd onun hocalarından bazılarıdır. Tale¬ 
beleri arasında İbrâhim b. Muhammed 
en-Nasrâbâdî, Ebü’ş-Şeyh, Hüseynekdiye 
anılan Hüseyin b. Ali et-Temîmî, Yûsuf b. 
Kasım el-Miyânecî, Hâkim el-Kebîr, Ebü’l- 
Fazl el-Hemedânî, Ali b. Muhammed el- 
Kassâr ve Ebû Hâtim İbn Hibbân gibi 
önemli kişiler vardır. 

Râvilerin ve rivayetlerin tenkidi anla¬ 
mında “nakd” kelimesini eserlerinde ilk 
kullanan âlim olan İbn Ebû Hâtim tefsir, 
hadis, fıkıh, usul, kelâm, menâkıb, zühd, 
özellikle de cerh ve ta’dîl ile ricâl alanla¬ 
rında eserler vermiş, aynı zamanda Hz. 
Peygamber’in sünnetinin Rey’de yayılıp 
yerleşmesini sağlamıştır. Zehebî İbn Ebû 
Hatim’in İslâmî ilimlerde otorite olduğu¬ 
nu, hadis ilimlerinde en üstün mertebe 
sayılan şeyhülislâmlık mevkiinde bulun¬ 
duğunu, mütehassıs bir tenkitçi kabul 
edildiğini söylemekte, ayrıca Ebü'1-Fazl 
Ahmed b. Ali el-Bîkendî es-Süleymânî’nin 


-İbn Haldûn 



İBN EBÛ HÂTİM 


onun Hz. Ali’yi Osman’a üstün tuttuğunu 
ileri sürmekle haksızlık ettiğini belirtmek¬ 
tedir ( Tezkiretü’l-huffâz, III, 830; a.mü., Mî- 
zânü’l-Ftidâl, II, 588). 

Babası ve babasının arkadaşı muhad- 
dis Ebû Zür'a er-Râzî gibi İbn Ebû Hatim 
de itikadda ehl-i hadîs yolunu ve Ehl-i sün¬ 
net görüşünü benimsemiştir. Fıkıhta Ah- 
med b. Hanbel'in mezhebine tâbi olmuş, 
nasların zâhirî mânasını te’vilden kaçın¬ 
mıştır. Ehl-i hadîse mensup olmasına rağ¬ 
men babası gibi Hz. Ali’yi Hz. Osman’dan 
üstün görmesi sebebiyle Şîa yanlısı diye 
itham edilmiştir (İbn Hacer, Tehzîbü’t Teh- 
zîb, IX, 33-34; Rif'at Fevzî Abdülmuttalib, 
s. 104-105; D/A,X, 150). Ancak bu iddiayı 
ortaya atan Mesleme b. Kasım el-Endelü- 
sî zayıf bir râvi kabul edildiği, öte yandan 
Ebû Hâtim ile İbn Ebû Hâtim'in ehl-i ha¬ 
dîs düşüncesini benimsedikleri bilindiği 
için bu iddia fazla rağbet görmemiştir. 

İbn Ebû Hâtim. sadece muhaddis değil 
aynı zamanda fakih olduğu için zaman za¬ 
man hadislerden hüküm çıkarmış veya 
fıkhî ictihadlarda bulunmuştur (Rif'at Fev¬ 
zî Abdülmuttalib, s. 123-126). Ayrıca şiir 
ve edebiyat alanındaki derin bilgisi sebe¬ 
biyle eserlerinde yeri geldikçe şiirlere de 
yer vermiştir. İbn Ebû Hâtim tahsil etme¬ 
diği tek ilmin kelâm olduğunu söylemek¬ 
tedir (a.g.e., s. 128). Zâhid kişiliğiyle tanı¬ 
nan ve bu yönüyle babası tarafından da 
takdir edildiği belirtilen İbn Ebû Hâtim 
Muharrem 327’de (Kasım 938) Rey’de ve¬ 
fat etti. 

Eserleri. 1. el-Cerh ve’t-ta c dîl*. Hadis 
râvilerinin tenkidine dair olup konusunda 
yazılan ilk kitaplardan biridir. 16.040 râvi 
hakkında bilgi veren eseri Abdurrahman 
b. Yahyâ el-Muallimî yayımlamıştır (i-IX, 
Haydarâbâd 1360-1373/1941-1953). Mu- 
hammed Saîd b. Besyûnî Zağlûl Fihrisü'l- 
Cerh ve't-tddîl (Beyrut 1988) adlı çalış¬ 
masıyla kitabın kullanımını kolaylaştırmış, 
Ebû Muhammed Fâlih eş-Şiblî de eser 
üzerinde el-Müstahrec min Kitâbi'l- 
Cerh ve't-tcTdîl min ahvâli'r-ricûl mim- 
mâ verede fî gayri mezânnih (Kahire 
1413) adlı bir çalışma yapmıştır. 2. Takdi- 
metü'1-ma’’nfe li-Kitûbi'l-Cerh ve't-ta’’- 
dîl. Hadis tenkidinin savunulduğu önem¬ 
li bir çalışma olan eserde (Haydarâbâd 
1371/1952) İbn Ebû Hâtim öncelikle sün¬ 
net ve eseri bilen fakih âlimler, ilelü’l-ha- 
dîs ve ricâl tenkidinde otorite olan hadis 
hâfızları, insanların kendilerinden hadis 
öğrenmeye çalıştıkları dürüst ve müte- 
vâzi âlimlerin bu alandaki önemi üzerin¬ 
de durmuştur. Eerik Nael Dickinson, The 
Development of Early Müslim Hadıth 


Criticısm: The Taqdima of ibn Abı Hâ¬ 
tim al-Râzı adlı doktora çalışmasında ese¬ 
ri hadis tenkidi yönünden tahlil etmiştir 
(“Tez Özetleri” [trc. F. Mehveş Kayani],/s- 
lâmî Sosyal Bilimler Dergisi, 11/2 (1415/ 
1994), s. 149-150). 3. ‘İlelü'l-hadîş (el- 
c İlel fiî-hadiş, Kitâbü’Hllel ve beyanü mâ 
uaka c a mineî-hata’i ueî-halel fi ba‘zi tu- 
ruki î-ehâdîşi ’l-meruiyye fi ’s-sünneti’n-ne- 
beviyye). Fıkıh konularına göre tasnif 
edilen eser, iki ciltte 2840 hadisi ve Ebû 
Zür’a er-Râzî ile Ebû Hâtim er-Râzî’nin 
bu hadisler hakkındaki görüş ve düşün¬ 
celerini kaydetmekte olup Muhibbüd- 
din el-Hatîb ( I-II, Bağdad 1971; I-II, Kahire 
1343-1344/1924-1925; I-II, Beyrut 1405/ 
1985) ve üzerinde bir doktora çalışması 
yapan (1414/1993, CâmiatüT-İmâm Mu¬ 
hammed b. Suûdel-lslâmiyye, Külliyetü 
usûli'd-dîn) Abdullah b. Abdülmuhsin et- 
Tüveycirî (Riyad 1414/1993) tarafından ya¬ 
yımlanmıştır. Yûsuf el-Mar’aşIî’nin Fehâ- 
risü l İleli'Thadîş (Beyrut 1406/1986), Ebû 
Muhammed Fâlih eş-Şiblî’nin el-Müstah¬ 
rec min Kitâbi'l- c İleI li'bni Ebî Hâtim 
ü'l-cerh ve't-ta c dîl (Kahire 1413) adlı ça¬ 
lışmaları da önemlidir. 4. Beyânü hata’i 
Muhammed b. İsmâ c îi el-Buhârî fî Tâ- 
rîh.ih. Müellif, et-Târîhu'l-kebîr'in Ebû 
Zür’a er-Râzî ve babası tarafından tashih 
edilen nüshasını görmüş, bu nüshada 
müstensihlerden kaynaklanan hataların 
bulunduğu tesbit edilmiştir. Buhârî’nin 
et-Târîhu'l-kebîf i üç defa gözden geçir¬ 
diği bilinmekte, İbn Ebû Hâtim’in işaret 
ettiği bazı hatalar, mevcut et-Târîhu'l- 
kebîr nüshalarında görülmemektedir. 
Hata olarak ileri sürülen bazı hususların 
ietihad farkından ileri geldiğine, bazıları¬ 
nın da Buhârî tarafından tashih edilme¬ 
miş hatalı nüshalardan kaynaklandığına 
göre (Rif'at Fevzî Abdülmuttalib, s. 255- 
258) esere yöneltilen tenkitlerin büyük 
kısmı önemini yitirmektedir. Eseri, Top- 
kapı Sarayı Müzesi Kütüphanesi’nde bu¬ 
lunan (111. Ahmed, nr. 624) tek yazma nüs¬ 
hasını esas alarak Abdurrahman b. Yah¬ 
yâ el-Muallimî yayımlamıştır (Haydarâbâd 
1380). S. el-Merâsîl. İbn Ebû Hâtim’in en 
önemli kitaplarından biri sayılan eserde 
492 (bazı baskılarda 476) râvi ve 1000’e 
yakın mürsef rivayet ele alınmaktadır. Bu 
eserde mürsel terimi, tâbiînin sahâbeyi 
atlayarak Hz. Peygamber’den rivayette 
bulunması anlamında kullanılmamış, ona, 
bir râvinin çağdaşı olmadığı bir kimseden 
rivayette bulunması şeklinde daha geniş 
bir anlam verilmiş ve el-Merâsîl’de bu 
şartları taşıyan kimselerin mürselleri in¬ 
celenmiştir. Eser Zeynelâbidîn el-Bihârî 
(Haydarâbâd 1321/1903 jtaşbaskı]), 1341’- 


de (1923) Haydarâbâd’da yapılan neşri 
esas alınarak Subhî es-Sâmerrâî (Bağdad 
1387/1967), Şükrullah b. Ni’metullah el- 
Kücânî (Beyrut-Dımaşk 1397/1977, 1402/ 
1982) ve Ahmed İsâm el-Kâtib (Beyrut 
1403/1983) tarafından neşredilmiştir. 6. 
Tefsîrü'l-KuHüni'Mazîm. Tam adı Tef- 
sîrü'l-KuHâni'l-'azîm müsneden * ani’r- 
Resûl ve’ş-şahâbe ve't-tabfin olan eser¬ 
de 19.S40 güvenilir rivayet bir araya ge¬ 
tirilmektedir. Müellif, Hz. Peygamber’in 
tefsire dair bir açıklamasının bulunduğu 
yerde sadece onu almış, diğer âyetlerde 
ise varsa sahâbeden birinin, yoksa bir tâ- 
biîn müfessirinin tefsirine yer vermiştir. 
Birçok tefsire kaynaklık eden eser üzerin¬ 
de Câmiatü Ömmi’I-kurâ’da cüzler veya 
sûreler halinde doktora ve yüksek lisans 
çalışmaları yapılmış ve bu çalışmaların bir 
kısmı neşredilmiştir. Eseri tam olarak Es- 
‘ad Muhammed et-Tayyib on cilt halinde 
yayımlamıştır (Mekke 1417/1997). İyâde 
b. Eyyûb el-Kübeysî bir makalesinde (bk. 
bibi.) eseri tanıtmıştır. 7. Âdûbü'ş-Şâ- 
fi c î ve menâkıbüh. İmam Şâfıî’nin hayatı 
ve faziletine dair kitapların ilki ve en gü¬ 
venilir olanıdır. Eserde Şâfıî’nin istinbat 
ettiği bazı nâdir hükümlere de yer veril¬ 
miştir. Menâkıbü'ş-ŞâfTî adıyla da anı¬ 
lan eser Zâhid Kevserî’nin tashihi ve Ab- 
dülganî Abdülhâlik’ın tahkikiyle yayımlan¬ 
mıştır (Kahire 1372/1953, 1413/1993; Bey¬ 
rut 1979, 1981 jofset)). 8. Zühdü'ş-şemâ- 
niye mine't-tâbTîn. Alkame b. Mersed’in 
(ö. 120/738) yazdığı ve İbn Ebû Hâtim’in 
rivayet edip günümüze gelmesini sağla¬ 
dığı eser, zâhidliğiyle tanınan sekiz tâbi¬ 
înin (Âmir b. Abdullah, Rebî' b. Huseym, 
Ebû Müslim el-Havlânî, Esved b. Yezîd, 
Mesrûk b. Ecda', Hasan-ı Basrî, Üveys el- 
Karanî, Herim b. Hayyân) hayatı hakkında 
bilgi vermekte olup Dârü’l-kütübi’z-Zâhi- 
riyye’deki tek nüshası (Mecmua, nr. 11, 
vr. 1 60 a - I66 a ) esas alınarak Abdurrah¬ 
man b. Abdülcebbâr el-Feryevâî tarafın¬ 
dan yayımlanmıştır (Medine 1404/1984, 
1408). 9. Aşlü's-sünne ve Ttikâdü'd-dîn. 
Babasına ve Ebû Zür’a er-Râzî’ye sordu¬ 
ğu soruları ve bunların cevaplarını ihtiva 
etmektedir. Dâru 1-kütübi’z-Zâhiriyye’de 
bulunan eserin (Mecmua, nr. 11, vr. 166 a - 
169 a ) aynı kütüphanede kayıtlı (nr. 63) 
mecmua içindeki bir nüshasından da söz 
edilmektedir (Muhammed Azîz, XV114021, 
s. 7) es-Sünne adıyla müellife nisbet edi¬ 
len eser de (İbn Ebû Ya'lâ, II, 55) muhte¬ 
melen bu kitaptır. 10. Hadîs. İbn Ebû Hâ¬ 
tim’in rivayet ettiği hadislerden oluşan 
eserin bir nüshası Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriy- 
ye’de kayıtlıdır (Mecmua, nr. 41/8, vr. 103 a - 
109 b ). 11. er-Red c ale'l-Cehmiyye. Zehe- 
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bî bunun hacimli bir eser olduğunu, on¬ 
dan iktibasta bulunduğunu belirtmekte¬ 
dir (A c lâmü’n-nübelâ\X ili, 264). 12. Fe- 
zâ'ilü'l-İmûm (imâmünâ) Ahmed (Me- 
nâkıbü[Fazlü]’l-İmâm Ahmed). Zeheb îel- 
c Ulüv li'l-‘aliyyi'l-ğaffârinda bu eserden 
de iktibaslarda bulunmuştur (s. 130). 

İbn Ebû Hâtim’in kaynaklarda zikredi¬ 
len diğer eserleri de şunlardır: el-Fevû’i- 
dü'l-kebîr (kübrâ), Fezâ'ilü ehli'l-beyt, 
Feztfilü Kazvîn, Fevâ'idü'ı-Rcıziyyîn 
(Feuâ'idü ehli’r-Rey), Fevâ'idü'z-zâ'irm, 
Kitâbü Mekke, el-Künâ, el-Müsned 
(çok hacimli olduğu belirtilmektedir), Şe- 
vâbü'l-tfmûl. Bunların dışında bazı kay¬ 
naklarda İbn Ebû Hâtim’e nisbet edilen 
kitaplar bulunduğu gibi İbn Ebû Hâtim’in 
talebelerinden Ebü’l-Hasan Ali b. İbrâhim 
er-Râzî’nin hocasının biyografisine dair bir 
eser yazdığı belirtilmiştir (Zehebî, A‘/â- 
mü’n-nübels', XIII, 263; a.mlf., Târîhu’l- 
Islâm, s. 207-208). Rif’at Fevzî Abdülmut- 
talib, İbn Ebî Hatim er-Râzî ve eşeru- 
hû ti ’ulûmi'l-hadîş adıyla bir eser kale¬ 
me almıştır (Kahire 1415/1994). 
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433; a.mlf., Tehzîbü’t-Tehzlb, IX, 33-34; İbn Ke¬ 
sir, el-B'ıdâye,Xl, 191; Dâvûdî, Jabakâtü’l-mü- 
fessirîn, 1, 279-281; İZâhu’l-meknûn, II, 206, 
209, 310, 325; Brockelmann, GAL Suppl., I, 
278-279; Sezgin, GAS, I, 178-179; Hemmâm 
Abdürrahîm Saîd, eKİlel fi’l-hadîş, Amman 
1400/1980, s. 80-81; Kays Âl-i Kays, el-îrâniy- 
yûn, 1/1, s. 150-155; Haşan îsâ Ali el-Hakîm. 
Kitâbü’l-Muntazam li’bni’l-Ceuzî, Beyrut 1985, 
s. 376-378; Cezzâr, Medâhilü’l-mü'elliftn, 1,321; 
Sâlihiyye, el-MKcemü’ş-şâmil, II, 116-118; Rif¬ 
’at Fevzî Abdülmuttalib, İbn Ebî Hatim er-Râzî 
veeşeruhüfVulûmi’l-hadîş, Kahire 1415/1994; 
İyâde b. Eyyûb el-Kübeysî, “İbn Ebî Hatim er- 
Râzî ve tefsîruhü’l-müsned”, ed-Dirâsâtü’l-İslâ- 
migye, XXlV/3, İslâmâbâd 1968, s. 37-68; “Ki- 
tâbü’l-Merâsîl”, Mecelletü Külliyeti’Kulûmi’l- 
ictimâHyye, IV, Riyad 1980, s. 725-728; Muham- 
med Aziz, el-Mecelletü’s-selefîyye, XV(1402), s. 7; 
“Tez Özetleri" (trc. F. Mehveş Kayani), İslâmî Sos¬ 
yal Bilimler Dergisi, II/2, İstanbul 1415/1994, 
s. 149-150; Haşan Yûsufî Eşkûrî, “İbn Ebî Ha¬ 
tim”, DMBİ, II, 637-638. m 

m Raşİt Küçük 


İBN EBÛ HAYSEME 

Ebû Bekr Ahmed b. Ebî Hayseme 
Züheyr b. Harb en-Nesâî 
(ö. 279/892-93) 

Hadis hafızı, 

^ fıkıh, tarih ve ensâb âlimi. ^ 

185'te (801) Bağdat’ta dünyaya geldi. 
205’te (820) doğduğu da söylenmektedir 
(İbn Hacer, 1,174). Horasan’ın Nesâ belde¬ 
sinden geldiği bilinen ailesinin Türk asıl¬ 
lı olduğu tahmin edilmektedir (bk. ebû 
HAYSEME, Züheyr b. Harb) Bağdat’ta bü¬ 
yüdü ve ilk derslerini babasından aldı. Ba¬ 
bası onu küçük yaştan itibaren Yezîd b. 
Hârûn gibi dönemin önde gelen âlimleri¬ 
nin derslerine götürdü. Yahyâ b. Maîn ile 
Ahmed b. Hanbel’den hadis, Mus’ab b. 
Abdullah ez-Zübeyrî’den nesep ilmi, Me- 
dâinî'den tarih, İbn Seliâm el-Cumahî’den 
edebiyat okudu. Ayrıca Ebû Nuaym FazI 
b. Dükeyn, Mansûr b. Seleme el-Huzâî, 
Mûsâ b. Dâvûd ed-Dabbî, Ebû Seleme et- 
Tebûzekî, Affân b. Müslim, Halef b. Hi- 
şâm, Ali b. Ca’d ve diğerlerinden hadis 
dinledi. Bunlar arasında en çok Yahyâ b. 
Maîn'den hadis rivayet etti. Kendisinden 
de başta oğlu hadis hâfızı Ebû Abdullah 
Muhammed olmak üzere Kasım b. As- 
bağ, İbn Ebû Dâvûd, Muhammed b. Ah¬ 
med el-Hakîmî, İsmail b. Muhammed es- 
Saffâr, Muhammed b. Mahled ve Ebü'l- 
Kâsım el-Begavî gibi kişiler rivayette bu¬ 
lundular. Fıkıh, tarih, nesep, şiir ve ede¬ 
biyat alanlarında önemli bir yere sahip 
olan İbn Ebû Hayseme’nin hadis rivaye¬ 
tindeki güvenilirliği konusunda muhad- 
disler ittifak etmiş, Dârekutnî ve Hatîb 
el-Bağdâdî onu sika olarak vasıflandırmış, 
tabakat kitaplarında râviler hakkmdaki 
görüşlerine yer verilmiştir. Bazı kaynak¬ 
larda İbn Ebû Hayseme’nin müstakil bir 
fıkhî mezhebi olduğu ve kendisine Kade- 
riyyecilik isnat edildiği belirtilmişse de 
(Yâküt, III, 37; İbn Hacer, I, 174) bu konu¬ 
da yeterli bilgi bulunmamaktadır. İbn Ebû 
Hayseme Cemâziyelevvel veya Şevval 279’- 
da (Ağustos 892 veya Ocak 893) Bağdat’ta 
vefat etti. 

Eserleri. 1. et-Târîhu'l-kebîr. Zengin 
bir muhtevaya sahip olduğu, sonraki mü¬ 
elliflerin çokça faydalandığı bilinen eser 
büyük boy on iki cilt olup (Kettânî, s. 262) 
Hatîb el-Bağdâdî, konusunda bu eserden 
daha faydalı bir kitap görmediğini söyle¬ 
mektedir. İbn Ebû Hayseme, oğlu Mu- 
hammed’den de yardım görerek yazdığı 
ve râvileri cerh ve ta’dîl ettiği bu eserini 


bütün halinde rivayet etmeye özen gös¬ 
termiş, pek çok kimseye onu rivayet et¬ 
me izni vermiştir. Ebü’l-Kâsım el-Begavî 
eseri müellifinden semâ yoluyla almış, 
Endülüslü muhaddis İbn Hubeyş tarafın¬ 
dan tamamının veya büyük bir kısmının 
ezberlendiği ifade edilmiştir {El 2 |İng.|, 
III, 803), Eserin çok eski bir nüshasından 
bazı parçalar Medine’de Mahmûdiye (Usû- 
lü’l-hadîs, nr. 26) ve Fas’taki Karaviyyîn (nr. 
244, 8 ve 9. kısımlara ait 10 varak; ayrıca 
bk. Şâkir Mustafa, I, 223) kütüphanelerin¬ 
de bulunmaktadır. 2. Târîhu ıuvâti'1-ha- 
dîs. Kâtib Çelebi bu eserin Buhârî’nin et- 
Târîh ’ine benzediğini kaydetmektedir. 
3. Kitâbü Ahbân'ş-şu c aıa‘. Günümüze 
gelip gelmediği bilinmeyen eser Merzü- 
bânî’nin el-Müveşşah’mın önemli kay¬ 
naklarından biridir. İbn Ebû Hayseme’nin 
Kitâbü'l-tirâb (A‘râb), Kitâbü'i-Bir, Ki¬ 
tâbü'1-Müntemîn, Veşâya'l- c ulemâ 7 Hn- 
de’l-mevt adlarında başka eserleri bulun¬ 
duğu da zikredilmiştir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’n-Nedîm, el-Fihrist (Teceddüd), s. 48, 
123, 256, 286; İbn Hibbân, eş-Sikât, VIII, 55; 
Hatîb, Târîhu Bağdâd, IV, 162-164; İbnü'l-Cevzî, 
el-Muntazam, V, 139; Yâküt. Mu c cemü’l-üdebâ\ 
III, 35-37; İbnü'l-Ebbâr, Tekmile (nşr. F. Codera), 
Madrid 1789,11, 574;Zehebî. Tezkiretü’l-huffâz, 
II, 596; a.mlf., Adâmü’n-nübelâ’, XI, 492-494; 
Safedî, el-Vâny 1, 376-377; İbn Hacer, LisânüT- 
Mîzân, I, 174; İbn Tağrîberdî, en-Tiücûmü’z-zâ- 
hire, III, 83; Keşfü’z-zunûn, I, 276, 295; Hediy- 
yetü'Kârifin, 1, 51; Brockelmann, GAL Suppl., 
I, 272; Kehhâle, MKcemû’l-mü’ellifîn, I, 227; 
Sezgin, GAS, I, 319-320; Şâkir Mustafa, et-Tâ- 
rîtyu’KArabî uei-mü’errihûn, Beyrut 1983, I, 
223-224;Salih Tuğ, Züheyrb. Harb ueKitâbü’l- 
İlm Adlı Eseri, İstanbul 1984, s. 14-16; Kettânî, 
er-Risâletü’l-müstetrafe{Özbek). s. 262, 320, 
353; M. Yaşar Kandemir, Meuzû Hadisler, İs¬ 
tanbul 1997, s. 103-104; Ch. Pellat, “İbn Abı 
Khavthama". El 2 ( İng.), III, 687; D. M. Dunlop, 
“ibn Hubaysh", a.e., III, 803; Ebül-Feth Hakî- 
miyân, “İbn Ebî Hayseme”, DMBİ, II, 647. 

H Abdullah Aydinli 


İBN EBÛ HUZEYFE 
(bk. MUHAMMED b. EBÛ HUZEYFE). 

F İBN EBÛ HÜREYRE ” 

Ebû Alî Hasen b. el-Hüseyn b. Ebî 
Hüreyre el-Bağdâdî 
(ö. 345/956) 

Şafiî fakihi. ^ 

Hayatı hakkında yeterli bilgi yoktur. Çok 
sayıda hocadan ders aldığı rivayet edil¬ 
mekle birlikte kaynaklarda bunlardan 
sadece Ebû İshak el-Mervezî ile İbn Sü- 
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reyc’in adı zikredilmektedir. İbn Ebû Hü- 
reyre, Ebû İshak el-Mervezî ile birlik¬ 
te yaptığı kısa bir Mısır seyahati dışında 
Bağdat’ta yaşadı ve burada Şâfiî fıkhı 
okuttu, kadılık yaptı. Talebeleri arasında 
Dârekutnî, el-Müstedrek sahibi Hâkim 
en-Nîsâbûrî ve Ebû Ali et-Taberî gibi meş¬ 
hur âlimler bulunmaktadır. 

Yaşadığı devirde Şâfiî fakihlerinin ön¬ 
de gelenleri arasında yer alan İbn Ebû Hü- 
reyre’nin bazı meselelerde İmam Şâfiî’ye 
ve diğer mezhep ulemâsına muhalif gö¬ 
rüşleri bulunmasından (meselâ bk. Sübkî, 
III, 256-263) müctehid bir âlim olduğu an¬ 
laşılmaktadır. Çeşitli görüşleri Mâverdî'- 
nin el-Hâvi'î-kebîr'\ başta olmak üzere 
Şâfiî fıkıh kitaplarında yer almıştır. Hem 
halkın hem de idarecilerin büyük saygı 
duyduğu İbn Ebû Hüreyre 345 yılı Rece¬ 
binde (Ekim 956) Bağdat’ta vefat etti. 

Eserleri. 1. Şerhu Muhtaşari'l-Mü- 
zenî. Şâfiî fıkhına dair el-Muhtaşar adlı 
eserin şerhi olup öğrencisi Ebû Ali et-Ta¬ 
berî bu esere bir ta’lik yazmıştır. Kaynak¬ 
lar Müzenî’nin bu eserine İbn Ebû Hürey- 
re’nin biri muhtasar, diğeri mufassal ol¬ 
mak üzere iki ayrı şerh yazdığını kaydet¬ 
mektedir. 2. el-Mesâ’il. Şâfiî fıkhıyla il¬ 
gilidir. Ayrıca İbnü’n-Nedîm müellife et- 
Ta c lîk fi'l-hkh ve'l-mesâ’il adlı bir eser 
daha nisbet etmekte ise de ( el-Fihrist , s. 
302) bunların günümüze ulaşıp ulaşma¬ 
dığı tesbit edilememiştir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’n-Nedîm, el-Fihrist, s. 302; Abbâdî, el-Fu- 
kahefü’ş-ŞâfFiyye, s. 77; Hatîb, Tarihli Bağdâd, 
VII, 298-299;Şîrâzî, Tabakâtü’l-fukahâ’.s. 112; 
Nevevî, Tehzîb, II, 261; İbn Hallikân, Vefeyât, II, 
75; Zehebî, A‘lâmü’ri-nübelâ 1 , XV, 430; Yâfiî, 
Mir’âtü’l-cenân, 11, 337;Sübkî, Tabakât, 111, 256- 
263; İsnevî, Tabakâtü’ş-Şâfi‘iyye, 11, 518; İbn 
Kunfüz, el-Vefeyât (nşr. Âdil Nüveyhiz), Beyrut 
1971, s. 210; İbn Kâdî Şühbe, Tabakâtîı’ş-Şâ- 
fFiyye, I, 126-127; İbn Tbğriberdî, en-fiücûmü’z- 
zahire, III, 316; Hüseynî, Tabakâtü’ş-Şâfı'iyye, s. 
72-73; Keşfü’z-zunûn, 11, 1636; Muhammed Ha¬ 
şan Heyto, el-lctihâd ue tabakâtü müetehidi’ş- 
ŞâfiHyye, Beyrut 1409/1988, s. 148-149; Mîr 
Cevâd Ni'metî, “İbn EbîHüreyre”, DMBİ,ll, 499. 

H Saffet Köse 


İBN EBÛ İSHAK 

(O*’) 

Abdullah b. Ebî İshâk Zeyd 
b. Haris ez-Ziyâdî el-Hadramî 
(ö. 117/735) 


L 


Basra dil mektebinin kurucularından. 


J 


29 (650) yılında doğdu. Mevâlîden bir 
ailenin çocuğudur. Babası Zeyd b. Hâris 
Ebû İshak künyesiyle anıldığı için oğluna 
İbn Ebû İshak künyesi verilmiştir. İbn Ebû 


İshak tahsilini Basra'da yaptı. Meymûn 
el-Akrân'dan nahiv, Yahyâ b. Ya’mer ve 
Nasr b. Âsim el-Leysî’den kıraat dersleri 
aldı. Naklettiği bir rivayet sebebiyle Ebû 
Harb b. Ebü’l-Esved’in de talebesi olduğu 
sanılmaktadır (Ebü’l-Ferecel-lsfahânî, XII, 
299). Meşhur âlim İbn Sîrîn’in hadis okut¬ 
tuğu mescidde İbn Ebû İshak’ın nahiv der¬ 
si verdiği, İbn Şîrîn nahivcilerden hoşlan¬ 
madığı için aralarında bazı tartışmalar 
meydana geldiği kaydedilmektedir. Yû¬ 
nus b. Habîb, îsâ b. Ömer es-Sekafî, yedi 
kıraat imamından Ebû Amr b. Alâ ve Ah- 
feş el-Ekber gibi tanınmış âlimlerin ho¬ 
cası olan İbn Ebû İshak Basra’da vefat et¬ 
ti. Kurrâdan Ya’kûb el-Hadramî onun ye¬ 
ğenidir. 

İbn Ebû İshak, öğrencisi îsâ b. Ömer es- 
Sekafî ile birlikte şiirlerindeki dil hataları 
yüzünden eski Arap şairlerini eleştirmiş¬ 
ler (Sîrâfî, s. 45; Ebû Bekirez-Zübeydî, s. 
32), meşhur şair Ferezdak bile onların 
eleştirilerine muhatap olmaktan kurtu¬ 
lamamıştır. Bunun üzerine Ferezdak, İbn 
Ebû İshak'ın mensup olduğu Hadramî- 
ler’in bir zamanlar Benî Abdüşems'in 
mevlâsı olmasını kastederek bir beytinde 
onu “kölelerin kölesi” (mevlâ mevâliyâ) diye 
hicvedince İbn Ebû İshak Ferezdak’ın bu 
beyitte de hata yaptığını, kıyasa ve gra¬ 
mer kuralına göre "mevlâ mevâlin” de¬ 
mesi gerektiğini söyleyip Ferezdak’ı sus¬ 
turmuştu. 

Kıyası nahivde ilk uygulayanlardan olan 
İbn Ebû İshak'ın nahiv ilmi tarihinde 
önemli bir yeri vardır. Yûnus b. Habîb 
onun nahivde bir zirve olduğunu söyler 
(Ebû Bekir ez-Zübeydî, s. 31 -32). Ebû 
Ubeyde Ma’mer b. Müsennâ’ya göre ise 
Ebü’l-Esved ed-Düelî ve Meymûn el-Ak- 
rân’la birlikte nahiv ilmini kuran üç kişi¬ 
den biridir (Ebü't-Tayyib el-Lugavî, s. 13; 
Sîrâfî, s. 43). Öğrencisi Yûnus b. Habîb’e 
nahvi sistemli, düzenli ve kullanılabilir 
kurallar halinde toplamasını tavsiye eden 
İbn Ebû İshak (Ebû Bekir ez-Zübeydî, s. 
32), nahvin diğer lisânî ilimlerden ayrıla¬ 
rak müstakil bir ilim haline gelmesinde de 
büyük pay sahibidir. Kaynaklarda hem¬ 
zeyle ilgili olarak tutturduğu notların bir 
kitap haline getirildiği kaydedilmektedir 
(Ebü't-Tayyib el-Lugavî, s. 12). Kendisin¬ 
den meşhur kurrânm kıraatlerine muha¬ 
lif kıraat rivayetleri de nakledilmiştir. 

Süreyyâ Abdullah İdrîs ,‘Abdullah b. 
Ebî İshâk el-Hadramî hayâtühû ve 
ârâ’ühû adıyla bir yüksek lisans çalışma¬ 
sı yapmıştır (1401/1981, Ümmülkurâ Üni¬ 
versitesi İMekkej). 


BİBLİYOGRAFYA : 

Cumahî, Fuhû/ü’ş-şu'arâ 5 ,!, 1821;Ebû’t-Tay- 
yib el-Lugavî, Merâtibü’n-nahviyyîn (nşr. Mu¬ 
hammed EbüTFazl İbrahim), Kahire 1375/1955, 
s. 12-13; Ebü’l-Ferec el-İsfahânî, el-Eğânî, XII, 
299; Sîrâfî, Ahbârü’n-natıuiyyîne'l-Başriyyîn 
(nşr. Muhammed İbrahim el-Bennâ), Kahire 1405/ 
1985, s. 42-45; Ebû Bekir ez-Zübeydî, 7aba/câ- 
tü'n-nahuiyyîrı ue’l-luğaoiyyln (Muhammed 
Ebü'1-Fazl İbrahim), Kahire 1973, s. 31-33; 
Kemâleddin el-Enbârî, NüzhetCı’l-elibba 1 (nşr. 
Muhammed Ebü'1-Fazl İbrahim), Kahire 1386/ 
1967, s. 18-20; İbnü’l-Kıftî, İnbâhü’r-ruuât, II, 
104-108; Süyûtî, Buğyetü’l-üu‘ât, II, 42; Şevki 
Dayf, el-Medârisü’n-nahviyye, Kahire 1976, s. 
23-25; Muhammed Hayr el-Hulvânî, el-Mufasşal 
fi târihi’n-nahui'l-'Arabî, Beyrut 1399/1979, I, 
141-156; Ziriklî, el-A‘lâm (Fethullah), IV, 71; 
Ch. Pellat, “ c Abd Allah b. Abı İshâk", El 2 (İng.), 
L 42-43. m . 

m Hulusi Kiliç 

r İBN EBÛ LEYLÂ, Abdurrahman ^ 

(tsM ls?’ cs. ***«) 

Ebû îsâ Abdurrahman b. Ebî Leylâ 
Yesâr b. Bilâl el-Ensârî 
(ö. 83/702) 

Hadis, fıkıh 
ve kıraat âlimi, tabiî. 

L J 

17 (638) veya 18 (639) yılında Medine’¬ 
de doğdu (Tirmizî, “Tefsîrü’l-Kuriân”, 12). 
Hz. Ebû Bekir devrinde doğduğuna dair 
rivayet zayıftır. Resûl-i Ekrem’le birçok 
savaşa katıldığı bilinen babası Ebû Leylâ 
Evs kabilesine mensup olup adının Yesâr, 
Bilâl veya Dâvûd olduğu. Sıffîn’de öldüğü 
söylenmiş, rivayetleri hadis kitaplarında 
yer almıştır (Müsned, IV, 347-348; Wen- 
sinek, el-Mu c cem, VIII, 236). Tanınmış bir 
fakih ve kadı olan oğlu Muhammed de 
İbn Ebû Leylâ diye anıldığı için sonraki 
kaynaklarda kendisi İbn Ebû Leylâ el-Ek¬ 
ber şeklinde kaydedilmiştir. 

İbn Ebû Leylâ, daha sonra babasıyla bir¬ 
likte Medine’den göç ederek Kûfe’ye yer¬ 
leşti. Ensardan 120 sahâbî ile görüşüp 
(Fesevî, il, 817) onların çoğundan hadis öğ¬ 
rendi. Hocaları arasında Hz. Ali, Abdullah 
b. Mes’ûd, Sehl b. Huneyf. Enes b. Mâlik, 
Berâ b. Âzib, Ebû Saîd el-Hudrî, Sa’d b. 
Ebû Vakkâs, Bilâl-i Habeşî, Ebû Zer el-Gı- 
fârî, İbn Abbas, İbn Ömer, Ebû Eyyûb el- 
Ensârî ve Ebü’d-Derdâ gibi sahâbîler var¬ 
dır. Kendisinden oğlu îsâ ile torunu Ab¬ 
dullah b. îsâ, Alkame b. Mersed, Atâ b. 
Sâib, Mücâhid b. Cebr, A’meş, Şa’bî, Mu¬ 
hammed b. Şîrîn, Sâbit el-Bünânî gibi 
âlimler hadis rivayet ettiler. İbn Ebû Ley¬ 
lâ’nın Hz. Ömer. Hz. Osman, Muâz b. Ce- 
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bel ve Mikdâd b. Amr'dan hadis dinleyip 
dinlemediği tartışmalıdır. Yahyâ b. Maîn 
ve İclî gibi bazı münekkitler onu sika ola¬ 
rak değerlendirmekle beraber bazıları, 
sözü edilen bu dört sahâbîden hadis din¬ 
leyip dinlemediği hususundaki tartışma¬ 
lar sebebiyle kendisini “lâ be’se biti" ta¬ 
biriyle ta’dîl veya “leyyinü'l-hadîs" tabiriy¬ 
le cerhetmişlerdir. İbn Ebû Leylâ ile oğlu 
Muhammed'i birbirine karıştırarak Mu- 
hammed'in rivayetleri hakkındaki bazı 
tenkitleri ona nisbet edenler de olmuştur 
(Abdüssettâreş-Şeyh, III, 510-514). Riva¬ 
yetleri Kütüb-i Sitte de yer alan İbn Ebû 
Leylâ'nın hadisleri müzakere etmeye bü¬ 
yük önem verdiği bilinmektedir. 

Kıraat ilmi açısından da önemli bir ko¬ 
numa sahip olan İbn Ebû Leylâ bu ilmi 
arz yoluyla Hz. Ali’den almış, sika bir râvi 
olan oğlu îsâ aynı usulle kendisinden al¬ 
dığı kıraati kardeşi Muhammed’e öğret¬ 
miş, Muhammed de yine arz yoluyla ye¬ 
di kıraat imamından biri olan Hamza b. 
Habîb'e kıraat icâzeti vermiştir (DİA, XV, 
511). 

Biri Hz. Ali ile birlikte olmak üzere iki 
defa Medâin'e giden İbn Ebû Leylâ Cemel, 
Sıffîn ve Nehrevan savaşlarında Ali’nin 
yanında yer almış, Cemel Vak’ası'nda Hz. 
Ali’nin bayrağını taşımıştır. Bununla bir¬ 
likte Hz. Osman taraftarlarıyla da iyi mü¬ 
nasebetler kurmuş (Hatîb, X, 201 ), Muâ- 
viye’ye elçi olarak gönderilmiştir. Haccâc 
b. Yûsuf zamanında kısa bir süre Küfe ka¬ 
dılığı yapan İbn Ebû Leylâ, Hz. Ali ile ta¬ 
raftarlarına kötü söz söylemesi için Hac- 
câc’ın yaptığı baskıya ve işkencelere rağ¬ 
men istenileni yapmamıştır. 

82 (701) yılında Abdurrahman İbnü’l- 
Eş’as Haccâc’a savaş açtığında birçok kur- 
râ ve âlim gibi İbn Ebû Leylâ da İbnü’l- 
Eş’as’ın yanında yer aldı ve Deyrülcemâ- 
cim’de yapılan savaş öncesinde askerleri 
teşvik için çeşitli konuşmalar yaptı (Halî¬ 
fe b. Hayyât, s. 287; Taberî, VI, 357). Târih- 
çilerin çoğuna göre İbn Ebû Leylâ bu sa¬ 
vaşta veya daha sonra yine İbnü’l-Eş’âs ile 
Haccâc arasında meydana gelen bir baş¬ 
ka savaşta öldürüldü. 80-81 (699-700) 
yıllarında Basra’da veya Düceyl’de yahut 
Fırat nehrinde atından düşerek öldüğü de 
zikredilmiştir. 

Tâbiîn neslinin ileri gelenlerinden zâ- 
hid bir kişi olan İbn Ebû Leylâ’nın evinde 
birçok mushaf nüshası bulunurdu. Sahâ- 
bîlerin bile kendisinden hadis dinlediği 
önemli bir şahsiyet (İbn Hacer, Tehzîbü’t- 
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Tehzîb, VI, 261), fıkıh alanında da ihtisas 
sahibi bir âlimdi. 
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SI Abdullah Aydinli 

İBN EBÛ LEYLÂ, 
Muhammed b. Abdurrahman 

(«Ve Ol ‘ es?' O? 1 ) 

Ebû Abdirrahmân Muhammed 
b. Abdirrahmân b. Ebî Leylâ 
el-Ensârî el-Kûfî 
(ö. 148/765) 

Küfe kadısı, 

mutlak müctehid, muhaddis. 

L J 

74 (693) yılında doğdu. Sahâbeden olan 
dedesi Ebû Leylâ Yesâr (Dâvûd) b. Bilâl’e 
nisbetleibn Ebû Leylâ diye tanınmıştır. 
Tâbiînin büyüklerinden olan babası Ab- 
durrahman’ı küçük yaşta kaybetmesi se¬ 
bebiyle ondan istifade edemedi. Şa’bî, 
Atıyye el-Avfî, Atâ b. Ebû Rebâh, Amr b. 
Mürre, Nâfı’, Dâvûd b. Ali, ağabeyi îsâ ve 
A’meş gibi ilim adamlarından fıkıh, ha¬ 
dis ve kıraat tahsil etti. 

Velîd b. Yezîd’in hilâfeti döneminde Ira- 
keyn ve Horasan bölgeleri valisi Yûsuf b. 
Ömer es-Sekafî tarafından Küfe kadılığı¬ 
na tayin edildi ve Abbâsîler devrinde de 
bu görevini sürdürdü. Kaynaklarda, vefat 
tarihi olan 148 Ramazanına (Kasım 765) 


kadar otuz üç yıl müddetle kadılık yaptığı 
belirtilmektedir. Buna göre 115’te (733) 
başlamış olması gereken bu görevin baş¬ 
langıç tarihi olarak İbnü’l-Esîr 122 (740) 
yılını vermektedir (e/-/fâmil, V, 249). Öğre¬ 
timle de meşgul olan İbn Ebû Leylâ ara¬ 
larında oğlu İmrân, İbn Cüreyc, Şu’be b. 
Haccâc, Zâide b. Kudâme, Süfyân es-Sev- 
rî, Ebû Yûsuf, İbn Ebû Zâide, îsâ b. Yû¬ 
nus es-Sebîî, Ali b. Hamza el-Kisâî, Ali 
b. Müshir, VekT b. Cerrâh, Süfyân b. Uyey- 
ne ve Ebû Nuaym Fazl b. Dükeyn’in de 
bulunduğu birçok âlime hocalık yapmış¬ 
tır. 

Fıkıh sahasındaki dirayeti başta olmak 
üzere İbn Ebû Leylâ’nın çeşitli meziyetleri 
Atâ b. Ebû Rebâh, İbnü’l-Mu’temir, Süf¬ 
yân es-Sevrî, Ebû Yûsuf ve Zâide b. Ku¬ 
dâme gibi birçok âlim tarafından dile ge¬ 
tirilmiştir. İbn Ebû Leylâ davalara Küfe 
Mescidi’nde bakar ve hadleri de orada 
tatbik ettirirdi. Ebû Yûsuf’un ve onun 
ardından Hanefî kaynaklarının bildirdiği¬ 
ne göre Ebû Hanîfe, İbn Ebû Leylâ’nın Kü¬ 
fe kadısı olarak verdiği hükümleri öğren¬ 
cileriyle birlikte ders halkasında tartışır, 
gerektiğinde tenkit ederdi. Bir defasında 
Ebû Hanîfe’nin, İbn Ebû Leylâ’nın zina if¬ 
tirasıyla ilgili bir ceza uygulamasında ye¬ 
di yanlışını bulduğundan söz edilirse de 
bu tür ifadeleri müctehid imamlar etra¬ 
fında oluşan menâkıb kültürüyle veya fa- 
kihler arasındaki ictihad farklılığıyla açık¬ 
lamak daha doğru olur. Ebû Hanîfe’nin 
bu eleştirilerinden rahatsız olan İbn Ebû 
Leylâ’nın halifeye şikâyette bulunduğu ve 
bunun üzerine halifenin Ebû Hanîfe’nin 
fetva vermesini bir süre yasakladığı riva¬ 
yet edilir. İbn Ebû Leylâ’nın Ebû Hanîfe ile 
çeşitli topluluklar önünde münazaraları 
da olmuştur (Serahsî, XXX, 133). İbn Ebû 
Leylâ’dan dokuz yıl ders aldıktan sonra 
onunla sık sık ihtilâfa düştüğü için ders¬ 
lerini terkederek Ebû Hanîfe’nin meclisi¬ 
ne katılan Ebû Yûsuf, bu iki hocası arasın¬ 
daki görüş ayrılıklarına dair İhtilâfü Ebî 
Hanîfe ve İbn Ebî Leylâ adlı bir eser ka¬ 
leme almıştır (nşr. Ebü’l-Vefâ el-Efgânî, 
Kahire 1357). 

İbn Ebû Leylâ ile Sevvâr b. Abdullah el- 
Anberî’nin, bir dava ile ilgili olarak kadıla¬ 
rın birbirlerine gönderdikleri mektupların 
doğruluğu konusunda mühür ve imza ile 
yetinmeyerek şahit ve belge isteyen ilk 
kadılar olduğu kaydedilmektedir (Buhâ¬ 
rî, “Ahkâm”, 15). İbn Ebû Leylâ yabancı¬ 
larla ilgili davalarda tercüman kullanmış, 
şahitlerin tezkiyesi üzerinde özenle dur- 
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muş, Râfızîler’in ve kibirlilerin şahitliğini 
kabul etmemiştir. İctihadlannda edille-i 
erbaanın yanı sıra ileri dönemde istihsan, 
istishâb, sahâbe kavli, örf, maşlaha gibi 
terimlerle ifade edilip belli bir içerik ka¬ 
zanacak olan fıkhî istidlâl metot ve delil¬ 
lerine de sıkça başvuran (Serahsî, XXX, 
146,164) İbn Ebû Leylâ, bu özelliğiyle dö¬ 
neminde ehl-i re'yin önde gelen simala¬ 
rından biri sayılmıştır. Ancak İbn Ebû Ley¬ 
lâ’nın kadılık görevi sebebiyle daha çok 
dava konusu olmuş günlük olaylarla ilgi¬ 
lenmesi Ebû Hanîfe gibi mevcut ve muh¬ 
temel fıkhî problemleri tartışıp bunlar 
etrafında bir hukuk doktrini oluşturma¬ 
sına imkân vermemiştir. Bununla birlik¬ 
te 11. (VI11.) yüzyılda belirginleşen ve ileri 
dönemde Hanefî mezhebinin oluşumuna 
zemin hazırlayan İrak fıkhı içinde İbn Ebû 
Leylâ’nın ictihadları da yer alır. 

Hukukçu yönünün aksine hadisçiliği ge¬ 
nellikle eleştirilen İbn Ebû Leylâ’nın riva¬ 
yet ettiği hadislere itibar edilip edilme¬ 
mesi konusunda hadis tenkitçilerinin 
farklı görüşleri vardır. Ancak cerhe konu 
olan yönü genellikle adâlet vasfı değil hıfz 
ve zabtıdır. Yahyâ b. Maîn, Nesâî, İbn Hib- 
bân, Dârekutnî, İbn Cerîr et-Taberî, Ali b. 
Medînî, Yahyâ b. Saîd el-Ensârî, Şu’be b. 
Haccâc. Zekeriyyâ b. Yahyâ es-Sâcî, İbn 
Huzeyme ve Ali b. Hucr es-Sa‘dî gibi ha- 
disçiler onun hıfz yönünden zayıf, Ebü’l- 
Hasan el-İclî ve İbnü’l-Cezerî gibileri ise 
sadûk olduğunu söylemişlerdir. Ebû Hâ- 
tim de sıdk vasfı taşıdığını, fakat kadılıkla 
meşguliyeti sebebiyle hıfzının zayıfladığı¬ 
nı belirtmektedir. Onun dünyanın en fa- 
kihi olduğunu ileri süren Zâide b. Kudâ- 
me'nin bile kendisinden hadis rivayetini 
terkettiği, Ahmed b. Hanbel’in de hıfzının 
bozuk, hadislerinin muztarib olduğunu 
söyleyerek hadislerinden çok fıkhî görüş¬ 
lerine itibar ettiği nakledilmektedir. Bazı 
Şiî kaynaklarında aleyhine değerlendir¬ 
meler bulunmasına rağmen (Hânsârî, VII, 

252) bir kısım Şiî âlimleri de onu överek 
doğru sözlü ve güvenilir olduğunu belirt¬ 
mişlerdir (Abbas el-Kummî, s. 203; DMBİ, 
II, 696). 

Kaynaklarda İbn Ebû Leylâ’ya el-Fe- 
râ’iz (İbnü'n-Nedîm, s. 285 \ Keşfü'z-zu- 
nûn, II, 1245) ve el-Firdevs (Hânsârî, VII, 

253) adlı iki eser nisbet edilmektedir. Ab¬ 
dullah b. Rahîl b. İvaz el-Anzî, Câmiatü 
İmâm Muhammed b. Suûd el-İslâmiyye’- 
de İbn Ebû Leylâ'nın fıkhî görüşleri konu¬ 
sunda bir yüksek lisans çalışması yapmış¬ 
tır (1402/1982). 


BİBLİYOGRAFYA : 

Buhârî, “Ahkâm", 15; a.mlf., et-Târihu’l-ke- 
bîr, 1, 162; Tirmizî, “Tıb”, 24; Ebû Yûsuf, Ihtilâfü 
Ebt Hanîfe ve İbn Ebî Leylâ (nşr. Ebü'l-Vefâ el- 
Efgânî), Kahire 1357, tür.yer., ayrıca bk. neşre¬ 
derim girişi; a.mlf., el-Harâc, s. 21-22, 53, 55, 
58, 78, 89, 95, 96, 104,"l22, 172, 173, 175, 188, 
216; Şâfıî, el-Üm, VII, 87-150; İbn Sa'd, et-Taba- 
kât, VI, 358; Ahmed b. Hanbel, el-İlel( Koçyiğit), 
I, 160, 161; İclî, eş-Sikât, s. 407-409; İbn Kutey- 
be, el-Ma‘ârif{ Ukkâşe). s. 494, 550; Nesâî, ed- 
Du c afâ‘, s. 214; Vekî', Ahbârü’l-kudât, İÜ, 129- 
149; Nevbahtî, Fıraku’ş-ŞFa, Necef 1355/1936, 
s. 7; Ukaytî, ed-Du‘afâ\ IV, 98-100; İbn Hibbân. 
el-Mecrûhîn, II, 243-246; İbn Adî, el-Kâmil, VI, 
2191-2195; İbnü'n-Nedîm, el-Fihrist, s. 285- 
286; Debûsî, Te’sîsü’n-nazar (nşr. Mustafa Ah¬ 
med el-Kebbânî), Beyrut, ts. (Dâru İbn Zeydûn), 
s. 103-107; Şîrâzî, Tabakâtü’l-fukahâ’, s. 84; 
Serahsî. el-Mebsût, XXX, 128-167; Muvaffak b. 
Ahmed el-Mekkî, Menâkıbü Ebî Hanîfe, Beyrut 
1401/1982, s. 38, 289-290; İbnü'l-Esîr, el-Kâ- 
mil, V, 249, 589; İbn Hallikân, Vefeyât, IV, 179- 
181; Zehebî, A‘lâmü’n-nübelâ’, VI, 310-316; 
a.mlf., Tezkiretü'l-huffâz, 1, 171;a.mlf., Mîzâ- 
nü’l-Ftidâl, III, 613-616; Kerderi, Menâkıbü Ebî 
Hanîfe, Beyrut 1401/1981, s. 79-80, 183-184; 
İbnû'l-Cezerî, Ğâyetü’n-nihâye, II, 165; İbn Ha- 
cer, Tehzîbü't-Tehzîb, IX, 301 -303; Keşfü ’z-zu- 
nün, 11, 1245; Hânsârî. Ravzâtü’l-cennât, VII, 
252-256; M. Ebû Zehre, Ebû hlanîfe, Kahire 
1369/1947, s. 44-45; J. Schacht, The Origins of 
Muhammadan Jurisprudence, Oxford 1975, s. 
290-294; a.mlf., İslâm Hukukuna Giriş (trc. 
Mehmet Dağ-Abdülkadir Şener), Ankara 1986, 
s. 48,50, 54; a.mlf.. “ibn Abı Layla”, EF (ing.), 
III, 687-688; W. Montgomery Watt, İslâm Dü¬ 
şüncesinin Teşekkül Devri (trc. E. Ruhi Fığialı), 
Ankara 1981, s. 150; Abbas el-Kummî, el-Künâ 
ve’l-elkâb, Beyrut 1403/1983,1, 202-204; Ebü'l- 
Kâsım el-Hûyî, Mu'cemü ricâli’l-hadîş, Beyrut 
1409/1989, XVI, 215-218; Haşan Yûsufî Eşkû- 
rî, “İbn Ebî Leylâ”, DMBİ, II, 696-697. 

IS Saffet Köse 


İBN EBÛ MERYEM 
(bk. NÛH b. EBÛ MERYEM). J 
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Ebû Abdillâh Fahrüddîn Nasr b. Alî 
b. Muhammed eş-Şîrâzî el-Fesevî 
(ö. 565/1170’ten sonra) 

^ Nahiv ve kıraat âlimi. ^ 

Hayatı hakkında yeterli bilgi yoktur. 
Sadrülislâm lakabıyla da anılmıştır. Diğer 
kaynakların aksine İnbâhü'r-ruvât'ta (III, 
344) İbn Meryem, Buğyetü'l-vıfât'ta (II, 
314) Ebû Meryem olarak zikredilmesi is¬ 
tinsah veya baskı hatasından kaynaklan¬ 
mış olmalıdır. 

İbn Ebû Meryem’in hocaları arasında 
kaynaklarda sadece Tâcülkurrâ el-Kirmâ- 
nî’nin adı zikredilmiş ve bu zattan kıraat 
tahsil ettiği belirtilmiştir. Yine kaynaklar¬ 


da sadece Mükrem (Mükerrem) b. Alâ b. 
Nasr’ın ondan kıraat rivayet ettiği bildi¬ 
rilirse de el-Mûdah adlı eserinin incelen¬ 
mesinden Ebü’l-Hasan Ali b. Muhammed 
b. Ebû Ali, Ebü’l-Hasan Ali b. Hibetullah 
b. Muhammed, Ebü’l-Alâ Hamza b. Mu¬ 
hammed b. Abdülazîz b. Muhammed gibi 
kişilerin de ona talebe olduğu anlaşılmak¬ 
tadır {el-Mûdah, neşredenin girişi, I, 36). 

Şîraz hatibi olarak tanınan İbn Ebû Mer¬ 
yem için İbnü’l-Kıftî, “Her cuma hutbe 
okur ve hiçbir hutbeyi tekrarlamazdı” di¬ 
yerek onun hitabetteki başarısına ve ge¬ 
niş kültürüne işaret etmiş, nahiv ilminde 
eşi bulunmadığını kaydetmiştir. Yâküt 
da İbn Ebû Meryem’i Şîraz’ın hatibi, âli¬ 
mi ve edibi diye tanıtmış, şerl meselele¬ 
rin ve edebî müşkillerin hallinde başvu¬ 
rulan merci olduğunu söylemiştir. İbnü’l- 
Cezerî ise el-Mûdah adlı eserini incele¬ 
diğini, bu eserin kıraat alanında onun li¬ 
yakatini gösterdiğini belirtmiştir. 

İbn Ebû Meryem’in vefat tarihi kesin 
olarak bilinmemektedir. Yâküt 565 (1170) 
yılından sonra öldüğünü söylemiş, 587 
(1191) yılında hayatta olduğu, hatta 600’- 
den (1204) sonra vefat ettiği de ileri sü¬ 
rülmüştür (Cüneyd-i Şîrâzî, s. 407). 

Eserleri. İbn Ebû Meryem’in günümü¬ 
ze ulaştığı bilinen eseri el-Mûdah fî vü- 
cûhi'l-kırâ’ât ve Hlelihâ adını taşımak¬ 
tadır. el-Mûdah fi'l-kırû’âti'ş-şemân 
adıyla da bilinen eserde kırâat-i seb’aya 
ilâve olarak Ya’küb el-Hadramî’nin kıraa¬ 
tine de yer verilmiştir. Eser Ömer Hamdân 
el-Kübeysî’nin tahkikiyle üç cilt halinde 
neşredilmiştir (Cidde 1414/1993). Müelli¬ 
fin kaynaklarda adı geçen diğer eserleri 
de şunlardır: el-Keşive'l-beyân fî tefsî- 
ri'l-Kur’ân (Tefsîru İbn Ebî Meryem adıy¬ 
la da zikredilen eserin sekiz cilt olduğu be¬ 
lirtilmektedir); el-İfşâh fî şerhi'l-îzâh 
(Ebû Ali el-Fârisî'nin el-İzâh fi’n-nahv ad¬ 
lı eserinin şerhidir); el-Müntekâ fî c ile- 
li'l-kırâ’ât (eserde şâz kıraatler ve illet¬ 
leri ele alınmıştır); c Uyûnü't-taşrîf. 
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IBN EBU MULEYKE 

(4XUlc ^j!) 

Ebû Bekr Abdullah b. Ubeydillâh b. Ebî 
Müleyke Züheyr et-Teymî el-Mekkî 
(ö. 117/735) 

Muhaddis, tâbiî. 
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Hz. Ali’nin hilâfeti döneminde veya da¬ 
ha önce Mekke’de doğdu (Zehebî, V, 89). 
Ebû Muhammed künyesiyle de anılır. Sa- 
hâbî olan dedesi Ebû Müleyke Züheyr b. 
Abdullah b. Cüd’ân’a nisbetle İbn Ebû 
Müleyke diye şöhret bulmuştur. Dedesi¬ 
nin babası Abdullah, Hz. Ebû Bekir’in ba¬ 
basının amcazadesi olup Câhiliye devrin¬ 
de mazlumları koruyan, zenginliği ve cö¬ 
mertliğiyle tanınan bir Kureyşli idi (DİA, 
i, 93-94). İbn Ebû Müleyke kendi ifadesi¬ 
ne göre otuz, İbn Hibbân’a göre ise sek¬ 
sen ( Meşâhîr ; s. 83) sahâbî ile görüştü ve 
onlardan çok sayıda hadis rivayet etti. Hz. 
Âişe, Ümmü Seleme, Esmâ bint Ebû Be¬ 
kir, Abâdile, Abdullah b. Ca’fer b. Ebû Tâ- 
lib, Misver b. Mahreme onun hadis riva¬ 
yet ettiği sahâbîlerden bazılarıdır. İbn Ebû 
Hâtim, onun Hz. Ömer ile Hz. Osman’dan 
rivayet ettiği hadislerin mürsel olduğunu 
kaydetmektedir (el-Merâsü, s. 99). Ken¬ 
disinden hadis rivayet edenler arasında 
oğlu Yahyâ, kız kardeşinin oğlu Abdurrah- 
man b. Ebû Bekir, Amr b. Dînâr, Atâ b. 
Ebû Rebâh, Humeyd et-Tavîl, Eyyûb es- 
Sahtiyânî, Hammâd b. Seleme, İbn Cü- 
reyc ve Leys b. Sa’d zikredilebilir. Sika bir 
muhaddis olarak nitelendirilen İbn Ebû 
Müleyke’nin rivayet ettiği hadisler Kü- 
tüb-i Sitte’öe ve diğer hadis kitaplarında 
yer almaktadır. 

Hadis, fıkıh ve kıraat ilimlerindeki şöh¬ 
reti yanında dirayetli bir idareci ve güçlü 
bir hatip olarak da bilinen İbn Ebû Müley¬ 
ke, Abdullah b. Zübeyr’in hilâfeti döne¬ 
minde Harem-i şerifte müezzinlik ve 
imamlık, Tâif ve Mekke'de kadılık yap¬ 
mış, Mekke’de vefat etmiştir. 

BİBLİYOGRAFYA . 

İbn Sa’d, et-Tabakât, V, 472-473; Buhârî, et- 
Târîhu'l-kebîr, V, 137; Vekî', Ahbârü’l-kudât, 
I, 261-262; Dûlâbî, el-Künâ ue’l-esmâ \ Beyrut 
1403/1983, 11, 98; İbn Ebû Hâtim, el-Cerh ue't- 
fa'df/.V, 99-100; a.mif., el-Merâsll, Beyrut 1403/ 
1983, s. 99; İbn Hibbân, Meşâhîr, s. 82-83; İbn 
Mencûye, Ricâlü Sahihi Müslim, I, 375-376; 
Hatîb el-Bağdâdî, es-Sâbık ue’l-lâhik (nşr. Mu¬ 
hammed b. Matar ez-Zehrânî), Riyad 1402/1982, 
s. 281; Mizzî, Te/ızîbü 7-ftemâ/, XV, 256-259; Ze¬ 
hebî, A'/âmü’n-nüüelâ 5 , V, 88-90; İbnü'l-Ceze- 
rî, Ğâyetü'n-nihaye, I, 430; İbn Hacer, Tehzî- 
bü't-Tehzîb, V, 306-307; a.mif., el-İşâbe (Bicâ- 
vî), 11, 575; Mustafa Fayda, “Abdullah b. Cüd- 
‘ân", DİA, I, 93-94. m 
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IBN EBU MÜSLİM 
(bk. YEZÎD b. EBÛ MÜSLİM). 

İBN EBÛ ÖMER 

(of 1 ) 

Ebû Abdillâh Muhammed b. Yahyâ 
b. Ebî Ömer el-Adenî ed-Derâverdî 
(ö. 243/858) 

Hadis hâfızı. 


T 
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Aslen Yemenli olup dedesine nisbetle 
İbn Ebû Ömer diye tanınmıştır. Ebû Ömer 
künyesinin babasına ait olduğu da söylen¬ 
mektedir. Başta babası olmak üzere Süf- 
yân b. Uyeyne, Abdülazîz b. Muhammed 
ed-Derâverdî. Abdürrezzâk es-San‘ânî, 
Fudayl b. İyâz, VekT b. Cerrâh, Yezîd b. Hâ- 
rûn gibi hocalardan hadis dinlemiştir. 
Müslim, Tirmizî, İbn Mâce, Baki’ b. Mah- 
led, Ebû Hâtim er-Râzî, Ebû Zür’a er-Râ- 
zî, Ebû Zür’a ed-Dımaşki ve oğlu Abdul¬ 
lah ondan hadis öğrenen pek çok kimse 
arasında yer alır. 

Bir müddet Aden'de kadılık yapan İbn 
Ebû Ömer daha sonra Mekke'ye yerleşmiş 
ve Harem-i şerif şeyhliğine getirilmiştir. 
Ahmed b. Hanbel onu Mekke’de hadisi 
yazılabilecek önemli bir âlim diye nitelen¬ 
dirirken Ebû Hâtim, dindar kişiliğine rağ¬ 
men hocası Süfyân b. Uyeyne’ye isnat 
ederek uydurma bir hadis nakledecek ka¬ 
dar dalgın biri olarak değerlendirmiş, ar¬ 
dından da sadûk bir râvi olduğunu kay¬ 
detmiştir (İbn Ebû Hâtim, VIII, 124-125). 
Müslim gibi bazı münekkitler ise onu ha¬ 
disi delil olabilecek, doğru sözlü bir râvi 
diye nitelemiş, Yahyâ b. Maîn de sika de¬ 
ğerlendirmesinde bulunmuştur (et-Târîh, 
11, 542). Bir asra yakın yaşadığı ve birçok 
defa haccettiği söylenen İbn Ebû Ömer 
19 Zilhicce 243’te (8 Nisan 858) Mekke’de 
vefat etmiştir. 

Rivayetleri Müslim ve Tirmizî’nin el-Câ- 
mfu'ş-şahîh' leri ile Nesâî ve İbn Mâce’- 
nin es-Sünen’lerinde yer alan İbn Ebû 
Ömer’in Kitâbü'l-îmân adlı eseri (Dârü'l- 
kütübi'z-Zâhiriyye, Mecmua, nr. 104, vr. 
223 a -250 b ) Hamed b. Hamdı ei-Câbirî ei- 
Harbî’nin tahkikiyle ve el-îmân adıylaya- 
yımlanmıştır (Küveyt 1407/1986). Kaynak¬ 
larda, talebelerinden Ebû Muhammed İs- 
hak b. Ahmed el-Huzâî tarafından riva¬ 
yet edilen el-Müsned adlı bir eserinden 
söz edilmekteyse de bu eserin günümü¬ 
ze ulaştığına dair bilgi bulunmamaktadır. 
el-Müsned, Ahmed b. Ebû Bekir el-Bûsî- 
rî’nin zamanımıza intikal etmeyen ve İt- 
hâfü'l-hıyere adıyla da anılan Etrûfü’l- 
mesânîdi'l- c aşere’ sinin ihtiva ettiği on 
müsnedden biridir. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Yahyâ b. Maîn, et-Târîh, 11, 542; Buhârî, et-Tâ- 
rihu’l-kebîr, 1, 265; a.mif., et-Târihu’ş-şağir, II, 
379; İbn Ebû Hâtim, el-Cerh ue’t-ta'dîl, Vlil, 
124-125; ibn Hibbân, eş-Şikât, IX, 98; İbn Men¬ 
cûye, Ricâlü. Sahihi Müslim, II, 217; Sem'ânî, 
el-Erısâb, VIII, 408-409; İbnü'l-Esîr. el-Lübâb, 
II, 328; Mizzî, Tehztbü'l-Kemâl, XXVI, 639-642; 
Zehebî, AHâmü’n-nübelâ XII, 96-98; a.mif., 
Târîhu’Tİslâm: sene 241-250, s. 482-483; a.mif., 
Tezkiretü’l-huffâz, II, 501; Fâsî, el- c İkdü'ş-şe- 
mîn, II, 387-388; İbn Hacer, Tehzîbü't-Tehzîb, 
IX, 518-520; Keşfü’z-zunûn, II, 1678; Kettânî, er- 
Risâletü’l-müstetrafe (Özbek), s. 43, 96; Zirikiî, 
el-AHâm, VIII, 3; Kehhâle, Mu'cemü’l-mü’ellifin, 
XII, 107; Sezgin. GAS, 1, 110-111. 
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IBN EBU REBIA 

(bk. ÖMER b. EBÛ REBÎA). 

İBN EBÛ RENDEKA 
(bk. TURTÛŞÎ, İbn Ebû Rendeka). 

İBN EBÛ SÂBİT 
(bk. SÂBİT b. EBÛ SÂBİT). 

İBN EBÛ SELEME 

<^ı) 

Ebû Hafs Ömer b. Ebî Seleme Abdillâh 
b. Abdilesed el-Mahzûmî 
(ö. 83/702) 

Hz. Peygamber’in üvey oğlu. 
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J 
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Muhtemelen hicretten iki yıl önce (620) 
dünyaya geldi; hicretin 2. yılında (623- 
24) Habeşistan’da doğduğuna dair bilgi¬ 
lerin doğru olmadığı anlaşılmaktadır (Ze¬ 
hebî, 1,151:111, 407). Birinci Akabe Biatı’n- 
dan bir yıl önce Medine’ye hicret ettiği 
bilinen (DİA, X, 229) babası Ebû Seleme, 
Hz. Peygamber’in süt kardeşi ve halası 
Berre bint Abdülmuttalib’in oğludur. An¬ 
ne ve babası ilk müslümanlardan ve Ha¬ 
beşistan hicretine katmanlardandır. Kay¬ 
naklardaki bilgiler ihtilaflı olmakla birlik¬ 
te Kureyşliler’in müslüman olduğu haberi 
Habeşistan’a ulaşınca ikisi de Mekke'ye 
dönmüş, fakat haberin yalan olduğunun 
anlaşılması üzerine bir süre sonra Resûl-i 
Ekrem’in izniyle Medine’ye gitmek için 
yola çıkmışlardı. Ancak müşrikler, Ümmü 
Seleme ile oğlu Seleme’nin hicretine en¬ 
gel olunca babası yola yalnız çıkmak zo¬ 
runda kalmış, anne ve oğulun hicreti ise 
yaklaşık bir yıl sonra gerçekleşmiştir. İbn 
Ebû Seleme hicretin 3. yılında babasının 
vefatı üzerine üç kardeşi ile birlikte yetim 
kaldı. Medine’de başka yakınları olmadı- 
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ğı için annesi Ümmü Seleme’nin Hz. Pey- 
gamber’le nikâhlanması sırasında kendi¬ 
sinin velî sıfatıyla onu görevlendirdiğine 
dair bir rivayet yanında (İbn Sa'd, VIII, 90; 
Zehebî, III, 407) bu görevi ağabeyi Sele¬ 
me’nin üstlendiği de ileri sürülmüştür 
(Zehebî, III, 408; İbn Hacer, el-lşâbe, II, 
66). İbn Ebû Seleme bundan sonra Resûl-i 
Ekrem’in himayesinde büyüdü. Hendek 
Gazvesi esnasında Hz. Peygamber’in ha¬ 
nımlarıyla birlikte Hassan b. Sâbit’in ko¬ 
nağında kaldığı belirtilmektedir. Resûlul- 
lah vefat ettiğinde dokuz yaşında bulun¬ 
duğundan küçük yaşta sahâbî olma vas¬ 
fını kazananlardan biri oldu. 

Hz. Ali, Cemel Vak’ası'ndan önce Üm¬ 
mü Seleme’nin bu seferde kendisine re¬ 
fakat etmesini istemiş, Ümmü Seleme de 
kendi yerine savaşa İbn Ebû Seleme’nin 
katılmasını sağlamıştı. İbn Ebû Seleme 
dirayetli ve yetenekli bir kimse olduğun¬ 
dan Hz. Ali tarafından Bahreyn ve Fars 
valilikleri gibi önemli görevlere tayin edil¬ 
di. Hz. Ali’nin vefatından (40/661) sonra 
görevinden ayrılıp Medine'ye döndü, ha¬ 
yatının geri kalan kısmını Medine’de ge¬ 
çirdi ve burada vefat etti. 

İbn Ebû Seleme Hz. Peygamber’den ve 
annesinden hadis rivayet etmişse de riva¬ 
yetlerinin on beşe ulaşmadığı ifade edil¬ 
mektedir. Onun çocuk eğitimi konusun¬ 
da rivayet ettiği hadisler bizzat yaşadığı 
olayları yansıtması bakımından önemli¬ 
dir. Kendisinden başta oğulları Muham- 
med ve Abdullah olmak üzere Ebû Ümâ- 
me b. Sehl b. Huneyf, Saîd b. Müseyyeb, 
Atâ b. Ebû Rebâh, Urve b. Zübeyr b. Av- 
vâm, Vehb b. Keysân, Sâbit el-Bünânî gi¬ 
bi muhaddisler hadis öğrenmiş; namaz, 
yiyip içme, oruç, aile hayatı gibi konulara 
dair rivayetleri Kütüb-i Sitte'de yer al¬ 
mıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Müsned, IV, 26-27; İbn İshak. es-Sîre, s. 242; 
İbn Hişâm, es-Sıre 2 , II, 345, 349, 469; İbn Sa'd, 
et-Tabakât, VIII, 87, 90; Belâzürî, E7ısâb(Zek- 
kâr), II, 63; İbn Hibbân, Târîhu’ş-şahâbe (Bûrân 
ed-Dannâvî), Beyrut 1408/1988, s. 173;a.mlf„ 
eş-Şikât, III, 263; İbn Mencûye, Ricâlü Şahîhi 
Müslim, II, 32; İbn Abdülber, el-lstkâb, II, 474- 
475; Hatîb, Tarıhu Bağdâd, I, 194; İbnü'l-Esîr, 
Üsdü’l-ğâbe (Bennâ), IV, 183;Mizzî, Tehzîbüi- 
Kemâl, XXI, 372-375; Zehebî, A'lamü’n-nübe- 
lâ\ I, 151; II, 202-204; III, 406-408; İbn Hacer. 
el-lşâbe, II, 66, 519; a.mlf., Tehzîbü't-Tehzîb, 
VII, 455-456; Muhammed b. Yûsuf es-Sâlihî, Ez- 
vâcü’n-fiebî (nşr. M. Nizâmeddin el-Füteyyih), 
Dımaşk 1413/1992, s. 158-159; Koksal, İslâm 
Tarihi (Medine), IV, 145-146, 151; VVensinck, 
el-Mu^cem, VIII, 205; Emîne Ömer el-Harrât, 
Ümmü Seleme, Dımaşk 1415/1995, s. 21-22; 
Selâhattin Polat, “Ebû Seleme el-Mahzûmî”, 
DİA, X, 229. m 
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İBN EBÛ ŞERH 

(bk. ABDULLAH b. SA'D b. EBÛ ŞERH). 
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ibn ebu şeneb 

Muhammed b. el-Arabî 
b. Muhammed b. Ebî Şeneb 
(1869-1929) 

Türk asıllı Cezayirli eğitimci 
ve Arap edebiyatçısı. 

Cezayir şehrinin yaklaşık90 km. güne¬ 
yinde bulunan Midye (Medea) şehri yakı¬ 
nındaki Takbu (Aynüzzeheb) beldesinde 
doğdu. Anne ve baba tarafından Bursalı 
bir Türk ailesinin çocuğudur. Mısır’daki 
Türk ordusunda görevli olan büyük de¬ 
delerinden biri XVIII. yüzyıl başlarında 
Cezayir'de yerleşmişti. Türk ordusuna 
uzun süre hizmetten sonra ayrılan de¬ 
desi Muhammed ise Abdülkâdir el-Cezâ- 
irî’nin Midye'yi kuşatması sırasında (Ma¬ 
yıs-Haziran 1840) vefat etmiştir. Babası 
geçimini ziraatla sağlayan küçük bir çift¬ 
çi idi. 

İbn Ebû Şeneb ilkokulu bitirdikten son¬ 
ra bugün kendi adını taşıyan liseye (Lycee 
Ben Cheneb) devam etti. Buradan mezun 
olduktan sonra (1886) Midye’den ayrıla¬ 
rak Cezayir şehri yakınında Ebûzerîa’da- 
ki öğretmen okuluna girdi. Ekim 1888’- 
de ilkokullarda Arapça ve Fransızca okut¬ 
makla görevlendirildi. On yıl süren bu gö¬ 
rev sırasında bir yandan da belâgat, kla¬ 
sik mantık, kelâm, hadis ve ensâb konu¬ 
larında özel dersler aldı; ayrıca İbrânîce, 
İtalyanca, İspanyolca, Almanca, Farsça, 
Türkçe ve Latince öğrenmeye çalıştı. Bu 
arada Medresetü'l-edebü'l-ulyâ’dan ica¬ 
zet aldı. 1898 yılı Mayıs ayında Kosantîne’- 
de Kettâniyye Medresesi Arap dili hocalı¬ 
ğına tayin edildi. Burada üç yıl çalıştıktan 
sonra Cezayir Medresesi’nde görevlendi¬ 
rildi. 1903’te Ecole des Letters’de aruz, 
adlî belgelerin tercümesi ve halk Arap- 
çası ile fasih Arapça’nın karşılaştırılma¬ 
sı konularında dersler veren İbn Ebû 
Şeneb ayrıca 1904 yılında Câmiu’s-sefîr’- 
de Buhârî okutmaya başladı. 1908'de Ce¬ 
zayir Üniversitesi kurulduğunda Edebi¬ 
yat Fakültesi öğretim görevliliğine tayin 
edildi. 

1920 yılında Şam’da bulunan el-Mec- 
mau’l-ilmiyyi’l-Arabî üyeliğine seçilen İbn 
Ebû Şeneb, 1922’de Abbâsîler’in saray 


şairi Ebû Dülâme’nin hayatı ve şiirleriyle 
Cezayir Arapçası’ndaki Türkçe ve Farsça 
kelimeler konusunda sunduğu iki araştır¬ 
ma ile Cezayir Üniversitesi Edebiyat Fa- 
kültesi’nde doktor unvanını aldı. 1924 yı¬ 
lında Rene Basset’den boşalan Arap dili 
ve edebiyatı profesörlüğüne tayin edildi. 
Aynı yıl Paris’teki Academie Sciences Co- 
loniales’e üye seçildi. 1928 yılında Oxford’- 
da yapılan XVII. Şarkiyatçılar Kongresi’n- 
de Cezayir’i temsil etti. 8 Şubat 1929’da 
vefat etti. 

Eserleri. İbn Ebû Şeneb’in başta dil, 
edebiyat, eğitim, tarih ve biyografi olmak 
üzere geniş bir alanı kapsayan telif, şerh 
ve tercüme türü çalışmalarının sayısı elli 
yediyi bulmaktadır. Başlıca eserleri şun¬ 
lardır; 1 . Proverbes arabes de l'Algerie 
et du Maghreb. Cezayir ve Mağrib’de 
halkın kullandığı atasözlerini konu alan 
üç ciltlik bir çalışmadır (Paris 1904, 1905- 
1907). 2. Tuhfetü'l-edeb fîmîzâni eş c â- 
ri'l- c Arab (Cezayir 1906, 1928; Paris 1954). 
Aruz bahirlerini örnekleriyle ele alıp iş¬ 
lemektedir. 3. el-Müşelleşât (Cezayir 

1907) . Kutrub lakabıyla tanınan Muham¬ 
med b. Müstenîr’in değişen üç harekesi¬ 
ne göre farklı anlamlara gelen kelimeleri 
topladığı el-Müselleş adlı urcûzesinin 
şerhidir. 4. Etüde sur les persorınages 
mentionnes dans l'idjâza du Cheikh 
‘Abd al-Qâdir al-Fâsi (Paris 1907). 5. 
Fehresetü kütübi'l-Câmi c i'l-A c zam bi'l- 
Cezffir: Catalogue des manuscrits ara¬ 
bes de la Grande Mosquee (Cezayir 
1909). 6. Abu Dulöma, Poete bouffon 
de la cour des premiers calileş abba- 
sides (Cezayir 1922). Meşhur Arap şairi 
Ebû Dülâme’nin hayatı ve şiirini konu alan 
bir çalışmadır. 7. M ots turks et persans 
conserves dans le parle d'Alger (Ce¬ 
zayir 1922). 8. Risale fi'l-mantık. Klasik 
mantıkla ilgili olup henüz neşredilmemiş- 
tir. 

İbn Ebû Şeneb’in neşrini gerçekleştir¬ 
diği eserlerden bir kısmı da şunlardır; İbn 
Meryem, el-Bustân tizikri'l-evliyff ve'l- 
‘ulemâ’ bi-Tilimsân (Cezayir 1908); Ebû 
Saîd es-Sûsî, Nazmü'l-Mümtf iî Şer- 
hi'l-MuknP (Cezayir 1908); Hüseyin b. 
Muhammed el-Versîlânî, Rihle (Cezayir 

1908) ; Fîrûzâbâdî, Tahbîrü'l-müveşşîn 
(Cezayir 1909); Gubrînî(Ebü'l-Abbas), c Un- 
vânü'd-dirâye fî ‘ulemâ^i Bicâye (Ce¬ 
zayir 1910); Ca’berî, Tedmîşü't-tezkîr fi’t- 
te’nîş ve’t-tezkîr (Strazburg 1910); Ebü’l- 
Arab ve Muhammed b. Hâris el-Huşenî, 
Tabakâtü c ulemâ’i İfrîkıyye (Fransızca 
tercümesiyle birlikte, 1-11, Paris 1915-1920); 
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İbnü’l-Ebbâr, Tekmiletü'ş-Şıla (1. cilt Al- 
fred Bel ile birlikte, Cezayir 1920); ez-Za- 
hîretü's-seniyye fî târihi'd-Devleti'l- 
Merîniyye (Cezayir 1921); Alkame el- 
Fahl, Dîvân (Cezayir 1925); Urve b. Verd, 
Dîvân (Cezayir 1926); Zeccâcî, el-Cümel 
(Cezayir 1926). 

İbn Ebû Şeneb'in Encyclopedie de 
1’İslam'ın birinci edisyonunda çok sayıda 
maddesiyle bazı dergilerde İlmî makale¬ 
leri ve Ahmed Teymur Paşa, Muhammed 
Kürd Ali, Haşan Hüsnî Abdülvehhâb, M. 
Godera, M. Miguel Asin Palacios, M. A. 
Griffth ve M. Kratchovvsky gibi zamanın 
ilim adamları ile aydınlarına gönderdiği 
ve birçoğunu sanatlı nesirle kaleme al¬ 
dığı mektupları ve çeşitli kongrelerde 
sunduğu tebliğleri, verdiği konferansla¬ 
rı bulunmaktadır. İbn Ebû Şeneb'in ayrı¬ 
ca klasik ulemâ üslûbu üzere kaleme al¬ 
dığı birçok manzumesi mevcuttur. Genç¬ 
lik yıllarında yazılmış bu manzumeler hic¬ 
vin dışında değişik temaları kapsamak¬ 
tadır. 
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cemü a'lâmi’l-Cezâ’ir, Beyrut 1400/1980, s. 
189-191; Ziriklî, el-A'lâm (Fethullah), VI, 266- 
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r İBN EBÛ ŞERİF, Burhâneddin ^ 

Ebû İshâk Burhânüddîn İbrahim 
b. Muhammed b. Ebî Bekr 
el-Makdisî el-Mısrî 
(ö. 923/1517) 

Tefsir, hadis ve fıkıh âlimi. 

L J 

18 Zilkade 836’da (6 Temmuz 1433) Ku¬ 
düs'te doğdu. İlk bilgileri, kendisi gibi İbn 
Ebû Şerif lakabıyla anılan ağabeyi Kemâ- 
leddin Muhammed’den öğrendi. Kur'ân-ı 
Kerîm’i ezberledikten sonra Şemseddin 
İbn İmrân’dan Ebû Ma'bed İbn Kesîr ve 
Ebû Amr b. Alâ kıraatleri üzere tecvid ve 
tashîh-i hurûf dersleri aldı. Kudüs'te Si- 
râceddin er-Rûmî ve Ya'küb er-Rûmî gibi 
âlimlerden Arap dili ve edebiyatı, usul, 
mantık, meânî ve Hanefî fıkhı konuların¬ 
da istifade etti. Tahsilini ilerletmek için 
gittiği Kahire’de Emîn Aksarâyî'den Tef- 


tâzânî’nin Şerhu'l-'Akö’id'M, Celâleddin 
el-Mahaltî'den fıkıh usulüne dair Cem'u'l- 
cevûmi 'ın şerhini okudu. Ayrıca Alemüd- 
din Sâlih b. Ömer el-Bulkinî, Kâdılkudât 
Şemseddin Muhammed b. Ali el-Kâyatî 
ve İbn Hacer el-Askalânî’den fıkıh, Şehâ- 
beddin Ahmed b. İsmâil el-İbşîtî’den fe- 
râiz ve hesap, İbnü’d-Deyrî’den tefsir 
dersleri aldı. 853’te (1449) babası ve kar¬ 
deşiyle beraber hac için Mekke’ye giden 
İbn Ebû Şerif burada Takıyyüddin İbn 
Fehd el-Mekkî, Ebü’l-Feth İbnü’l-Merâgi 
ve İbnü'z-Ziyâ el-Mekkî’den hadis dinle¬ 
di; bazı hocalarından kıraat okutmak ve 
fetva vermek için icâzet aldı. Hacdan son¬ 
ra kızıyla evlendiği Mısır’ın kâdılkudâtı Şe- 
refeddin Yahya b. Muhammed el-Münâ- 
vî’nin derslerine devam etti ve ona niyâ- 
beten kadı (şeyhülislâm) seçildi; Ezher ve 
İbn Tolun Camii'nde, el-Medresetü’l-Hicâ- 
ziyye’de ve Câmiu'l-Fekkâhîn’de tefsir, fı¬ 
kıh, hitabet dersleri verdi. 

İbn Ebû Şerif 898'de (1493) Şam’a gi¬ 
derek Sümeysât'ta ikamet etmiş, bu sıra¬ 
da Şemseddin İbn Toltm kendisinden ders 
almış, aynı yıl uzun müddet ayrı kaldığı 
Kudüs’e dönerek Salâhiyye Medresesi’n- 
de ders vermeye başlamıştır. Ancak son¬ 
raları iki defa Kahire’ye gidip geldiği, ora¬ 
da öğretimle uğraştığı söylenir. Bedred- 
din el-Gazzî ve Zeynüddin Ömer b. Ah¬ 
med eş-Şemmâ Kahire’de onun dersleri¬ 
ne devam edenler arasındadır. Şeyhülis¬ 
lâmlık vazifesinden herhangi bir ücret al¬ 
mayan ve geçimini Kudüs’teki kendisine 
ait sabun imalâthanesinden temin eden 
İbn Ebû Şerif 906’da (1500) tayin edildi¬ 
ği Mısır kadılığında dört yıl hizmet verdi. 
Ardından Kahire’deki Gavrî Medresesi’- 
ne müderris oldu. Ancak zina ettiklerine 
dair baskı altında itirafta bulunduktan 
sonra bu ikrardan dönen kimselerin rec- 
medilmemesi yönündeki görüşü sebebiy¬ 
le bu görevden azledildi. Daha sonra evi¬ 
ne çekildiyse de halk kendisinden fayda¬ 
lanmaya devam etti. İbn Ebû Şerif 28 Mu¬ 
harrem 923'te (20 Şubat 1517) Kahire’de 
vefat etti. Abbasî Halifesi Mütevekkil- 
Alellah’ın kıldırdığı cenaze namazından 
sonra İmam Şâfiî’nin kabrine yakın bir 
yere defnedildi. 

Eserleri. Bir divan oluşturacak kadar 
şiirleri de bulunduğu belirtilen İbn Ebû 
Şerifin çoğu günümüze ulaşmamış olan 
belli başlı eserleri şunlardır: 1. Şerhu'l- 
Hâvî. Abdülgaffâr b. Abdülkerîm el-Kaz- 
vînî’nin Şâfıî fıkhına dair el-Hâvi'ş-şağir 
adlı eserinin şerhidir. 2. Şerhu'l-Minhâc. 
NeveVî’nin M inhâcü't-tâlibîn adlı fıkha 


dair eserinin dört ciltlik şerhidir. 3. Şer- 
hu’t-Tuhfeti'l-kudsiyye fi’l-ferâ’iz. İb- 
nü’l-Hâim’in manzum eserinin şerhidir. 
4. Şerhu'l-Behceti’l-verdiyye. el-Hâ- 
vi'ş-şağiı in Zeynüddin İbnü’l-Verdî ta¬ 
rafından nazma çevrilmiş şekline yapılan 
bir şerh olup tamamlanmamıştır. S. Şer- 
hu'l-tışâd fî uşûli'I-hadîş. İbnü’s-Sa- 
lâh’ın ‘ Ulûmü'l-hadîş adlı eserinin Ne- 
vevî tarafından el-İrşâd fî uşûli'I-hadîş 
adıyla ihtisar edilen metninin şerhidir. 6. 
Şerhu Kavâ'idi’l-l'râb. İbn Hişâm en- 
Nahvî’nin asıl adı el-İ'râb c an kavdidi'l- 
i'râb olan eserinin şerhi olup Beyazıt Dev¬ 
let Kütüphanesi’nde bir nüshası bulun¬ 
maktadır (Veliyyüddin Efendi, nr. 2965; 
ayrıca bk. DMBİ, II, 664). 7. el-'İkdü'n-na- 
dîd fî şerhi ‘Akideti'bni Dakikıl'îd. 8. 
Haşiye 'alâ Şerhi ‘ Aka’idi'n-Nesefî. 
Teftâzânî’nin C Akâ âdü ’n-Nesefi ’ye yaz¬ 
dığı şerhin hâşiyesidir. 9. Nazmü'l-Va- 
rakât. İmâmü’l-Haremeyn el-Cüveynî’nin 
Şâfiî usûl-i fıkhına dair el-Varakât adlı 
risâiesinin nazma çevrilmiş şeklidir. 10. 
Nazmü Nuhbeti'l-fiker fî muştalahi 
ehli'l-eşer. İbn Hacer el-Askalânî'nin ulû- 
mü’I-hadîse dair eserinin 100 küsur beyit¬ 
le nazma çevrilmiş şeklidir. 11. Nazmü 
Lukatati'l-'aclûn. Zerkeşî’nin asıl adı Lu- 
katatü'l-'aclân ve bülletü’z-zam’ân fî 
uşûli'l-fıkh ve'l-hikmeti ve'l-mantık 
olan eserinin nazma çevrilmiş şeklidir. 12. 
Nazmü Tehzîbi'l-mantık. Teftazânî’nin 
Tehzîbü'l-mantık ve'l-kelâm adlı ese¬ 
rinin nazma çevrilmiş şeklidir. 13. Nazmü 
' Akâ’idi'n-Nesefî. Ebû Hafs Necmeddin 
en-Nesefî'nin 'Akü'idü 'n-Nesefî diye bi¬ 
linen risâiesinin nazma çevrilmiş şekli olup 
asıl adı el-Ferâ'id fî naz mi ‘l-'Aka'id’di r. 
14. Nazmü rivayeti Ebî 'Amr. Eserde 
Ebû Amr’ın kıraati yaklaşık 500 beyitle 
nazma çevrilmiştir. 15. Manzume fi'l-kı- 
râ’ât. İbn Ebû Şerife ait olduğu belirtilen, 
fakat hakkında başka bir bilgi verilmeyen 
(Ali Şevvâh İshak, IV, 167) bu eserinNaz- 
mü rivayeti Ebî ‘Amr ile aynı eser olması 
muhtemeldir. 16. Tefsîrü'l-âyeteynve'l- 
hadîş. İki âyetle (el-Bakara 2/257; ez-Zü- 
mer 39/53) Hz. Peygamber’e salavat ge¬ 
tirilmesine dair bir hadisin (Tirmizî. “Kıyâ- 
me”, 23) tefsirinden ibaret olup bir nüs¬ 
hası Süleymaniye Kütüphanesi’nde bu¬ 
lunmaktadır (Ayasofya, nr. 393). 17. Eski¬ 
le. Dârü’l-kütübi'l-Mısriyye’de kayıtlı (nr. 
25920 8 ) küçük bir risâle olup müellifin fık¬ 
ha dair bazı sorulara verdiği cevapları ih¬ 
tiva eder (DMBİ, II, 664). 18. Tefsîru sû¬ 
re ti’l-Kevşer. 879’da (1474) yazılmış olan 
bu eserin bir nüshası c Ukûdü'd-dürve’l- 
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İBN EBÛ ŞERÎF, Kemâleddin 


cevher fî nebzetin min esrâri sûreti'l- 
Kevşer adıyla Şam’da Dârü’l-kütübi’z-Zâ- 
hiriyye’de kayıtlıdır (nr. 5881). 19. Kaşîde- 
tü'bni Ebî Şerîf (Brockelmann, GAL, 11, 
24), 
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r İBN EBÛ ŞERÎF, Kemâleddin ^ 

Ebü’l-Meâlî Kemâlüddîn 
Muhammed b. Muhammed 
b. Ebî Bekr el-Makdisî 
(ö. 906/1500) 

Şâfiî âlimi. 

L J 

5 Zilhicce 822 (23 Aralık 1419) tarihin¬ 
de Kudüs’te doğdu. Mâliki âlimlerinden 
Ebü’l-Abbas İbn Avecân el-Ömerî’nin to¬ 
runudur. Babasının yanında iyi bir eğitim 
görerek yetişti. İbn Hacer el-Askalânî, 
Necmeddin İbn Cemâa, Ebü’l-Kâsım en- 
Nüveyrî, Muhibbüddin İbn Nasrullah el- 
Bağdâdî, Şemseddin İbn İmrân onun ders 
aldığı hocalardan bazılarıdır. Kur’ân-ı Ke- 
rîm’den başka bazı ilimlere dair temel 
eserleri ezberledi. 844 (1440) yılında Ka- 
hire’ye giderek öğrenimini sürdürdü ve 
İbnü’l-Hümâm’ın derslerine katıldı. İzzed- 
din Abdüsselâm el-Bağdâdî, Sa’deddin İb- 
nü’d-Deyrî, Alâ el-Kalkaşendî ve İbn Ha¬ 
cer el-Askalânî’den çeşitli kitapları okudu. 
İbn Hacer, yazdığı icâzetnâmesinde onun 
fetva verebilecek derecede yetişmiş bir 
âlim olduğunu belirtmiştir. 846’da(1442) 
Kudüs'e dönen İbn Ebû Şerif burada ders 
okutmaya başladı. Kardeşi Burhâneddin 
İbn Ebû Şerîf, İbn Kasım el-Gazzî, Ebü'l- 
Yümn el-Uleymî, Zeyneddin ez-Zerkeşî, 
Takıyyüddin el-Kalkaşendî onun tanın¬ 
mış öğrencilerindendir. 853 (1450) yılın¬ 
da hacca gitti. Mekke ve Medine’de Takıy- 
yüddin İbn Fehd, Muhibbüddin et-Tabe- 
rî, İbnü’z-Ziyâ el-Mekkî ve diğer bazı âlim¬ 


lerden hadis dinledi. Hacdan döndükten 
sonra Kudüs'te Salâhiyye Medresesi’nde 
müderris olarak görevlendirildi. Saiâhiy- 
ye Medresesi şeyhi Garsüddin Halîl el-Ki- 
nânî ile Şehâbeddin el-Umeyrî arasında 
çıkan anlaşmazlıkta Umeyrî'yi destekle¬ 
yince buradan ayrılmak zorunda kaldı ve 
Kahire’ye gitti. Ancak durumu emîre an¬ 
latması üzerine aynı medreseye yeniden 
tayin edildi ve iki yıl süreyle hem yönetici 
hem müderris olarak görev yaptı. 878’- 
de (1473) bu görevinden alınıp yerine İbn 
Cemâa’nın getirilmesi üzerine İlmî faali¬ 
yetlerini evinde sürdürdü. 881 'de (1476) 
Kahire’ye yerleşti. Müeyyediyye ve Kâmi- 
liyye medreselerinin yanı sıra Eşrefiyye 
Medresesi’nde müderrislik ve yöneticilik 
yaptı. Başarılarıyla halkın ve Sultan Ka- 
yıtbay’ın takdirini kazandı. Şöhreti kısa 
zamanda bölgeye yayıldı. Farklı mezhep¬ 
lere mensup çevrelerde fetvalarına itibar 
edilip eserleri okutuldu (Ebü'l-Yümn el- 
Uleymî, II, 709). 900 (1495) yılında Salâ¬ 
hiyye Hankahı’ndaki eğitim ve öğretimi 
ıslah etmekle görevlendirildi; burada sû- 
fîlerle yaptığı toplantılar sonunda mese¬ 
lelerin çözümü için programlar hazırladı. 
Bu faaliyeti başarılı sonuç verince Cevhe- 
riyye ile diğer bazı medreselerde benzer 
çalışmaları yürütmekle görevlendirilip 
bunları da başarıyla gerçekleştirdi. 25 
Cemâziyelevvel 906’da (17 Aralık 1500) 
Kudüs’te vefat etti. Kâtib Çelebi ile Lek- 
nevî ölüm tarihini 905 (1499) olarak kay¬ 
dederler (Keşfü’z-zunûn, I, 749; II, 1667; 
el-Feuâkdü’l-behiyye, s. 234). 

İbn Ebû Şerîf, hemen hemen bütün İs¬ 
lâmî ilimlerde geniş bilgi sahibi bir âlim 
olup daha çok kaleme aldığı şerh ve hâşi- 
yelerle tanınmıştır. Öğrencilerinden Ebü’l- 
Yümn el-Uleymî hocasının aynı zamanda 
şiir yazdığını nakleder ( el-Ünsü’l-celîl, II, 
710). Sehâvî de onun zeki, hâfızası ve mu¬ 
hakemesi güçlü, öğrencileriyle İlmî tartış¬ 
ma yapmayı seven ve rivayetlerine gü¬ 
venilen bir âlim olduğunu belirtir (ed- 
DaıAü’l-lâmF, IX, 64-66). İbn Ebû Şerîf, 
Eş’ariyye’ye mensup olmasına rağmen 
Mâtürîdî âlimi İbnü’l-Hümâm’ın el-Mü- 
sâyere’sini şerhederek Mâtürîdiyye çev¬ 
relerinde de tanınmıştır. Tasavvufla da 
ilgilenmiş ve silsile itibariyle Abdülkâdir-i 
Geylânî’ye ulaşan bazı sûfîlerden hırka 
giydiği rivayet edilmiştir. 

Eserleri. 1. el-Müsâmere bi-şerhi'l- 
Müsâyere fi'l-hkâ’idi'l-münciye fi'I- 
âhire. Hem Eş’arî hem Mâtürîdî âlimle¬ 
rince medreselerde okutulan eserin sa¬ 


dece İstanbul’daki kütüphanelerde elliyi 
aşkın yazma nüshası bulunmaktadır ( me¬ 
selâ bk. Hacı Selim Ağa Ktp., nr. 650-652; 
Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 2320, Câ- 
rullah Efendi, nr. 1047, Hekimoğlu Ali Pa¬ 
şa, nr. 839). İbn Kutluboğa’nm şerhiyle bir¬ 
likte yayımlanan eserin (Bulak 1317; Bağ- 
dad 1962) ofset baskısı da yapılmıştır (İs¬ 
tanbul 1979). 2. el-Ferâ’id fî halli Şer- 
hi'l-'Akâ’id. Teftâzânî’nin eserine yapıl¬ 
mış bir hâşiyedir (Süleymaniye Ktp., Da- 
mad İbrâhim Paşa, nr. 209, Esad Efendi, 
nr. 1159, Süleymaniye, nr. 755; İÜ Ktp., AY, 
nr. 2835). 3. el-Es’ile ve’l-ecvibe tete'al- 
lak bi-leyse ü'l-imkân ebd<f mimmâ 
kân (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, 
nr. 2707/6). İbn Ebû Şerîf bu eserini, bazı 
Eş’arî ve Hanbelî âlimlerinin, Gazzâlî’nin 
mevcut kâinattan daha mükemmelini 
yaratmanın imkânsız olduğu yolundaki 
sözüyle Mu’tezile’ye ait “aslah” görüşünü 
benimsediğini ileri sürmesi ve Burhâned¬ 
din el-Bikâî’nin bu iddiayı destekleyen bir 
risâle kaleme alması üzerine yazmıştır. 
İbn Ebû Şerîf risâlesinde aslah telakkisine 
yöneltilen eleştirileri kabul etmekle bir¬ 
likte Gazzâlî’ye atfedilen sözün onun ta¬ 
rafından söylenmiş olamayacağını, bu sö¬ 
zü söylemiş olsa bile bununla İlâhî irade 
ve kudreti sınırlandıran bir mânayı kas¬ 
tetmemesi gerektiğini, buna aykırı dü¬ 
şen görüşlerin isabetli sayılamayacağını 
belirtir. Sehâvî, bu risâleyi yazdığı için İbn 
Ebû Şerifin bir müddet Kahire’den sür¬ 
gün edildiğini nakleder (a.g.e., IX, 66). 4. 
et-Tâc ve’l-iklîl c alâ Envâri't-tenzîl ve 
esrâri't-te’vîl. Beyzâvî’ye ait eserin Fâti- 
ha sûresi tefsirine yapılmış bir şerhtir. 
Bazı kaynaklarda Kıfa c alâ Tefsîri'İ-Bey- 
zâvî, Haşiye *alâ Tefsîri'l-Beyzâvî gibi 
adlarla da anılan eserin (Ebü'l-Yümn el- 
Uleymî, II, 710; Şevkânî, II, 222-223) bir 
nüshası İstanbul Üniversitesi Kütüphane- 
si’nde mevcuttur (nr. 1817). 5. Tefsîrü'l- 
âyeteyn min sûreti'l-Bakara. Sûrenin 
son iki âyetine dair bir risâledir (Fihrisü ’l- 
hizâneti’t-Teymûriyye, 111, 163). 6. Ta c lî- 
ka c alâ emâkin mine't-tenzîl (a.g.e., 
a.y.). 7. Haşiye c alâ Şerhi’n-Nuhbe. İbn 
Hacer el-Askalânî’ye ait hadis usulüne dair 
eserin hâşiyesidir. Yazma nüshalarında 
Netîcetü’n-nazar fî Şerhi Nuhbeti'l-fi- 
ker (Hacı Selim Ağa Ktp., nr. 147), Ta c lîka 
c alâ Şerhi’n-Nuhbe (Süleymaniye Ktp., 
Hekimoğlu Ali Paşa, nr. 157) gibi adlarla 
geçer. 8. ed-Dürerü’l-levâmf bi-tahrî- 
ri CemH’l-cevâmf. Tâceddin es-Sübkî’- 
nin usûl-i fıkha dair eserine Celâleddin el- 
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İBN EBÛ ŞERİF, Kemâleddin 


Mahallî tarafından yazılan şerhin hâşiye- 
sidir (İÜ Ktp., AY, nr. 225 1; Fas 131 2). 9. İt- 
hâfü'l-ahışşâ bi-feiâ’ili’l-Mescidi'l-ak- 
şâ. Kudüs’ün tarihi, surları, müslüman- 
larca fethedilmesi, önemli yerleri, Mes- 
cid-i Aksâ’nın yapılışı ve faziletleri, Dı- 
maşk'ın faziletleri gibi konuları ihtiva 
eder. İbn Ebû Şerifin yegâne telif eseri 
olup 875 (1470) yılında Kudüs’te yazılmış¬ 
tır. Çeşitli yazma nüshaları bulunan ese¬ 
rin (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 
522) Beyazıt Devlet Kütüphanesi’ndeki 
nüshası (Veliyyüddin Efendi, nr. 465) mü¬ 
ellif hayatta iken istinsah edildiği halde 
kapağında yazar adı yanlış olarak Şeha- 
beddin Ahmed el-Minhâcî şeklinde yazıl¬ 
mıştır. 

İbn Ebû Şerifin kaynaklarda adı geçen 
diğer eserleri de şunlardır: Şavbü’l-ğa- 
mâme fî irsâli tavâfi'l-imâme; Feyzü’l- 
kerem c alâ ‘abîdi'l-kavm fî nazmi'l-hi- 
kem; Kıfa ‘alâ Şahîhi'l-Bııhârî; el-İs- 
c âd bi-şerhi'l-İrşâd (İbnü’l-Mukrî el-Ye- 
menî'nin Şâfiî fıkhına dair eserinin şerhi¬ 
dir); Kıfa ‘alâ Şafveti'z-zübed (Şehâ- 
beddin İbn Raslân’a ait fıkıhla ilgili eserin 
şerhidir); Şerh c alû Fuşûli İbni'l-Hâhm 
(ferâize dairel-Fuşûlü’l-mühimme'nin şer¬ 
hidir); Şerh ‘alâ Muhıtaşari't-Tenbîh ( 1b- 
nü’n-Nakîb'in Şâfiî fıkhına dairMuhfaşa- 
rü’t-TenbîhadU eseri için yazılmış bir şerh 
olup eksiktir); Kıfa ‘alâ Şerhi'1-Minhâc 
(Nevevî'nin fıkıhla ilgili Minhâcü’t-tâli- 
bln! ine ait şerhin bir bölümüne yapılmış 
haşiyedir); el-Fetâvâ; Şerhu'ş-Şifâ’ (Kâ- 
dî Iyâz’m eserinin bir şerhi olup tamam¬ 
lanmamıştır). Müellifin ayrıca Kudüs’e 
dair bazı şiirler yazdığı nakledilir (Gazzî, 
1 , 12 ). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Kemâleddin İbn Ebû Şerif, Ithâfü’l-ahışşâ bi- 
fezâ'ili’l-Mescidi’l-akşâ, Beyazıt Devlet Ktp., 
Veliyyüddin Efendi, nr. 465, vr. 197 b ; a.mlf., el- 
Müsâmere, İstanbul 1979, s. 2-3; a.mlf., el-Es’i- 
le ue’l-ecvibe tete‘allak bi-leyse fı'l-imkân eb- 
da‘ mimmâ kân, Süleymaniye Ktp., Şehid Ali 
Paşa, nr. 2707/6, vr. 110 a -lll b ; Sehâvî, ed- 
Dau'ü’l-lâmi\ IX, 64-67; Ebü'l-Yümn el-Uiey- 
mî, el-Ünsü’l-celU bi-târihi’l-Kuds oe’l-Halîl, 
Kahire 1866, 11, 706-711; Abdülkâdir el-Ayde- 
rûsî, en-Hûrü’s-sâfir, s. 41-42; Gazzî, el-Keuâki- 
bü’s-sâ'ire, 1, 11-13; Keşfü’z-zunûn, 1, 193,749; 
11, 1667; İbnü'l-İmâd, Şezerât, VIII, 29-30; Şev- 
Kânî, el-Bedrü’t-tâli‘, II, 222-223, 243-244; Lek- 
nevî, el-Fevâ’idü'l-behiyye, s. 234-235; Brockel- 
mann, GAL, II, 98; Hediyyetüi-‘ârifn, II, 222- 
223; Fihrisü'1-h.izâneti’t-Teymûriyye, Kahire 
1369/1950, III, 163; Ahmet Özel, Hanefi Fıkıh 
Âlimleri, Ankara 1990, s. 196;Cezzâr, Medâhl- 
lu’l-mCFellifn, II, 779; Muhammed Habîb el-Hî- 
le, et-Târih ve’l-mû.'errihûn bi-Mekke, Mekke 
1994, s. 167-169. ı—ı 
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İBN EBÛ ŞEYBE, Ebû Bekir 

^jÎ) 

Ebû Bekr Abdullah 
b. Muhammed b. Ebî Şeybe 
Ibrâhîm el-Absî el-Kûfî 
(ö. 235/849) 

el-Muşannef adlı 
eseriyle tanınan hadis hafızı, 
müfessir ve tarihçi. 

L _J 

159'da (776) Kûfe'de doğdu (Hatîb, X, 
66). Benî Abs’in mevlâsı olup üçüncü de¬ 
desinin Havstî diye anılması, ailenin aslen 
Belhli olduğunu ve muhtemelen Arap so¬ 
yundan gelmediğini göstermektedir. Er¬ 
ken yaşta hadis tahsiline başladı, on dört 
yaşında iken Kadı Şerik b. Abdullah’tan 
hadis dersi aldı. Küfe, Basra, Rey ve Bağ¬ 
dat ile Hicaz bölgesindeki ilim merkezle¬ 
rinde tahsilini sürdürdü. Abdullah b. Mü- 
bârek, Halef b. Halîfe, Cerîr b. Abdülha- 
mîd, Muhammed b. Fudayl, Vekî* b. Cer¬ 
rah, Süfyân b. Uyeyne, Yahya b. Saîd el- 
Kattân gibi muhaddislerden hadis oku¬ 
du. Talebeleri arasında Buhârî, Müslim, 
Ebû Dâvûd, İbn Mâce, İbn Sa’d, Baki’ b. 
Mahled, İbn Vaddâh, Ebû Zür’a er-Râzî, 
Ebû Ya’lâ el-Mevsılî, Ca’fer b. Muhammed 
el-Firyâbî, Ebü'l-Kâsım el-Begavî gibi âlim¬ 
ler yer almaktadır. Babası, dedesi, iki kar¬ 
deşi Ebü’l-Hasan Osman ve Kasım ile oğ¬ 
lu İbrahim ve yeğeni Ebû Ca’fer Muham¬ 
med b. Osman da tanınmış birer muhad- 
dis olmakla beraber ailenin en ünlü şah¬ 
siyeti kendisidir. İbn Ebû Şeybe’nin hadis 
bilgisini kardeşi Osman’dan üstün bulan 
Ahmed b. Hanbel ile Yahyâ b. Maîn onu 
sadûk diye nitelendirmiş, Ebü’l-Hasan el- 
İclî ve Ebû Hâtim er-Râzî de sika olduğu¬ 
nu söylemişlerdir. Ebû Zür’a er-Râzî ve 
Salih Cezere gibi kendisini yakından tanı¬ 
yan hadis münekkitleri de hâfızasının çok 
güçlü olduğunu belirtmişlerdir. 

İbn Ebû Şeybe’nin olgunluk dönemi, 
Mutezile mezhebinin devlet idaresine hâ¬ 
kim olduğu yıllara (813-847) rastlamakta 
olup Abbasî Halifesi Mütevekkil-Alellah. 
daha önce Me’mûn’un başlattığı ve Mu‘- 
tasım-Billâh ile Vâsik-Billâh’ın devam et¬ 
tirdiği dinî ve siyasî sahalarda uygulanan 
devlet politikasını kökten değiştirmeye 
karar verince Mutezile politikasının izle¬ 
rini silmek üzere yardımlarına başvurdu¬ 
ğu hadis ve fıkıh âlimleri arasında İbn Ebû 
Şeybe ile ağabeyi Osman da vardı. Hali¬ 
fenin bol maaş ve tahsisat bağladığı bu 
ekipten, Mutezile ve Cehmiyye’ye ait gö¬ 
rüşleri reddeder mahiyetteki hadislerle 


rü’yet hakkındaki hadisleri halka anlat¬ 
masını istemesi üzerine İbn Ebû Şeybe 
Bağdat'taki Rusâfe Mescidi’nde 30.000’i 
aşan kalabalığa ders verdi ( a.g.e X, 67; 
Zehebî, AUâmü'n-nübelâ’.Âl, 125). Kay¬ 
naklar, ayrıca onun Kûfe’de bir sütunun 
dibinde uzun zaman ders verdiğini kayde¬ 
der (Hatîb, X, 69; Zehebî, AHâmü’n-nübe- 
lâ\ XI, 124). Bu sütun Küfe Valisi Velîd b. 
Ukbe tarafından yaptırılan caminin sütu¬ 
nu olmalıdır (bu caminin sütunları dibin¬ 
de ders veren sahâbîler için bk. Hâkim, s. 
191-192; ayrıca krş. Yardım, 1, 138-139). 

İbn Ebû Şeybe, Ebû Hanîfe’nin mezhep 
ve metoduna karşı olup bu konudaki mu¬ 
halefetini el-Muşannel adlı eserinin son 
tarafında “Kitâbü’r-Red alâ Ebî Hanîfe" 
adlı bir başlık altında ifade etmiş (XV, 
148-282); Kâsım b. Kutluboğa el-Ecvibe 
‘an ftirâzâti İbn Ebî Şeybe ‘alâ Ebî Ha¬ 
nîfe, Zâhid Kevserî de en-Nüketü't-tari¬ 
fe fi't-tehaddüş ‘an rudûdi İbn Ebî Şey¬ 
be ‘alâ Ebî Hanîfe (Kahire 1365) adlı ça¬ 
lışmalarıyla onun bu konudaki görüşleri¬ 
ni reddetmiştir. İbn Ebû Şeybe 8 Muhar¬ 
rem 235’te (2 Ağustos 849) vefat etti. 

Eserleri. 1. el-Muşannef* fi'l-ehâdîş 
ve'l-âşâr. İbn Ebû Şeybe’nin, hadislerle 
sahâbe sözleri ve tâbiîn fetvalarını sened- 
leriyle birlikte topladığı ve konularına gö¬ 
re tertip ettiği en hacimli eseri olup kay¬ 
naklarda el-Müsned adıyla kaydedilen 
kitabının da bu eser olduğu belirtilmekte¬ 
dir ( Keşfü’z-zunûn, 11, 1711). Çeşitli baskı¬ 
ları arasında Abdülhâlik el-Efgânî (I-XV, 
Karaçi 1406) ve Kemâl Yûsuf el-Hût’un (I- 
VII, Beyrut 1409/1989) neşirleri anılabilir. 
2. Kitâbü'l-îmân. İman ve İslâm’a dair 
139 hadis ve haberi ihtiva eden ve el- 
Muşannef’tekı “Kitâbü’l-îmân"ın bazı 
tertip farklarıyla rivayetinden ibaret 
olan eser, Nâsırüddin el-Elbânî tarafın¬ 
dan Ebû Ubeyd Kasım b. Sellâm’ın Kitâ- 
bü'l-îmân' ı, Ebû Hayseme Züheyr b. 
Harb’in Kitâbü'l-‘İlm'\ ve Hatîb el-Bağ- 
dâdî'nin İktizâca’l-Hlm el-‘amel’i ile bir¬ 
likte (Dımaşk 1385/1966), daha sonra da 
müstakil olarak(Beyrut 1403/1983; Küveyt 
1405/1985) yayımlanmıştır. 3. Kitâbü'l- 
Edeb. Bir nüshası Dârü’l-kütübi'z-Zâhiriy- 
ye’de bulunan eserin (Mağrib, nr. 78/7) el- 
Muşannef in “Kitâbü’l-Edeb" bölümünün 
ayrı bir rivayeti olması muhtemeldir. Eser 
üzerinde Muhammed Rızâ el-Kahvecî’nin 
Pencap Üniversitesi İdâre-i Ulûm-i İslâ- 
miyye Bölümü’nde bir doktora tezi hazır¬ 
ladığı (Lahor 1989) kaydedilmektedir (Fih- 
rist-i Mahtûtât-i Pı eyc Dî ve Em ey ‘Ulûm-i 
İslâmiyye: 1952-1989, s. 11). 4. Kitâbü't- 
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İBN EBÛ ŞEYBE, Ebû Ca'fer 


İBN EBÛ ŞEYBE, Ebû Ca‘fer 
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ibn Ebû Seybe'nin el-Muşarmef adlı eserinin ilk iki sayfası (Nuruosmaniye Ktp., nr. 1215) 


Târîh. Câhiliye devrinden Hz. Ömer’in 
vefatına kadar olan dönem hakkında 
bilgi veren eserin bir nüshası. Berlin’de 
Stiffung Preussischer Kulturbesitz’in özel 
kütüphanesinde (nr. 9409) tesbit edilmiş 
ve bu nüshanın Heinrich Schützinger ta¬ 
rafından genişçe bir tanıtımı yapılmıştır 
(bk. bibi). Heinrich Schützinger, Kitâbü't- 
Târîh ile el-Muşannef içindeki “Kitâbü’t- 
Târîh” (XII, 547-580; XIII, 5-94) ve “Kitâ- 
bü’l-Meğâzî” (XIV, 283-601) bölümlerini 
karşılaştırmadığını ifade etmekteyse de 
yazmanın muhtevasıyla ilgili olarak veri¬ 
len bilgilerle el-Muşannefin içindeki bö¬ 
lümlerin tam bir uyum sağladığı dikkate 
alındığında Kitâbü't-Târîh’m de müsta¬ 
kil bir eser olmadığı anlaşılmaktadır. S. 
Tefsîrü İbn Ebî Şey be. Bir rivayet tefsiri 
olan eserin Süleymaniye Kütüphanesi’nde 
bir nüshası bulunmaktadır (Yazma Bağış¬ 
lar, nr. 4028, vr. l a -205 a ). 

Kitâbü'l-Eva’il, Kitâbü'l-Fiten, Kitâ- 
bü’l-Cemel, Kitâbü'ş-Şıffîn, Kitâbü'l- 
Fütûh ve Fezâ’ilü'l-Kur’ân gibi adlarla 
İbn Ebû Şeybe’ye nisbet edilen eserler de 
el-Muşannef in ilgili bölümlerinin ayrı 
istinsahı veya rivayeti sonucunda ortaya 
çıkmış olmalıdır. el-Muşannet'm “er-Red 
c alâ EbîHanîfe” ve “Kitâbü’z-Zekât" bö¬ 
lümleri müstakil olarak yayımlanmıştır 
(Brockelmann, I, 215). Çeşitli kaynaklarda 


müellifin Kitâbü's-Sünen fi'l-ükh ve el 
Ahkâm adlı kitapları bulunduğu da zik¬ 
redilmektedir. 
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Isil Alİ Yardim 


Ebû Ca'fer Muhammed b. Osman 
b. Muhammed b. Ebî Şeybe 
İbrâhîm el-Absî el-Kûfî 
(ö. 297/910) 

Hadis hafızı. 

1_ J 

210 (825) yılından sonra doğdu. Dör¬ 
düncü dedesinin Havstî diye anılması, aile¬ 
nin aslen Belhli olduğunu ve muhteme¬ 
len Arap soyundan gelmediğini göster¬ 
mektedir. İlk hadis derslerini babasından 
ve amcası Ebû Bekir İbn Ebû Şeybe’den 
aldı. Diğer amcası Kasım, Ahmed b. Yû¬ 
nus, Ebû Küreyb el-Hemdânî, Hennâd b. 
Serî, Yahyâ b. Maîn ve Ali b. Medînî gibi 
muhaddisler de hocaları arasında yer alır. 
İbn Sâid el-Hâşimî, Ebû Amr İbnü’s-Sem- 
mâk, Ahmed b. Selmân, Ca’fer el-Huldî, 
Ebû Bekir eş-Şâfıî, Ebû Ali es-Savvâf, Ta- 
berânî, İsmâilî, İbnü’l-Bâgandî, Muham¬ 
med b. Mahled ve Hüseyin b. İsmâil el- 
Mehâmilî gibi âlimler ise onun talebele¬ 
ridir. 

İbn Ebû Şeybe bilgi, zekâ ve geniş ha¬ 
dis birikimiyle çağının önde gelen hadis 
hâfızları arasında yer almış. Küfe muhad- 
disi diye anılmıştır. Salih Cezere, Abdân 
el-Ahvâzî, İbn Adî ve Mesleme b. Kasım 
gibi münekkitlerce güvenilir bir hadisçi 
kabul edilmesine ve İbn Hibbân’ın onun 
biyografisine eş-Sikât'möa yer vermesi¬ 
ne karşılık Abdullah b. Ahmed b. Hanbel, 
İbn Hırâş, Mutayyen, Ebû İshakel-Harbî, 
Dâvûd b. Yahyâ, Ca’fer b. Muhammed el- 
Firyâbî ve Muhammed b. Ahmed el-Ade- 
vî gibi âlimler kendisini yalancılıkla ve ha¬ 
dis uydurmakla itham etmiş; Dârekutnî, 
görüşmediği bir kimsenin kitabından ha¬ 
dis yazıp rivayet etmekle suçlamış: Ebû 
Bekir el-Berkânî de hadisçilerin onu gü¬ 
venilmeyen bir râvi kabul ettiklerini söy¬ 
lemiş; ayrıca küçüklüğünden beri yalan 
söylediğini, maktû isnadları mevsul hale 
getirdiğini ileri sürenler olmuştur. Ebû 
Ca’fer. bütün bu tenkitlere rağmen ken¬ 
dilerinden sonra Kûfe’de hadisçiliğin öl¬ 
düğü kabul edilen dört kişiden biri sayıl¬ 
mıştır. Diğer taraftan bazı rivayetleri 
sebebiyle Mutayyen’in onu sert bir dille 
eleştirmesi, aynı asırda yaşamış iki kişi¬ 
nin birbirini değerlendirmesi türünden 
kabul edilerek ricâl âlimleri tarafından 
ihtiyatla karşılanmıştır. Nitekim İbn Adî 
de 270 (883) yılında Kûfe’de bu iki âlim 
arasında geçen tartışmayı dinledikten 
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İBN EBÛ ŞEYBE, Ebû Cafer 


sonra İbn Ebû Şeybe hakkındaki eleştiri¬ 
ler konusunda bu görüşü tercih etmiş, 
onun münker bir hadisine rastlamadığa 
nı, Abdân'dan edindiği bilgiye göre de kö¬ 
tü bir râvi olmadığını ifade etmiştir. İbn 
Hacer de bu görüşe katılmış, onun sağlam 
olmayan bir rivayetine rastlamadığını söy¬ 
lemiştir. Hayatının son döneminde Bağ¬ 
dat’a yerleşen İbn Ebû Şeybe Cemâziye- 
levvel 297'de (Ocak 910) burada vefat et¬ 
ti. İbn Hacer ölüm tarihini 287 (900) ola¬ 
rak zikretmiştir. 

Eserleri. 1. Sü’âlâtü Muhammed b. 
c Osmân b. Ebî Şeybe li- c Alî b. el-Me- 
dînî. İbn Ebû Şeybe’nin hadis rivayeti ya¬ 
nında cerh ve ta’dîl ile de meşgul olduğu¬ 
nu gösteren ve onun Ali b. Medînî’ye bu 
konuda bizzat sorduğu veya başkaları ta¬ 
rafından sorulup kendisinin tesbit ettiği 
260 meselenin cevabını ihtiva eden eser 
Muvaffak b. Abdullah b. Abdülkâdir tara¬ 
fından yayımlanmıştır ( Riyad 1404/1984). 
Z. Kitâbü'l- c Arş ve mâ ruviye fîh. Arş 
konusunda Cehmiyye’ye karşı reddiye ola¬ 
rak yazılan ve doksan rivayeti bir araya 
getiren eseri Ebû Abdullah Muhammed 
b. Hamed el-Humûd neşretmiştir(Küveyt 
1406/1986). 3. Kitâb lîhi zikru halkı 
Âdem ve hatfetüh ve tevbetüh ve eb- 
vâb iî vilâdeti'n-nebî ve gayri zâlik. 
Bir nüshası Dârü’l-kütübi'z-Zâhiriyye'de 
kayıtlıdır (Mecmua, nr. 19, vr. 46-57). İbn 
Ebû Şeybe’nin bunlardan başka hadis râ- 
vilerine dair hacimli bir kitap olduğu be¬ 
lirtilen et-Târîh’ i ile es-Sünen ti'l-tıkh 
(İbnü’n-Nedîm, s. 285) adlı bir eserinin bu¬ 
lunduğu zikredilmiştir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Ebû Şeybe, Sü’â/âiü ‘ Oşmârı b. Ebî Şey¬ 
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lah), Riyad 1404/1984, neşredenin girişi, s. 
13-25; a.mlf., Kitâbü’l-'Arş ue mâ ruuiye fîh 
(nşr. Muhammedb. Hamed el-Humûd), Kuveyt 
1406/1986, neşredenin girişi, s. 21-40; İbn 
Adî. el-Kâmil, VI, 2297; İbnü'n Nedîm, el-Fihrist 
(Teceddüd), s. 285; Hâkim en-Nîsâbûri, Sü’â/âf 
(nşr. Muvaffakb. Abdullah b. Abdülkâdir), Riyad 
1404/1984, s. 136;Sehmî, Sü’âlâtl nşr. Mu¬ 
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1984, s. 99; Hatîb, Târîhu Bağdâd, III, 42-47; 
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662; a.mlf., Mîzânü’l-iHidâl, III, 642-643; Sa- 
fedî, el-Vâfî, IV, 82; İbn Kesîr, el-Bidâye, XI, 
111; İbn Nâsırüddîn, Tauzîhu’l-müştebih (nşr. 
M. Naîm el-Araksûsî), Beyrut 1414/1993, III, 
385; İbn Hacer. Lisânü’l-Mîzârı.V, 280-281; Sü- 
yûtî, Tabakâtü’l-huffâz, s. 291-292; Dâvûdî, Ta- 
bakâtü’l-müfessirîn, II, 194-195; İbnü'l-İmâd, 
Şezerât, II, 226; Keşfü’z-zunûn, I, 276; II, 1438; 
Hediyyetü ’i-‘ arifin, II, 23; Sezgin, GAS (Ar.), I, 
320; Elbânî, Mahtûtât, s. 17-18. 
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İBN EBÛ ŞEYBE, Ebü’l-Hasan 

( İmİ , g ) 1 I J1 ^jl ) 

Ebü’l-Hasen Osmân b. Muhammed 
b. Ebî Şeybe İbrâhîm el-Absî el-Kûfî 
(ö. 239/853) 

Hadis ve tefsir âlimi. 

L _l 

156 (773) yılında Kûfe'de doğdu. Dede¬ 
si İbrâhim’e nisbetle İbn Ebû Şeybe diye 
anıldı. Üçüncü dedesinin Havstî diye anıl¬ 
ması, ailenin aslen Belhli olduğunu ve 
muhtemelen Arap soyundan gelmediği¬ 
ni göstermektedir. Aynı künye ile şöhret 
bulan kardeşleri Ebû Bekir b. Ebû Şeybe 
ile Kâsım'dan daha büyüktür. Hadis ala¬ 
nındaki çalışmalarıyla tanınan oğlu Ebû 
Ca’fer Muhammed de İbn Ebû Şeybe kün¬ 
yesiyle meşhur olmuştur. İlk tahsilini Kû- 
fe’de yaptıktan sonra İrak ve Şam bölgesi¬ 
ni dolaştı. Tahsilini ilerletmek için Mekke 
ve Rey’e gitti. 173 (789) yılında Bağdat’a 
yerleşti. Cerîr b. Abdülhamîd, Süfyân b. 
Uyeyne, Hüşeym b. Beşîr, Abdullah b. Mü¬ 
barek, Bişr b. Mufaddal, İsmail b. Uleyye 
ve Şerik b. Abdullah gibi muhaddislerden 
ders aldı. Oğlu Muhammed ile Buhâri, 
Müslim, Ebû Dâvûd, İbn Mâce, İbn Sa’d, 
Baki b. Mahled, Ebû Ya’lâ el-Mevsılî, Ab¬ 
dullah b. Ahmed b. Hanbel, İbn Ebü'd- 
Dünyâ, Ebû Hâtim er-Râzî ve Ebû Zür’a er- 
Râzî gibi âlimler ise onun talebeleridir. 

İbn Ebû Şeybe pek çok hadis otoritesi¬ 
nin güvenini kazanmış, Buhâri elli beş, 
Müslim 135 hadisini sahihlerine almışlar, 
Ebû Dâvûd ve İbn Mâce de ondan işittik¬ 
leri birçok hadise sönenlerinde yer ver¬ 
mişlerdir. İclî kendisini “sika", Yahyâ b. 
Maîn “sika-me’mûn" diye nitelendirmiş, 
Ahmed b. Hanbel ondan övgüyle söz et¬ 
miştir. Zehebî de sağlam bir hadis hâfızı 
olduğuna işaret etmekle birlikte bazıları 
tarafından tenkit edildiğini dikkate ala¬ 
rak İbn Ebû Şeybe’yi “sadûk" terimiyle de¬ 
ğerlendirmiştir (el-Muğnî, II, 425). İbn Ha¬ 
cer, büyük hadis hâfızlarından saydığı İbn 
Ebû Şeybe’yi İbn Maîn, İbn Nümeyr, İclî 
ve daha birçoklarının güvenilir bulduğu¬ 
nu belirterek kendisinin de aynı görüşte 
olduğunu ifade etmiştir. Diğer taraftan 
İbn Ebû Şeybe’nin ferd ve garîb olarak 
rivayet ettiği bazı hadislerin hatalı olduğu 
ileri sürülmüştür. Ahmed b. Hanbel bun¬ 
ları münker kabul etmiş, Zehebî ise bu 
tür rivayetlerinin münker sayılamayaca¬ 
ğını belirtmiştir. 

İbn Ebû Şeybe, Halife Mütevekkil-Alei- 
lah tarafından Mu’tezile âlimlerinin gö¬ 
rüşlerine cevap vermek üzere görevlendi¬ 
rilenler arasında yer almış, kendisine Bağ¬ 
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dat mescidinde bir minber tahsis edilmiş, 
buradaki derslerine büyük kalabalıkların 
katıldığı söylenmiştir. Onun tenkit edilen 
bir yönü de Kur’an’daki bazı lafızları yan¬ 
lış okumasıdır (tashîf). “Fe-tallün” (el-Ba- 
kara 2/265) kelimesini“fe-zallün”, “ceb- 
bârin" (eş-Şuarâ 26/130) kelimesini “hab- 
bâzîn”, “es-sikâye” (Yûsuf 12/70) kelimesi¬ 
ni “es-sefîne” şeklinde okuması onun tas- 
hîflerinin en belirgin örnekleridir. İbn Ebû 
Şeybe’nin tashîfleri muhtelif eserlerde 
tartışılmış, güvenilir bir muhaddis olma¬ 
sı ile Fîl sûresinin başlangıcını (elem tera) 
“elif, lâm, mîm tera" şeklinde okuyacak 
kadar bilgisiz olması arasındaki çelişki de¬ 
ğişik şekillerde yorumlanmıştır. Bazıları 
onun Kur’an’ı ezbere bilmediğini, bazıla¬ 
rı bu hataların dil sürçmesinden kaynak¬ 
landığını, bazıları da İbn Ebû Şeybe’nin 
şakacı bir kişiliğe sahip olması sebebiyle 
bu okuyuşların birer şaka ürünü sayılması 
gerektiğini ileri sürmüştür. Tashîfleri se¬ 
bebiyle kendisine yapılan itirazları, “Ben 
ve kardeşim Ebû Bekir, Âsim kıraatine gö¬ 
re okumayız” veya, “Hamza kıraati bid’at- 
tır" gibi ifadelerle geçiştirmeye çalışma¬ 
sı onun şakacılığına örnek gösterilmiştir. 
Zehebî de İbn Ebû Şeybe’nin bu tashîfleri 
üzerinde durmuş ve onun Allah'tan af di¬ 
lemiş olmasını temenni etmiştir. İbn Ebû 
Şeybe 3 Muharrem 239’da (14 Haziran 
853) vefat etmiştir. Kelâbâzî’nin ölüm 
tarihini 21 Muharrem 232 (17 Eylül 846) 
olarak vermesi bir zühûl eseri olmalıdır. 

Kaynaklarda İbn Ebû Şeybe’nin el-Müs- 
ned ü'l-hadîş, es-Sünen fi'l-hkh, Târih, 
Tefsîrü'l-Kur’ân ve bazan muhtemelen 
yanlış olarak Kitâbü'l-Ayn diye yazılan 
Kitâbü'l-Fiten adlı eserleri kaleme aldı¬ 
ğı belirtilmektedir. 
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Ahmed b. Hanbel, el-'llel (Koçyiğit), I, 225- 
226; II, 239; Buhâri, et-Târîhu’l-kebîr, VI, 250; 
a.mlf., et-Târîhu’ş-şağir, II, 369-371; İclî, eş-Şi- 
kât, s. 329; Ukaylî. ed-Du c afâ\ III, 222-224; İbn 
Ebû Hâtim, el-Cerh ue’t-ta”dîl, VI, 166-167; İb¬ 
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İBN EBÛ USAYBİA 


İBN EBÛ TÂHİR 

Ebü’I-Fazl Ahmed b. Ebî Tâhir Tayfûr 

ei-Mervezî el-Horasânî 
(ö. 280/893) 

Tarihçi, edip ve şair. 

204’te (819-20) Bağdat’ta doğdu. Fars 
asıllı olup İbn Tâyfûr olarak da bilinir. Ho¬ 
rasan’ın Merverrûz şehrinden gelen aile¬ 
si Abbâsîler’e samimiyetle hizmet ettik¬ 
leri için "ebnâü'd-devle, evlâdü’d-devle” 
diye meşhur olmuşlardı (İbnü'n-Nedîm, s. 
163). İbn Ebû Tâhir devrinin önde gelen 
âlimlerinden hadis ve edebiyat dersleri 
aldı. Kendisi de zengin ailelerin çocukları¬ 
na ders verdi. Daha sonra kitap istinsah 
etmek üzere Bağdat’ta bir dükkân açtı. 
İstinsah ettiği kitapları satarken bir yan¬ 
dan da edebiyat ve şiirle meşgul oldu. 
Zamanının birçok edip ve şairiyle kar¬ 
şılaştı; Bağdat ve Sâmerrâ saraylarında¬ 
ki devlet adamlarıyla yakın ilişki kurdu. 
Bazı âlimlerden hadis okudu, ahbâr üzeri¬ 
ne çalıştı; böylece şiir, edebiyat, ahbâr ve 
tarih, kitâbet ve hadis ilimlerinde önemli 
şahsiyetlerden biri haline geldi. Kitâbü 
Serikâti'ş-şu c arâ 3 adlı eserinde bazı şair¬ 
lerin şiirlerinin başkalarına ait olduğunu 
ortaya koyunca çok sayıda düşman kazan¬ 
dı. Bu arada Buhtürî’nin Ebû Temmâm’- 
dan çaldığı şiirler hakkında bir eser kale¬ 
me aldıysa da başta Buhtürî olmak üzere 
bazı kimseler de onun başkalarının şiirle¬ 
rini kendisine mal ettiğini ileri sürdüler 
ve şiirlerini eleştirdiler. Ancak Mes’ûdî 
İbn Ebû Tâhir’in şiirlerini takdir etmiş ve 
bir kısmını eserlerine almıştır. Ebü’l-Fe- 
rec el-İsfahânî’nin el-Eğâm sinde de İbn 
Ebû Tâhir’den bol miktarda iktibas var¬ 
dır. Hatîb el-Bağdâdî onun bilgisinden, 
şiirlerinden ve rivayet ilimlerindeki dira¬ 
yetinden övgüyle söz eder. Asıl şöhretini 
Bağdat tarihine dair yazdıklarıyla kazanan 
İbn Ebû Tâhir 28 Cemâziyelevvel 280’de 
(15 Ağustos 893) Bağdat’ta öldü ve Bâbüş- 
şam’a defnedildi. 

Eserleri. İbn Ebû Tâhir’in yaklaşık elli 
eser yazdığı kaydedilmektedir. Hakkında 
bilgi bulunan başlıca eserleri şunlardır: 1. 
Târihu (Kitâbü) Bağdâd. Bağdat’ın Müh- 
tedî-Billâh devrine (869-870) kadar ge¬ 
len tarihini ihtiva eder. Bilhassa Me’mûn 
devrinin asıl kaynaklarından olan kitap 
İslâm dünyasında yazılan şehir tarihleri¬ 
nin ilk örneklerindendir. Hatîb el-Bağdâ- 
dî’nin eserinin giriş bölümünde verilen 
bilgiler kısmen buna dayanır. Tâıîhu Bağ¬ 
dâd, edebiyat ve kültürle ilgili konulara 


geniş yer vermesi yanında siyasî tarih ba¬ 
kımından da önemlidir. Kitabın 204-218 
(819-833) yıllarını kapsayan ve altıncı bö¬ 
lümü oluşturan IV. cildi zamanımıza ula¬ 
şabilmiştir. Taberî, Me’mûn devrini ya¬ 
zarken büyük ölçüde bu eserden fay¬ 
dalanmıştır. Eserde Tâhirîler’in kuru¬ 
cusu Tâhir b. Hüseyin ve oğlu Talha’nın 
valilik dönemi, Bâbek’e karşı gerçekleşti¬ 
rilen harekât, Horasan ve Kum’da çıkan 
isyanlar gibi konularda orijinal bilgiler 
vardır. İlk defa Hans Keller tarafından 
Almanca tercümesiyle birlikte Sechster 
Band des Kitâb Bağdâd adıyla neşredi¬ 
len (1-11, Leipzig 1908,1958) ve Kate Cham- 
bers Seelye tarafından İngilizce’ye çevri¬ 
len eseri (New York 1920) daha sonra İz¬ 
zet el-Attâr el-Hüseynî - Zâhid el-Kevserî 
yayımlamıştır (Kahire 1368/1949; Beyrut - 
Bağdad 1388/1968; Kahire 1972, 1415/ 
1994). İbn Ebû Tâhir’in oğlu Ebü'l-Hüseyin 
Ubeydullah (ö. 313/925-26), Tâıîhu Bağ- 
dâd’a Mu’temid-Alellah'tan Muktedir - 
Billâh’a kadar gelen bir zeyil yazmıştır. 2. 
Kitâbü'l-Menşûr ve’l-manzûm. Antolo¬ 
ji mahiyetinde bir eserdir. İbnü’n-Nedîm, 
aslında on dört cilt olan bu eserin on üç 
cildinin mevcut olduğunu kaydeder (eZ- 
Fihrist, s.163). Kitabın XI, XII ve XIV. cilt¬ 
leri günümüze ulaşmıştır (nüshaları için 
bk. Sezgin, I, 349). Ebû Hayyân et-Tevhîdî 
kaynakları arasında bu eseri de zikret¬ 
mektedir (el-Beşâ’ir ve’z-zehâ’ir, I, 3). Ese¬ 
rin bir kısmı fiesâTZü'Z-büieğö 3 adıyla 
Muhammed Kürd Ali tarafından neşre¬ 
dilmiştir (Kahire 1331/1913). Belâğütü'n- 
nisâ 5 adıyla bilinen ve sahasında ilk eser 
olan XI. cildin Tâhir el-Cezâirî (Kahire 
1326), Ahmed el-Eifî (Kahire 1326/1908; 
Tunus 1985; Beyrut 1987) ve Dârü’n-neh- 
dati’l-hadîse (Beyrut 1972) tarafından ya¬ 
pılmış neşirleri vardır. Eserden seçilen 
bazı parçalar M uhsinGayyâz tarafından 
el-Kaşâ'idü'l-müfredâtü'lletî lâ me- 
şîle lehâ adıyla yayımlanmıştır (Beyrut 
1977). 3. Kitâb fi'n-neğam ve ‘ileli'l- 
Eğânî el-müsemmâ bi-Kitâbi'l-Âdâ- 
bi'ı-reiTa. Ebü’l-Ferec el-İsfahânî bu 
eserden iktibaslarda bulunmuştur (eZ- 
Eğânî, IX, 40; Sezgin, I, 349). 4. Kitâbü'ş- 
Ştfarâ’. İbn Hacer’in zikrettiği eserin bir 
kısmı Ebü’l-Ferec el-İsfahânî ve Merzü- 
bânî tarafından iktibas edilmiştir ( a.g.e 
a.y.). S. Ahbârü'l-mülûk (İbn Ebü'l-Ha- 
dîd, X, 101; Sezgin, 1, 349). 6. Kitâbü Se- 
rikâti'ş-ştfarâ’ (İbnü'n-Nedîm, s. 163; Yâ- 
küt, 111, 90). 7. Ahbâru Ebi'l- c Aynâ (İb¬ 
nü’n-Nedîm, s. 139). 8. Kitâbü Serikâ- 
ti'l-Buhtüri miri Ebî Temmâm (İbn Ebû 
Tâhir'e nisbet edilen diğer eserler için 


bk. İbnü'n-Nedîm, s. 163-164; Yâküt, III, 
90-92). 
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İBN EBU UMARE 

Ahmed b. Merzûk ed-Dâî 
(ö. 683/1284) 

Hafsî Hükümdarı Ebû Zekeriyyâ 
Yahyâ el-Vâsik’ın oğlu olduğunu 
iddia ederek 681’de (1282) 
Güney Tunus’u ele geçiren 
ve kendini halife ilân eden kişi 
(bk. HAFSÎLER). 
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İBN EBU USAYBİA 

1>î0 

Ebü’i-Abbâs Muvaffakuddîn 
Ahmed b. el-Kâsım b. Halîfe b. Yûnus 
es-Sa‘dî el-Hazrecî 
(ö. 668/1269) 

Ünlü göz hekimi ve biyografi yazan. 


Eyyûbîler döneminde tanınmış bir he¬ 
kim ailesinin çocuğu olarak Dımaşk’ta 
dünyaya geldi. Doğum tarihi için 590 
(1194), 595 ve 600 (1203-1204) yılları 
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İBN EBÛ USAYBİA 


gösterilmekte olup bunlardan sonuncu¬ 
nun doğruluk ihtimali yüksektir. Babası, 
Nûreddin Zengrnin yaptırdığı Bîmâristâ- 
nü'n-Nûrî’nin başhekimlerinden Kâsım b. 
Hâlife’dir. Amcası Reşîdüddin Ali b. Halîfe 
de o dönemin başarılı hekimlerindendi. 
Künyesini Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin dostu, 
âlim ve hekim Halîfe b. Yûnus İbn Ebû 
Usaybia’dan almıştır. Hayatı hakkmdaki 
bilgilerin hemen tamamı ‘Uyûnü'l-erıbâ’ 
lî tabakâti'l-etıbbâ’ adlı eserinden öğre¬ 
nilmektedir. 

İlk tahsilini Ebû Bekir es-Sıkıllî’den gö¬ 
ren İbn Ebû Usaybia, Tâkıyyüddin Haz‘al b. 
Asker'den dil ve edebiyat okudu. Günü¬ 
müze ulaşan şiirlerinden onun yüksek bir 
edebiyat zevk ve kültürüne sahip olduğu 
anlaşılmaktadır. Dinî ilimlerden tefsir, ha¬ 
dis ve fıkhın yanı sıra kelâm ve felsefeyle 
de ilgilenmiş, bu alanda kelâmcı filozof 
Seyfeddin el-Âmidî’den kendi telifi Ru- 
mûzü'l-künûz'u, Şemseddin el-Hûyî’den 
İbn Sehlân’ın et-Tebşıra sini ve Refîuddin 
el-Cîlî’den çeşitli metinler okumuştur. 

Tıp öğrenimine kendisi gibi bir göz he¬ 
kimi olan babasının yanında başladı. Da¬ 
ha sonra yine Bîmâristânü’n-Nûrî’de 
Muvaffakuddin Ya’küb b. Sakleb’den 
Hipokrat’a ait metinlerle Câlînûs’un on¬ 
lara yazdığı şerhleri, Radıyyüddin er- 
Rahbî’den tıbba dair temel metinleri, 
özellikle Ebû Bekir er-Râzî’nin eserlerinin 
pratiğe yönelik bölümlerini ve Abdürra- 
hîm b. Ali Dahvâr'dan Câlînûs’un eserleri¬ 
ni okudu. Bu arada İmrân b. Sadaka’nın 
bilgi ve tecrübelerinden faydalanarak et- 
Tecârib ve'l-fevâ’id adlı eserini kaleme 
aldı. Böylece bu ünlü hocaların yanında te¬ 
orik ve pratik tıp eğitimini tamamlayarak 
aynı kurumda hekimlik yapmaya başladı. 
633 (1235) yılında o dönemin en meşhur 
eczacısı olan Ziyâeddin İbnü’l-Baytâr’la ta¬ 
nıştı ve ondan Discorides, Câlînûs ve Ah- 
med b. Muhammed el-Gâfiki’nin basit 
ilâçlar hakkmdaki eserlerini okuduğu gibi 
onunla birlikte Dımaşk civarını dolaşarak 
bitkileri yerinde tanıma imkânını elde et¬ 
ti. Arkasından da aynı yıl içerisinde Dı- 
maşk’taki hastahaneden ayrılarak bilgi 
ve tecrübesini geliştirmek için Kahire’ye 
gitti. İki yıl kaldığı bu şehirde bir yandan 
Selâhaddîn-i Eyyûbî’nin kurmuş olduğu 
Bîmâristânü’n-Nâsırî’de hekimlik yaptı, 
öte yandan Efdalüddin el-Hunecî’den İbn 
Sînâ’nın el-Kânûn unun bazı bölümlerini 
okudu. 635 (1238) yılının sonlarına doğ¬ 
ru Sarhad Emîri İzzeddin Aybek’in daveti 
üzerine Suriye’ye gitti ve dokuz yıl sürey¬ 
le kendisine çok değer veren bu emîrin 
özel hekimliğini yaptı. Bu süre zarfında Dı- 


maşk’la olan ilişkisini hiç kesmedi. Emîr 
Necmeddin Eyyûb’un 644’te (1247) Sar- 
had’ı ele geçirmesinin ardından dört yıl 
daha burada ikamet ettikten sonra yet¬ 
miş yaşlarında vefat etti. 

Eserleri. İbn Ebû İsaybia’nm günümü¬ 
ze ulaşan yegâne çalışması c Uyûnü'l-en- 
btf lî tabaköti'l-etıbbidir. Müellif, Ve¬ 
zir Emînüddevle Ebü'l-Hasan b. Azzâl’e 
takdim ettiği tıp tarihinin en önemli kay¬ 
naklarından biri olan bu eserinin malze¬ 
mesini Dımaşk’ta çalışırken derlemeye 
başlamış, telifini ise 640-643 (1242-1245) 
yılları arasında Sarhad'da tamamlamış¬ 
tır. Ancak kitabın sonunda, bu tarihten 
otuz altı ve kırk yıl sonra vefat eden iki 
kişinin biyografisinin yer alması, eserin 
müellifin öğrencileri tarafından biraz da¬ 
ha genişletildiğini göstermektedir. On beş 
babdan meydana gelen eser Grek, Roma, 
Hint, Süryânî ve İslâm hekimlerinin ha¬ 
yatlarını, eserlerini ve tıp ilmine olan kat¬ 
kılarını ayrıntılarıyla içermekte; ayrıca Ef¬ 
lâtun, Aristo, Kindî, Fârâbî, İbn Sînâ, İbn 
Rüşd ve Sühreverdî el-Maktûl gibi filozof¬ 
larla birçok ünlü bilgin ve kelâmcıya da 
yer vermektedir. İbn Ebû Usaybia elli ka¬ 
dar kaynağa başvurmakla birlikte daha 
çok Huneyn b. İshak, İbn Cülcül, İbnü’n- 
Nedîm, KâdîSâid el-Kurtubîve İbnü’l-Kıf- 
tî’nin eserlerine dayandığı, ayrıca bunla¬ 
ra kendi meslekî tecrübe ve bilgi biriki¬ 
mini de kattığı anlaşılmaktadır. Öte yan¬ 
dan müellif, tıp tarihi kadar ilim ve kültür 
tarihlerini de ilgilendiren eserinde bizzat 
görüşüp ilişki kurduğu devrin kırk iki 
meşhur hekim, bilgin, düşünür ve devlet 
adamına ait hâtıralarını anlatmak sure¬ 
tiyle VII. (XIII.) yüzyıl İslâm toplumunun 
İlmî, siyasî ve sosyal tarihine de ışık tut¬ 
muştur ki bu durum eserin bir başka 
önemli özelliği sayılmaktadır. ‘Uyûnü'l- 
enbâ Tn mevcut neşirlerinde küçük kan 
dolaşımını bulan İbnü’n-Nefîs’ten söz et¬ 
meyişi dikkati çekiyorsa da müelliften 
seksen bir yıl sonra vefat eden İbn Fazlul- 
lah el-Ömerî’nin ona dayanarak İbnü’n- 
Nefîs’e geniş yer ayırması (Mesâlik, IX, 
349-350) eserin daha sıhhatli nüshaları¬ 
nın varlığını gösterir. Durum böyle olma¬ 
sa bile onun bu davranışı, kıskançlıktan 
ziyade kendisinden on dokuz yıl sonra ve¬ 
fat eden İbnü’n-Nefîs’in o sırada henüz bir 
tabip olarak temayüz etmeyişiyle açık- 
lanmaktadır. Konu ve muhteva itibariyle 
‘Uyûnü'l-enbffm babları şu şekilde özet¬ 
lenebilir: 1. Tıbbın ilk defa nerede ve na¬ 
sıl ortaya çıktığı; 2. İlk hekimler ve Askle- 
pios (Grekler’in sonradan tanrılaştırdıkla¬ 
rı [sağlık tanrısı) efsanevî hekim); 3.Ask- 
lepios’un soyundan geldiğine inanılan 


Grek hekimleri; 4. Hipokrat ve sonrasın¬ 
da yetişen hekimler; 5. Galen ve ondan 
sonra gelen hekimler; 6. İskenderiye oku¬ 
luna mensup hekim ve bilginler; 7. İs¬ 
lâm’ın ortaya çıkışı sırasında yaşayan Arap 
ve Arap olmayan hekimler; 8. Abbâsî- 
ler’in ilk dönemindeki Süryânî hekimler; 
9. Tıbba ve öteki ilimlere dair Grekçe ve 
Süryânîce gibi dillerde yazılmış eserleri 
Arapça’ya çeviren mütercimler; 10. el-Ce- 
zîre, İrak ve Diyarbekir bölgesinde yetişen 
hekimler; 11. İran, Horasan ve Mâverâün- 
nehir hekimleri; 12. Hintli hekimler; 13. 
Endülüslü ve Mağribli hekimler; 14. Mı¬ 
sırlı hekimler; 15. Şam bölgesinde yetişen 
hekimler. c XJyûnü'l-enbâ 3 ilk defa August 
Müller tarafından İmruülkays İbnü’t-Tâh- 
hân takma adıyla iki cilt olarak Kahire’de 
neşredilmiş (1299/1882), bu baskı birçok 
hata içerdiği için Almanca bir tanıtım ya¬ 
zısı ve hataları düzelten 162 sayfalık bir 
ek Königsberg’de yayımlanmıştır ( 1884). 
Daha sonra Müller neşrine dayanılarak ti¬ 
carî amaçla tekrar yayımlanan eserin (Ka¬ 
hire 1329/1911; Beyrut 1955) 1965’teNizâr 
Rızâ tarafından Beyrut’ta yazma nüsha¬ 
lara başvurmadan bazı dipnotlarla yeni 
bir neşri gerçekleştirilmiştir; ancak bu 
edisyon da çok çeşitli yanlışlıklar içermek¬ 
tedir. Yine Beyrut’ta yapılan üç ciltlik bir 
yayımın da (1398/1978) Müller neşrine da¬ 
yandığı görülmektedir. Eserin bir de yalnız 
Endülüs ve Mağrib'de yetişmiş hekimleri 
konu alan on üçüncü babının Nûreddin 
Abdülkâdir ve Henri Jahier tarafından 
Fransızca’ya çevrilerek Arapça metniyle 
birlikte karşılıklı sayfalar halinde basılmış 
kısmî neşri bulunmaktadır (Alger 1377/ 
1958) İbn Ebû Usaybia'nın günümüze 
ulaşmayan diğer eserleri de şunlardır: et- 
Tecârib veT-fevâTd, İşâbâtü'l-münec- 
cimîn, Hikâyetü'l-etıbbâ’ lî Hlâcâti'l- 
edvâ ’. 
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İBN EBÛ UZEYBE 

(^ 

Ebû Abdillâh Şihâbüddîn Ahmed 
b. Muhammed b. Ömer 
el-Makdisî eş-Şâfiî 
(ö. 856/1452) 

Kudüslü tarihçi. 

L J 

3 Şâban 819'da (26 Eylül 1416) Kudüs’¬ 
te doğdu. Ebû Uzeybe künyesiyle tanınan 
üvey babası ve hocası Muhammed b. Ah¬ 
med b. Haccî’ye (Sehâvî, VI, 301) nisbetle 
İbn Ebû Uzeybe diye anılır. Ebü’l-Yümn 
el-Uleymî ise onun İbn Zevceti Ebî Uzey¬ 
be olarak tanındığını söyler (el-Ünsü'l-ce- 
lîl, II, 524). İbn Şeref el-Makdisî, Abdüs- 
selâm b. Dâvûd el-Kudsî ve Ebü’l-Abbas 
el-Kudsî’den dinî ilimleri tahsil etti. Ebû 
Zekeriyyâ Yahyâ b. Yahya el-Kıbâbî, Âişe 
ei-Hanbeliyye, İbnü’l-Cezerî ve Ebû Be¬ 
kir el-Halebî de hocaları arasında yer alır. 
834’te (1431) hacca gitti. Mekke ve Me¬ 
dine’deki bazı âlimlerle görüştükten son¬ 
ra Kahire’ye geçti. Burada İbn Hacer el- 
Askalânî’den bir kısım eserleri okudu; Şe- 
refeddin es-Sübkî, Zeynüddin ez-Zerke- 
şî, İbn Nasrullah ve Nâsırüddin Muham¬ 
med b. Haşan el-Fâküsî gibi hocalardan 
da istifade etti. Dımaşk'ta Takıyyüddin 
İbn Kâdî Şühbe ile tanıştı. Ondan başta 
tarih olmak üzere çeşitli alanlarda eser 
yazma izni aldı. Salâhiyye Medresesi’nde 
bir süre fıkıh dersleri.verdi. 1S Rebîülâhir 
856’da (5 Mayıs 1452) vefat etti ve Bâbür- 
rahme’deki Ali el-Erdebîlî Camii’nin hazî- 
resine gömüldü. Sehâvî, İbn Ebû Uzey- 
be’nin tarihe düşkün olduğunu, fakat ti¬ 
tizlik göstermediğini söyler. Bununla bir¬ 
likte ondan faydalanmış ve nakillerde bu¬ 
lunmuştur. 

Eserleri. 1. Târîhu düveii'l-a'yân şer- 
hu Kaşîdeti nazmı’1-cümûn fî zikri men 
selefe min ehli’z-zamân. Müellif bu ese¬ 
ri muhtemelen, Abdullah eş-Şâfıî el-Kâ- 
tib’in “Nazmü’l-cümân fî zikri men selefe 
mine’z-zamân" adlı kasidesini şerhetmek 
için yazmıştır (Abbas el-Azzâvî, MMİADm., 
XXI/7 [1946], s. 311). İbn Ebû Uzeybe “Na¬ 
sihat” olarak adlandırdığı manzumenin 
ardından tûfan hadisesini anlatmış, da¬ 
ha sonra Hz. Peygamber’e kadar bütün 
peygamberlerin tarihini sırayla ele al¬ 
mıştır. Bu arada eski kavim ve ümmet¬ 
lerden, Araplar’dan da bahsetmiştir. Hz. 
Peygamber’den, Hulefâ-yi Râşidîn’den, 
Emevî ve Abbâsîler’den söz ederek Ti¬ 
mur devrinin sonuna (807/1405) kadar 
gelen eserde siyasî olaylar anlatıldıktan 


sonra o devirde ölen âlim ve edipler hak¬ 
kında bilgi verilmektedir. Kitabın Süley- 
maniye Kütüphanesi’nde kayıtlı bulunan 
tashih görmüş nüshası (Esad Efendi, nr. 
2306) I. Velîd devrine (705-715) kadar 
gelmektedir. Beş ciltlik tam bir nüsha¬ 
sı Bağdat'ta el-Müessesetü'l-âmme li’l- 
âsâr'da Abbas el-Azzâvî bölümündedir 
*(Şâkir Mustafa, İV, 115). Eserin “İnsânü’l- 
c uyûn fî meşâhîri sâdisi’l-kurûn” adını ta¬ 
şıyan ilk bölümü Bağdat Üniversitesi Kü¬ 
tüphanesi’nde kayıtlıdır (nr. 248). Birçok 
kaynaktan faydalanan İbn Ebû Uzeybe 
genellikle bunların müelliflerini de zikre¬ 
der. Abbas el-Azzâvî, Târîhu'l-'Irâk bey¬ 
ne ihtiiâleyn adlı eserinde İbn Ebû Uzey- 
be’nin bu kitabını kaynak olarak kullan¬ 
mıştır. 2. et-Târîhu'l-kebîr. Yıllara göre 
düzenlenen eserin günümüze ulaşan kıs¬ 
mı hicretin 1. yılından (622) başlayıp 132 
(749-50) yılı olaylarına kadar gelmekte 
olup müellif hattı nüshası Süleymaniye 
Kütüphanesi’ndedir(Esad Efendi, nr. 259). 
İbn Adese’ye nisbet edilen ve Abbasî Ha¬ 
lifesi Mütevekkil-Alellah devrinden (847- 
861) Selçuklular’a kadar gelen eser (Dâ- 
rü'l-kütübi'z-Zâhiriyye, nr. 5326) bu kita¬ 
bın bir bölümü olmalıdır (a.g.e., IV, 114; 
Şeşen, s. 219). 3. Kışaşü'l-enbiyd’. Mü¬ 
ellif hattı nüshası Kudüs’te Hâlidiyye Kü¬ 
tüphanesi’nde kayıtlıdır (nr. 23). 4. Mu‘- 
cemü İbn Ebî ''Uzeybe. Sehâvî bu ese¬ 
ri gördüğünü kaydeder ( ed-Dau’ü ’l-lâmi', 
II, 163). S. el-Mültecû bi-ahbûri Ebi'l- 
'Ala*. İbn Ebû Uzeybe bu eserinde Ebü’l- 
Alâ el-Maarrî’nin şiirlerini ve sözlerini 
zikretmektedir (Târîhu düueli’Ta'yân, IV, 
12). Müellifin Târîhu düveli'I-a'yân’da 
kaydettiğine göre Sîretü'r-Resûl ve el- 
Milel ve'n-nihal adlı iki eseri daha bu¬ 
lunmaktadır. 
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H Cevat İzgİ 

İBN EBÛ YA’LÂ ' 

Ebü’l-Hüseyn Muhammed 

b. Muhammed b. el-Hüseyn el-Bağdâdî 
(ö. 526/1131) 

^ Hanbelî fakihi ve biyografi yazan. 

15 Şâban 451’de (26 Eylül 1059) Bağ¬ 
dat'ta doğdu. Birçok ilim adamının yetiş¬ 
tiği bir aileden gelmiş olup Hanbelî mez¬ 
hebinde ictihad mertebesine ulaşan Kâ¬ 
dî Ebû Ya’lâ el-Ferrâ’nın oğludur. Yine İbn 
Ebû Ya’lâ diye anılmakla birlikte kendisin¬ 
den Ebû Hâzim künyesiyle ayrılan küçük 
kardeşinin adı da Muhammed olduğun¬ 
dan (ö. 527/1 133) bazı müellifler iki kar¬ 
deşi birbirine karıştırmışlardır. 

İbn Ebû Ya’lâ ilk öğrenimini, dönemin¬ 
de Hanbelîler’in lideri sayılan babasından 
ve anne tarafından dedesi Câbir b. Yâ- 
sîn’den görmüşse de küçük yaşta baba¬ 
sının vefatı sebebiyle ondan fıkıh okuma 
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Uzeybe' nir. 
Târîhu 
düveii’l 
a'yân adi 
eserinir 
iik iki sayfas 
(Süleymaniye Ktp., 
Esad Efendi, 
nr. 2306) 
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İBN EBÛ YA'LÂ 


fırsatı bulamadı. Ebû Bekir el-Hayyât’tan 
kıraat dersi aldı; onun huzurunda 464 
(1072) ve 465 yıllarında Nâfi‘ kıraatiyle 
Kur’an'ı iki defa hatmetti. 465-470 (1073- 
1078) yılları arasında Şerif Ebû Ca‘fer Ab- 
dülhâlik b. îsâ el-Hâşimî’den fıkıh ve fıkıh 
usulü okudu. Hatîb el-Bağdâdî, Muham- 
med b. Veşşâh ez-Zeynebî, Ebû Ali İbnü'l- 
Bennâ el-Bağdâdî, Ebû Muhammed Rız- 
kullah b. Abdülvehhâb et-Temîmî, Ebû 
Ca‘fer İbn Müslime, Ebû Bekir el-Hayyât, 
Ebü’l-Muzaffer Hennâd en-Nesefî ve baş¬ 
kalarından hadis dinledi. Özellikle fıkıh 
alanında bilgi sahibi oldu. Hadis konusun¬ 
da güvenilir kabul edilen İbn Ebû Ya'lâ 
mezhebine taassup derecesinde bağlı idi 
ve sünnet muhaliflerine karşı tâviz ver¬ 
miyordu. Bu tavrının sonucu olarak Eş'a- 
rîler’le tartışmalarda bulundu, onlara 
karşı sert bir mücadele yürüttü. Kaynak¬ 
larda “kadı” unvanıyla anıldığı halde ne¬ 
rede kadılık yaptığı belirtilmemekte, an¬ 
cak kardeşi Ebû Hâzim ile birlikte Kâdıl- 
kudât Ebü’l-Hasan İbnü’d-Dâmegânî'nin 
huzurunda şahitlik (noterlik) yaptığı bilin¬ 
mektedir (Safedî, 1, 160). 

İbn Ebû Ya'lâ'nın fıkıh alanında yetiştir¬ 
diği öğrenciler arasında Ebü'l-İz Abdülmu- 
gîs b. Züheyr el-Harbî, Abdülkâdir-i Gey- 
lânî, Vezir Ebü'l-Muzaffer İbn Hübeyre ve 
yeğeni Vâsıt Kadısı Ebû Ya'lâ es-Sagir gibi 
âlimler vardır. Kendisinden hadis rivayet 
edenler içinde de İbnü’l-Haşşâb el-Bağdâ¬ 
dî, Ebü’l-Hasan Ali b. Muhammed ez-Zey- 
tûnî, Cüneyd b. Ya'küb el-Cîlî, Ebü’l-AIâ el- 
Hemedânî, Batâihî, Ebû Muhammed el- 
Mübârek b. Ali et-Tabbâh, İbnü’l-Harîf, 
Abdülkerîm b. Muhammed es-Sem‘ânî, 
Ebû Tâhir es-Silefî ve Hâfız Ebü’l-Kâsım 
İbn Asâkir’in isimleri zikredilebilir. Ayrıca 
Ebû Mûsâ el-Medînî ve İbn Küleyb icâzet 
yoluyla kendisinden rivayette bulunmuş¬ 
lardır. Bağdat'ta Bâbülmerâtib semtin¬ 
de bulunan evinde geceleri tek başına kal¬ 
dığı odasına hırsızlık için giren hizmetçi¬ 
leri tarafından 10 Muharrem 526 (2 Ara¬ 
lık 1131) gecesi öldürülen İbn Ebû Ya'lâ 
Bâbü Harb Mezarlığı’nda babasının yanı¬ 
na defnedildi. 

Eserleri. 1. Tabakâtü'l-Hanâbile (Ja- 
bakâtü ’l-aşhâb, Tabakatü ’l-Hanbeliyye). 
Klasik anlamda Hanbelî tabakatına dair 
ilk kitap sayılan eser, Ahmed b. Hanbel’- 
den başlayarak 512 (1118) yılına kadar 
altı tabaka halinde 706 Hanbelî âliminin 
biyografisini içerir (1-11, nşr. Muhammed 
Hâmid el-Fıki, Kahire 1371/1952; Beyrut, 
ts.). İlk iki tabaka alfabetik, diğerleri ise 
kronolojik olarak sıralanmıştır. Kitapta 


gerek İbn Hanbel’in gerekse mezhebin 
ileri gelen âlimlerinin kelâm ve fıkha da¬ 
ir görüşlerine geniş yer verilir. Bilhassa 
Ebü’l-Kâsım el-Hırakı ile Gulâmü’l-Hallâl 
arasındaki doksan sekiz ihtilâflı mesele¬ 
nin sıralanıp tarafların görüşlerinin, dört 
mezhep imamı ile diğer bazı müctehid- 
lerden hangisinin görüşüne uygun düş¬ 
tüğünün belirtildiği bölüm (11, 76-118) 
muhtasar bir hilâf eseri olarak kabul edi¬ 
lebilir. Tabakötü'l-Hanâbile’ye İbn Re- 
ceb tarafından (ö. 795/1393) bir zeyil ya¬ 
zılmış ve bunu başka zeyiller takip etmiş¬ 
tir (DİA, XV, 544). Şemseddin Muhammed 
b. Abdülkâdir el-Ca‘ferî en-Nablusî eseri 
ihtisar etmiş (nşr. Ahmed Ubeyd, Dımaşk 
1350), Ebû Akkâşe Sâlih b. Osman b. Ab- 
dülhamîd Tabakâtü'l-Hanâbile ve bu 
muhtasarı için şahıs ve kitap adları ile ha¬ 
dis ve konu indeksi hazırlamıştır (el-Fehâ- 
risü’ş-Şâmile li-Tabakâtl’l-Hanâbile, Ri- 
yad 1413/1993). Eser Hediyyetü’l- C âri- 
fîn’de yanlışlıkla müellifin kardeşi Ebû 
Hâzim’e nisbet edilmiştir (11, 86). Abdur- 
rahman b. Sâlih b. Muhammed el-Gufey- 
lî, eserdeki nakillere dayanarak Mesâ’i- 
lü'l-İmâm Ahmed el-fıkhiyyetü'l-men- 
küle c anhü fî Tabakâti'l-Hanûbile li'bn 
Ebî Ya c lâ fî ğayri'l- c ibâdât adıyla Riyad 
Câmiatü’l-İmâm Muhammed b. Suûd 
el-İslâmiyye külliyyetü’ş-şerîa'da bir yük¬ 
sek lisans tezi (1412/1991), yine aynı üni¬ 
versiteden Âid b. Fedgüş el-Hâris Me- 
sâ'ilü'l-İmâm Ahmed el-fıkhiyyetü'l- 
manşûşa ‘anhü fî Tabakâti'l-Hanâ- 
bile li'bn Ebî Ya'la fi’l-Hbâdât adıyla 
bir öğretim üyeliği tezi (1413) hazırlamış¬ 
tır. 2. Kitâbü't-Tamâm limâ şahha fi'r- 
rivâyeteyn ve's-şelâş ve’l-erba c c ani'l- 
İmâm ve'l-muhtâr mine'l-vecheyn c an 
aşhâbihi'l-'arânîni'l-kirûm (nşr. Abdul¬ 
lah b. Muhammed b. Ahmed et-Tayyâr - 
Abdülazîz b. Muhammed b. Abdullah el- 
Meddallâh, 1-11, Riyad 1414). Babasının er- 
Rivâyeteyn ve'l-vecheyn adlı kitabını 
ikmal için yazdığı bu eserde yer alan ko¬ 
nular çoğunlukla fıkha dair olmakla bir¬ 
likte son kısımda usûl-i fıkıh ve diğer bazı 
konularla ilgili meselelere de temas edil¬ 
miştir. 3. el-MesâTlü'lletîhalefe ‘ale y- 
hâ Ahmed (nşr. Mahmûd b. Muhammed 
el-Haddâd, Riyad 1407/1987). 4. el-İ‘ti- 
kâd. Ziriklî’nin belirttiğine göre Şam Dâ- 
rü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’de bir nüshası mev¬ 
cuttur (el-Ahâm, VII, 23). 

İbn Ebû Ya'lâ’nın kaynaklarda adı ge¬ 
çen diğer eserleri de şunlardır: îzâhu'l- 
edille fi'r-red c aleT-fırakı'd-dâlleti'l- 
mudıîle, er-Red 'alâ zâ’iği'l-ftikâdât fî 


men'İhım min semûfl-âyâi, Şerefü'l- 
ittibâ' ve serefü (şerrü)'1-ibtidû', el- 
Müfredât fî uşûU'l-fıkh (İbn Receb bu ki¬ 
taptan iktibasta bulunmuştur, bk .ez-Zeyl 
‘a/â Tabakâti’l-Hanâbile, I, 178), el-Muk- 
ni c fi'n-niyyât, el-Miftâh fi'l-fıkh, el- 
MecmîY fi'l-fürîT, Ru’ûsü'l-mesâ'il ve 
el-Müfredât fi'l-fıkh. Brockelmann’ın 
İbn Ebû Ya'lâ’ya nisbet ettiği el-Ahkâ- 
mü's-sultâniyye (GALSuppi, I, 557) ba¬ 
bası Kâdî Ebû Ya'lâ’ya aittir. 

İbn Ebû Ya'lâ ayrıca babasının Tenzîhü 
Mu'âviye (Süleymaniye Ktp., Şehid Ali 
Paşa, nr. 2763/13) adlı eserini rivayet et¬ 
miştir. Yazma nüshada bu adla geçen 
eser İbn Ebû Ya'lâ tarafından TebrPetü 
Mu'âviye şeklinde kaydedilmiştir ( Taba- 
kâtü’l-Hanâbile, 11, 205). Risâlenin girişin¬ 
de belirtildiği üzere bu eseri babasından 
Receb 458’de (Haziran 1066), yani vefatın¬ 
dan iki ay önce dinlemiştir (Süleymaniye 
Ktp., Şehid Ali Paşa, nr. 2763, vr. 178 b ). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Ebû Ya'lâ, Kitâbü’t-Tamâm (nşr. Abdul¬ 
lah b. Muhammed et-Tayyâr - Abdülazîz b. Mu¬ 
hammed el-Meddallâh), -Riyad 1414, neşredenin 
girişi, I, 13-61; a.mlf.. Tabakâtü'l-Hanâbile, II, 
205, 232-233, 238, 239, 242, 243, 250; Sem'â- 
nî, el-Ensâb, IX, 247; İbnü'l-Cevzî, Menâkibü’l- 
İmâm Ahmed b. ftanbel (nşr. Abdullah b. Ab- 
dülmuhsin et-Türkî-Ali M. Ömer), Kahire 1399/ 
1979, s. 637; a.mlf.. el-Muntazam(Mâ), X, 29; 
İbn Nukta, et-Takyîd li-ma c rifeti ruuâti’s-sünen 
ve’l-mesânid (nşr. Kemâl Yûsuf el-Hût), Beyrut 
1408/1988, s. 105-106, 362; Sıbt İbnü'l-Cevzî, 
Mir’âtü’z-zamân, VIII, 144-145; Zehebî, A7â- 
mü’n-nübelâ\ XIX, 601-602; XX, 354; Safedî, 
el-Vâfî, I, 159-160; Yâfiî. Midâtü'l-cenân, 111, 
251; İbn Receb, ez-Zeyl'alâ Tabakâti’l-Hanâbi¬ 
le, Beyrut, ts. (Dârü'l-Ma'rife), 1, 176-178, 366; 
Burhâneddin İbn Müflih. el-Makşadü’l-erşed (nşr. 
Abdurrahman b. Süleyman el-Useymîn), Riyad 
1410/1990, II, 499-500; Ebü'l-Yümn el-Uleymî, 
el-Menhecü’l-ahmed (nşr. Abdülkâdir el-Arnaût 
v.dğr.), Beyrut 1997, III, 106-108; a.mif.. ed-Dür - 
rû'l-münaddad fî zikri aşhâbi'l-lmâm Ahmed 
(nşr. Abdurrahman b. Süleyman el-Useymîn), Ka¬ 
hire 1992, I, 241-242; Keşfü’z-zunûn, II, 1097; 
İbnü'l-İmâd, Şezerât, IV, 79; Hediyyetü'l-'ârifîn, 
11, 86; Brockelmann, GALSuppi,l, 5^; Keh- 
hâle, Mu'cemü’l-mü’eüifin, XI, 211; Ziriklî, el- 
A c lâm (Fethullah), VII, 23; M. J. L. Young, "The 
Biographical Content of ibn Abı Ya'lâ’s Taba- 
qât al-Hanâbilah", ActasXVI Congreso CJEAI, 
Salamanca 1995, s. 569-575; Ramazan Şeşen, 
Muhtârât mine’l-mahtûtâti’l-'Arabiyyeti’n-nâ- 
dire fi mektebâti Türkiye, İstanbul 1997, s. 264; 
Tâhir en-Nu'mânî, “Bâbü’l-Mürâsele ve’l-mü- 
nâzara: el-Mahtûtü’n-nefîs: Tabakâtü’l-Hanâ- 
bile li'bn Ebî Yala el-Ferrâ”, el-Muktetaf,\V, 
Kahire 1951, s. 368-372; Ahbârü’t-türâşiî-islâ- 
mi, sy. 39-40, Kuveyt 1415/1994, s. 9; Ali Refîî, 
“İbn Ebî YaOâ”, DMBİ, 11, 700-701; Ferhat Ko¬ 
ca, “Hanbelî Mezhebi [Literatür)” , DİA, XV, 544. 
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İBN EBÛ ZEMENÎN 

n 


(ÜR*) 



Ebû Abdillâh Muhammed 



b. Abdillâh b. îsâ 
el-Mürrî el-Kurtubî 



(ö. 399/1008) 


L 

Mâlikî fakihi ve muhaddis. 

j 


Muharrem 324’te (Aralık 935) İlbîre’de 
(Elvira) dünyaya geldi. Bazı kaynaklarda 
zilhicce ayında doğduğu kaydedilirse de 
talebesi İbnü’l-Hazzâ'nın kendisinden 
naklettiği ilk rivayet daha doğru olmalı¬ 
dır. Endülüs’e yerleşen Gatafân kabilesi¬ 
nin kollarından Benî Mürre’ye mensuptur. 
İbn Beşküvâl (eş-Şıla, II, 458) aslen Tenesli 
(Cezayir), Kâdî İyâz ise Adveli (Mağrib) ve 
Nefze kabilesinden olduğunu kaydeder 
(Tertibü’l-medârik, IV, 672). İbn Ebû Ze- 
menîn diye tanınmasının sebebini kendi¬ 
sinin de bilmediği rivayet edilmektedir. 
Klasik kaynakların birçoğunda bu şekilde 
tesbit edilen lakabı bazı yeni çalışmalar¬ 
da İbn Ebû Zemeneyn şeklinde kaydedil¬ 
miştir (El 2 [ İng.). III, 694; DMBİ, II, 657). 
İlk öğrenimini babasından ve İlbîre ule¬ 
mâsından gören İbn Ebû Zemenîn daha 
sonra Beccâne (Pechina) ve Kurtuba’da 
(Cordoba) tahsiline devam etti. Saîd b. 
Fahlûn’dan İbn Abdülhakem'in el-Muh- 
faşar’ını okudu. Ayrıca Vehb b. Meserre, 
İshak b. İbrâhim b. Meserre, İbnü'l-Cez- 
zâr, Ahmed b. Saîd b. Hazm, İshak b. İb¬ 
râhim et-TUleytılî, İbnü'ş-Şâme, Ebân b. 
îsâ el-Gâfiki, Ahmed b. Mutarrif el-Ezdî 
gibi âlimlerden başta fıkıh ve hadis olmak 
üzere çeşitli konularda ders aldı. Tahsilini 
tamamlayıp İlbîre'ye dönen İbn Ebû Ze- 
menîn’in bir süre sonra tekrar Kurtuba’- 
ya gittiği ve burada ders verdiği anlaşıl¬ 
maktadır. 

İbn Ebû Zemenîn, Mâlikî fıkhı ve hadis 
yanında âlimler arasındaki fıkhî ihtilâf¬ 
lara da vâkıftı. Ayrıca tefsir, tarih, Arap 
dili ve edebiyatı gibi çeşitli ilim dalların¬ 
da bilgi sahibiydi. Aralarında Ebû Amr 
ed-Dânî, Ebû İshak el-İlbîrî, Ebû Ömer 
İbnü’I-Hazzâ, Ebû Ömer İbn Sümayk, 
Hişâm b. Ömer b. Sivâr el-Fezârî, Ebü’I- 
Velîd İbnü’s-Saffâr, Ebû Amr İbnü’s-Say- 
rafî, Ebû Zekeriyyâ Yahya b. Muhammed 
el-Kuley’î gibi âlimlerin de bulunduğu 


birçok talebe yetiştirdi. Zühd ve takvâ 
sahibi bir âlim olup yöneticilerden uzak 
bir hayat yaşayan İbn Ebû Zemenîn Re- 
bîülâhir 399 (Aralık 1008) tarihinde İlbî¬ 
re’de vefat etti. 

Eserleri. 1. Müntehabü'l-ahkâm (el- 
Müntehab fı'l-ahkâm). Mâlikî mezhebin¬ 
de yargılama hukukuna dair kaleme alı¬ 
nan ilk eserlerden biri olup daha sonra 
yazılan birçok esere kaynaklık etmesi, gü¬ 
nümüze ulaşmamış birçok kitaptan na¬ 
killerde bulunması, döneminin İktisadî ve 
İçtimaî hayatı hakkında bilgi vermesi açı¬ 
sından büyük öneme sahiptir. Fuat Sez¬ 
gin, çeşitli yazma nüshaları bulunan (Ra¬ 
bat, el-Hizânetü’l-âmme, nr. 1730/D; Ce¬ 
zayir, el-Mektebetü'l-vataniyye, nr. 1368; 
ayrıca bk. Sezgin, 1,46) eserin basıldığını 
(Cezayir 1308) haber veriyorsa da (a.e., 
a y.) yapılan araştırmada böyle bir baskı¬ 
nın mevcudiyetine rastlanmamıştır ( Kud- 
uetü’l-ğâzî, neşredenin girişi, s. 82-83). 2. 
Kudvetü'l-ğözî. Cihadın fazilet ve ahkâ¬ 
mına dair olup Madrid'de Bibliotheca Na- 
tional’de kayıtlı nüshası (nr. 5349) esas 
alınarak Âişe es-Süleymânî tarafından 
neşredilmiştir (Beyrut 1989). 3. Muhtasa¬ 
rlı Tefsîri İbn Sellâm (Tefsîrü ’l-Kudân). 
Fas Hizânetü’l-Karaviyyîn’de (nr. 34) ve 
British Museum’da (nr. 820, Add. 19490) 
kayıtlı iki nüshası vardır. 4. Uşûlü's-sün- 
ne. Ehl-i sünnet akaidiyle ilgili bir risâle 
olup bilinen tek nüshası (TSMK, Revan 
Köşkü, nr. 510/2, vr. 26 a -46 a ) Abdullah b. 
Muhammed Abdürrahîm b. Hüseyin el- 
Buhârî tarafından Riyâzü'l-cenne bi- 
tahrîci Uşûli's-sünne adıyla yayımlan¬ 
mıştır (Medine 1415). S. el-Muğrib fi'h- 
tişâri'l-Müdevvene. Bazı kaynaklarda 
el-Mukarrib olarak geçen eser el-Mü- 
devvenetü'l-kübra nın en önemli muh¬ 
tasarı ve aynı zamanda zor anlaşılan 
yerlerinin şerhi olup Fas Hizânetü’l-Ka¬ 
raviyyîn’de bir nüshası bulunduğu kay¬ 
dedilmektedir (a.g.e., neşredenin girişi, 
s. 85). 

İbn Ebû Zemenîn’in kaynaklarda adı ge¬ 
çen diğer eserleri de şunlardır: el-Mü- 
hezzeb (İbn Müzeyn’in el-Muuatta ’ şerhi¬ 
nin muhtasarıdır), el-Müştemil fî l ilmi'l- 
veşâ’ik, Hayâtü'l-kulûb, Ünsü'l-mürî- 
dîn, el-MevâHzü'l-manzûme (en-Neşa- 
’ibu’Tmanzûme), Âdâbü’l-İslâm, Mün- 
tehabü'd-du c â :> . İbn Ebû Zemenîn’in da¬ 
ha çok zühd ve hikmet konusunda yazdı¬ 
ğı bazı şiirleri biyografik kaynaklarda yer 
almaktadır. 


BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Ebû Zemenîn. Riyâzü’l-cenne bi-tahnci 
Uşûli’s-sünne (nşr Abdullah b. M. Abdürrahîm 
b. Hüseyin el-Buhârî), Medine 1415, neşredenin 
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es-Süieymânî), Beyrut 1989, neşredenin girişi, 
s. 9-130; Humeydî, Cezuetü’l-muktebis (nşr. ib¬ 
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i® Saffet Köse 

İBN EBÛ ZER* 

tsî' Cr! 1 ) 

Ebu 1-Hasen Alî b. Abdillâh (Muhammed) 
b. Ahmed b. Ömer b. Ebî Zer’ el-Fâsî 
(ö. 741/1340) 

el-Enîsii'l-mutrib adlı 
eseriyle tanınan 

, Fash tarihçi. ^ 

Eseri dolayısıyla yaygın bir şöhrete sa¬ 
hip olmasına rağmen kendisiyle ilgili çok 
az bilgi bulunmaktadır. Merînî Sultanı 
Ebû Saîd’in (1310-1331) kâtipliğini yap¬ 
mıştır. Hakkmdaki bilgi eksikliği önce is¬ 
mi, soyu ve el-Enîsü'l-mutrib"ın müellifi 
olup olmadığı konusunda görülmekte, bu 
sebeple ortaya çıkan görüş ayrılıkları ese¬ 
rin ilmî değerini ilgilendirmektedir. Kita¬ 
bın yazma nüshalarının bazılarında mü¬ 
ellifinin adı Ebû Muhammed Sâlih b. Ab- 
dülhalîm ei-Gırnâtî, bazılarında ise Ebü’l- 
Hasan Ali b. Abdullah b. Ebû Zer’ veya 
Ebü’l-Hasan Ali b. Muhammed b. Ahmed 
b. Ömer b. Ebû Zer’ el-Fâsî olarak yazıl¬ 
mıştır. Bu farklılık, müellifi bilinmeyen 
Büyûtûtü Fûsi'l-kübrâ adlı kitapta (s. 
63-64) verilen şu bilgiden kaynaklanmak¬ 
tadır: “Sâlih b. Abdülhalîm (ö. 726/1326) 
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bu bilgileri el-Enîsü'l-mutrib adlı ese¬ 
rinde zikretmektedir. O bu kitabını 726 
(1326) yılından önce bitirmiştir. el-Enîs 
adını taşıyan iki kitap vardır; birincisi 
küçük olanıdır ve bu Ahmed b. Ebû Zer'e 
aittir. Bu kişi halkın arzusu üzerine Ka- 
raviyyîn Camii'nde imam olarak görev 
yapmış, 710 yılından sonra vefat etmiş¬ 
tir”. Bu bilgi yanlıştır. Çünkü Ahmed b. 
Ebû Zer‘, iki kitabın küçüğü denilen el- 
Enîs'in müellifi değil eserin 76. sayfasın¬ 
da belirtildiği gibi müellifinin yakınların¬ 
dan biridir ve bu hususu Ebû Haşan Ali 
el-Ceznâî de teyit etmektedir ( Zehretüi- 
âs, s. 24, 80). Yine bu aileden olan Mu- 
hammed b. Muhammed b. Abdullah b. 
Ebû Zer‘, 745 Rebîülâhirinde (Temmuz 
1345) Misbah el-Yâlsûtî'nin verdiği bir 
fetvanın dört şahidinden biridir (Venşerî- 
sî, VII, 172-174). Söz konusu yanlışlık, H. R. 
Idris (El 2 |lng.|, III, 694-695) ve İbn Mer- 
zûk’un el-Müsned'inin İspanyolca tercü¬ 
mesinde (s. 497) Maria Jesus Viguera ta¬ 
rafından da yapılmıştır. Rene Basset ise 
Büyûtât'm adlarını verdiği bu iki tarihçi¬ 
nin iki isim taşıyan tek şahıs olduğu şek¬ 
linde bir yanılgıya düşmüştür (/A, V/2, s. 
727). Benzeri bir hata da İbn Ebû Zer‘in 
ölüm tarihi hakkında yapılmıştır. Bazı ta¬ 
rihçiler onun 710 (1310) veya 720 (1320) 
yılında vefat ettiğini söylemişlerdir. Hal¬ 
buki İbnü’l-Kâdî, 741'de (1340) vefat 
eden ünlüler hakkında bilgi verirken onu 
da bunların arasında göstermektedir (Lu- 
katü’l-ferâ’id, s. 193). İbn Sûde'nin, “Bazı 
nüshalar bu tarihi 732’ye çıkarmaktadır” 
(Delîlü müverrihi’l-Mağrıbi’l-akşâ, I, 125- 
128) şeklindeki sözleri de bu bilgiyi doğ¬ 
rulamakta, yani ölüm tarihinin 710 veya 
720’den epeyce sonra olduğunu göster¬ 
mektedir. 

Büyûtâtü Fâsi’l-kübrâ müellifinin dı¬ 
şında Mağrib tarihi hakkında eser yazan¬ 
lardan hiçbiri iki el-Enîsü’l-mutrib'den 
bahsetmemiştir. Meselâ İbn Merzûk el- 
Hatîb, İbn Ebû Zer'in vefatından otuz bir 
yıl sonra Sultan Ebü'l-Hasan için yazdığı 
el-Müsned ’in kaynakları arasında bu 
isim altında sadece İbn Ebû Zer'in kita¬ 
bına yer vermiştir (s. 17). İbnü’l-Hatîb de 
772 (1370) yılının başlarında el-İhâta ad¬ 
lı eserine son şeklini verirken kaynakları 
arasında Sâlih b. Abdülhalîm el-Gırnâ- 
tî’nin adını anmamış, yalnız “İbn Ebû 
Zer'in Fas Târihi" demekle yetinmiştir (1, 
4,83). Bu esere temas eden ve ondan fay¬ 
dalanan İbn Haldûn, Ceznâî, İbnü’l-Kâdî, 
Makkarî, Nâsırî ve Kettânî gibi Mağrib 
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tarihçilerinin tamamı eseri İbn Ebû Zer'e 
nisbet etmektedir. Abdullah Kennûn bü¬ 
tün âlimlerin bu konuda görüş birliği için¬ 
de bulunduğunu söylemekte ( MMLA, XVI 
11963], s. 43-54), ayrıca adının da Ebü’l- 
Hasan Ali b. Muhammed b. Ahmed b. 
Ömer b. Ebû Zer' el-Fâsî olduğunu kesin 
biçimde belirtmekte ( a.g.e., s. 48), fakat 
daha sonra ihtiyatlı bir dille bunun tercih 
edilen görüş olduğunu söylemektedir (en- 
Nübûğu’l-Mağribî, i, 222, 229). İsim zinci¬ 
rinin Ebü’l-Hasan Ali b. Ebû Zer' el-Fâsî 
kısmı kesin olmakla beraber nesep silsi¬ 
lesinde geçen diğer isimler üzerindeki ih¬ 
tilâf bugün de sürmektedir. 

Eserleri. 1. el-Enîsü'l-mutrib. Tam adı 
Enîsü'l-mutrib bi-ravi.i'1-kırtûs fî ah- 
bâri mülâki'1-Mağrib ve târihi medî- 
neti Fâs olan ve kısaca el-Kırtâs veya 
Ravzü'l-kırtâs adıyla bilinen eserde mü¬ 
ellif, 172 (788) yılında İdrisî hânedanının 
kuruluşundan 726 (1326) yılına (Merînî 
Hükümdarı 1. Ebû Saîd dönemi) kadar ge¬ 
çen süre içinde Mağrib’de hüküm süren 
bazı devletlerin (İdrîsîler, Mağrâveliler ve 
Benî İfren, Murâbıtlar, Muvahhidler ve 
Merînîler) tarihini anlatmaktadır. İbn 
Ebû Zer', Merînîler kısmında resmî kay¬ 
naklardan da istifade etmiş, kendi mem¬ 
leketi olduğu için Fas şehrine özel bir 
önem vermiştir. Eser genelde Mağrib, 
özelde Fas şehri tarihi durumundadır. 
Ceznâî, İbnü’l-Ahmer, İbn Haldûn ve di¬ 
ğer bazı tarihçiler, ele aldığı dönem hak¬ 
kında en meşhur Mağrib tarihi olan bu 
esere güvenirken İbn Merzûk el-Hatîb. 
Muhammed b. Tâyyib el-Kâdirî ve bir kı¬ 
sım şarkiyatçılar onu eleştirmişlerdir (Mu¬ 
hammed el-Menûnî, 1,70). Gerek geçmiş¬ 
te gerekse günümüzde Fas tarihiyle ilgi¬ 
lenen tarihçiler bu kitaptan büyük ölçü¬ 
de faydalanmışlar ve ondan pek çok na¬ 
kilde bulunmuşlardır. Eserin en önemli 
yanı bazı yanlışlıklarına, çelişkilerine ve 
nisbeten ağır diline rağmen Mağrib tarihi 
hakkında daha önceleri yazılmış, ancak 
günümüze ulaşmamış bazı kitaplardan 
nakiller yapmış olmasıdır. Enîsü'l-mut- 
rîb’i X. yüzyıl müelliflerinden biri el-Kır- 
tâsü'ş-şağir adıyla ihtisar etmiştir. İbn 
Zâkûr da, el-Mu c ribü'l-mübîn c an mâ te- 
zammenehü'l-EnîsüT-mutrib ve Ravza- 
tü'n-nîsrîn adındaki eserine onu esas al¬ 
mıştır (İbn Sûde, s. 127,128,163),C. Johann 
Tornberg tarafından yayımlanan eserin 
(Uppsala 1843) Fas'ta 1303-1313(1885- 
1895) yılları arasında dört baskısı yapıl¬ 
mıştır. Muhammed el-Hâşimî el-Filâlî ki¬ 


tabın I ve II. ciltlerini tahkik ederek ya¬ 
yımlamış (Rabat 1355), daha sonra Dâ- 
rü’l-Mansûr eserin tamamını yeniden 
neşretmiştir (Rabat 1973) Kitabı Petis 
Delacrobc 1693 yılında Fransızca'ya, Franz 
von Dombay Almanca’ya (Agram 1794- 
1797) ve J. S. A. Moura Portekizce’ye (Liz¬ 
bon 1828) çevirmiştir. Tbrnberg’in 1846’- 
daki Latince tercümesinin (Annales re- 
gum Mauritaniae, Uppsala 1846) ardın¬ 
dan ikinci bir Fransızca tercümesini A. 
Beaumier yapmıştır (Paris 1860). 1918yı¬ 
lında Ambrosio Huici Miranda, Valencia’- 
da eserin ilk İspanyolca tercümesini ya¬ 
yımlamış, bundan uzun süre sonra Hes- 
peris dergisinde kitaptaki Murâbıtlar’la 
ilgili bilgileri incelediği “Ravzü’l-tartâs 
ve’l-Murâbıtûn” adlı çalışmasını neşret¬ 
miştir (sy. 1/3 11960], s. 513-541). Bu yazı¬ 
sında Dozy ve Hopkins gibi tarihçilerin 
görüşlerini eleştirmiş ve Brockelmann’ın 
iddialarına verdiği cevaplarla onun bazı 
görüşlerini çürütmüştür (a.g.e., s. 513). 
Huici Miranda, eserin ikinci İspanyolca 
tercümesinin (bk. bibi.) girişinde eser 
için şöyle demektedir: “Kitap bol miktar¬ 
da değerli ve doğru bilgi ihtiva etmekte¬ 
dir, fakat hiç kimse diğer kaynaklarla kı¬ 
yaslamadan tek başına bu bilgilere gü- 
venmemelidir”. 2. Ezhârü'l-bustân fî 
ahbâri'z-zamân. İbn Ebû Zer', el-Kır- 
tâs ta “büyük kitabımız” dediği bu ese¬ 
rine çeşitli atıflar yapmaktadır (meselâ 
bk. s. 19, 131). Kitabın çok erken bir dö¬ 
nemden itibaren kaybolduğu bilinmek¬ 
te ve ismini Zehrü’l-bustân lî ahbâri'z- 
zamân olarak veren Büyûtâtü Fâsi’l- 
kübrâ dışında herhangi bir yerde bu 
eserden nakillere rastlanmamaktadır. 3. 
ez-Zahîretü'ş-şeniyye fî târihi'd-Dev- 
leti'l-Merîniyye. Eserin İbn Ebû Zer'e 
ait olduğu kesin değildir. Abdullah Ken¬ 
nûn, bu kitapla el-Kırtâs arasında bir 
karşılaştırma yaparak ibarelerindeki ben¬ 
zerlik ve görüşlerindeki paralellik sebe¬ 
biyle her ikisinin aynı yazara ait olduğu 
sonucuna varmış (Mecelletü Tıtuân, sy. 2 
|1957], s. 143-155) ve onun arkasından 
Alemî de bu görüşü benimsemiştir (bk. 
bibi.). Ancak sadece bu benzerlikler iki 
eserin aynı müellif tarafından kaleme 
alındığını kanıtlamak için yeterli değildir. 
Öte yandan Muhammed el-Fâsî (Mecelle¬ 
tü Tıtuân, sy. 5 11960), s. 159-164), el-Kır- 
fâs’ın yazarının İbn Ebû Zer' değil Sâlih 
b. Abdülhalîm olduğunu ileri sürdüğüne 
göre ez-Zahîretü's-seniyye’nm de bu 
tarihçiye aidiyeti ihtimali ortaya çıkmak¬ 
tadır. Eserin iki ayrı neşri mevcuttur (Ce¬ 
zayir 1920; Rabat 1972). 
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('Mj y-li ^1) 

Ebû Muhammed Abdullah 
b. Ebî Zeyd Abdirrahmân 
el-Kayrevânî en-Nefzî 
(ö. 386/996) 

Mezhep fıkhına dair yazdığı 
er-Risâle adlı temel metinle tanınan 
Mâlikî âlimi. 

L. J 

310 (922) yılında Kayrevan'da dünyaya 
geldi. Bazı kaynaklarda 316’da (928) doğ¬ 
duğu kaydedilmişse de er-Risâle’ yi 327’- 
de (939) yazdığına göre bu bilgi yanlış 
olmalıdır. Nefzî veya Nefzâvî nisbesinden 
dolayı gerek klasik kaynaklarda gerekse 
yeni araştırmalarda memleketi ve kabi¬ 
lesi hakkında farklı görüşler ileri sürül¬ 


müştür. Bazı müellifler onu, Endülüs ve¬ 
ya Kuzey Afrika'daki Nefze adlı yere veya 
kabileye nisbet etmekle birlikte Tunusta 
Şattülcerîd’in güneyindeki Nefzâve böl¬ 
gesinde yaşayan aynı adlı kabileden ol¬ 
duğuna dair rivayet daha isabetli görül¬ 
mektedir lei-Câmf i nşr. Abdülmecîd Tür- 
kî|, neşredenin girişi, ş. 52; Hâdî ed-Der- 
kâş, s. 98-99). 

Tâhsil hayatına küçük yaşta Kur’ân-ı 
Kerîm’i ezberleyerek başlayan İbn Ebû 
Zeyd dönemin önemli ilim merkezlerin¬ 
den biri olan Kayrevan'da Arap dili ve 
edebiyatı, fıkıh, tefsir, hadis, kelâm ve 
kıraat dersleri aldı. İçinde yaşadığı zen¬ 
gin İlmî çevrenin yanı sıra kabiliyeti sa¬ 
yesinde hocalarının ilim meclislerindeki 
tartışmalarda takdir kazandı ve genç 
yaşta eser verecek seviyeye ulaştı. Da¬ 
ha on yedi yaşında iken kaleme aldığı er- 
Risâle adlı eseri büyük itibar gördü. Ya¬ 
şadığı bölgede ve hac seyahati sırasında 
ders aldığı veya rivayette bulunduğu ho¬ 
caları arasında Ebü’l-Fazi el-Mümsî, Ebû 
Bekir İbnü’l-Lebbâd, Rebî' b. Süleyman 
el-Kattân, Ebü’l-Arab et-Temîmî, Derrâs 
el-Fâsî, Ebû Saîd İbnü'l-A'râbî, İbnü’l- 
Haccâm, Ebû İshak es-Sebâî, Abdullah 
b. Ahmed el-İbyânî. Asîlî, Ebû İshak 
İbn Şa'bân gibi âlimler vardır. Bağdat'¬ 
ta Mâlikî fıkhının en büyük temsilcisi 
Ebû Bekir el-Ebherî başta olmak üzere 
birçok âlimle de mektup yoluyla bilgi alış¬ 
verişinde bulundu, icâzet aldı ve icâzet 
verdi. 

İbn Ebû Zeyd Mâlikî mezhebinin yayıl¬ 
ması, meselelerin tahlil edilip dayanak¬ 
larının açıklanması ve ilgili kuralların be¬ 
lirlenmesi için bir vesile saydığı eğitim 
öğretim faaliyetlerindeki başarısında ge¬ 
niş İlmî birikiminin, güçlü hâfızasmın, ko¬ 
lay anlaşılır üslûbunun ve öğretim meto¬ 
dunu iyi bilmesinin büyük etkisi oldu. Bir¬ 
çok talebe çeşitli ülkelerden gelerek on¬ 
dan ders aldı. Bunlar arasında Mekkî b. 
Ebû Tâlib, Ebû Bekir el-Havlânî, Ebü’l-Kâ- 
sım el-Berâziî, İbnü’l-Faradî, İbnü'l-Haz- 
zâ, İbnü’l-Attâr el-Kurtubî, Muhammed 
b. Fütûh el-Humeydî, Ebü’l-Mutarrif İbn 
Futays, Ebû Bekir ei-Hassâr, Ebü’l-Veiîd 
İbnü's-Saffâr gibi âlimler sayılabilir. 

İbn Ebû Zeyd 30 Şâban 386 (17 Eylül 
996) tarihinde Kayrevan'da vefat etti ve 
evinde toprağa verildi. Bazı kaynaklarda 
ölüm tarihinin 389 (999), 390 ve 396 
(1006) olarak verilmesi gibi Brockel- 
mann’ın doğum yerini Nefzâve ve ölüm 
yerini Fas olarak göstermesi de (GAL, l, 
187) yanlıştır. 


Özellikle fıkıh, hadis ve akaid konula¬ 
rında uzmanlaşan ve mezhepte mücte- 
hid kabul edilen İbn Ebû Zeyd, devrinde 
Mâlikîler’in önderi olup mezhebin geliş¬ 
mesinde büyük hizmetler yapmıştır. 0 
dönemde bölgeye hâkim olan Şiî-Fâtımî- 
ler'in baskısına karşı mücadele vermiş, 
mezhebinin ve dolayısıyla Ehl-i sünnet’in 
görüşlerini savunmuştur. Daha genç yaş¬ 
ta fıkha dair bir eser yazması ve özellik¬ 
le baş tarafına akaidle ilgili bir bölüm ek¬ 
lemesi, ayrıca Râfîzîliği benimseyenlerin 
dinden çıktığına fetva vermesi. Ehl-i sün¬ 
net ile Şîa arasındaki ihtilâflara dair çeşitli 
risâleier kaleme alması (Hâdî ed-Derkâş, 
s. 310-311) bu mücadelesiyle ilgilidir. Mâ¬ 
likî mezhebini derleyip toparlaması ve 
imamının görüşlerini açıklamasından 
dolayı “küçük Mâlik” ve “mezhebin kut¬ 
bu” lakaplarıyla anılmış; bu mezhepte¬ 
ki konumu ve değeri, “İki şeyh (İbn Ebû 
Zeyd ve Ebherî), iki kadı (Abdülvehhâb 
ve İbnü l-Kassâr) ve iki Muhammed (İbn 
Sahnûn ve İbnü'l-Mevvâz) olmasaydı mez¬ 
hep ortadan kalkardı” cümlesinde ifade¬ 
sini bulmuştur. Özellikle fıkıh konusun¬ 
daki eserlerinin genel kabul görmesinin 
bir sebebi de büyük önem verdiği rivayet 
hususundaki titizliği ve güvenilirliğidir. 
Bir diğer özelliği ise mezhep görüşlerinin 
rivayetinde isnadının âlî olmasıdır. Ni¬ 
tekim Sahnûn'dan bir, İbnü’l-Kâsım'dan 
iki, İmam Mâlik’ten üç vasıta ile nakilde 
bulunmuştur. 

İbn Ebû Zeyd bazı tasavvuf ehlinin Al¬ 
lah’ı görmek, bir şeyi başka bir şeye çe¬ 
virmek gibi dinî ve aklî bir temeli olma¬ 
yan kerâmet iddialarını şiddetle tenkit 
etmiş, Ebü’l-Kâsım Abdurrahman b. Mu¬ 
hammed el-Bekrî es-Sıkıllî’nin bu konu¬ 
daki kitabına reddiye olarak Keştü't-Tel- 
bîs ve el-İstizhâr fi'r-red c ale'l-Bekriy- 
ye adlı iki eser kaleme almıştır. Ancak ba¬ 
zı âlimlerin, onun her türlü kerâmeti in¬ 
kâr ettiğini ileri sürerek kendisine karşı 
reddiyeler yazması ve bu konudaki tar¬ 
tışmaların uzayıp gitmesi üzerine Cüz 3 
iî işbâti kerâmâti'l-evliyâ 3 adlı bir eser 
yazarak görüşlerine açıklık getirmiştir. 
Akaid konularında Selefin görüşlerini 
benimseyen İbn Ebû Zeyd, Ali b. Ahmed 
el-Bağdâdî’nin Kayrevan ulemâsına gön¬ 
derdiği, onları Eş'arîliği bırakıp Mu'te- 
zile mezhebini benimsemeye davet eden 
mektubuna da er-Red C ale'l-Kaderiyye 
ve mürtâkazatii risâleti'l-Bağdâdî el- 
Mıftezilî adlı bir risâle ile cevap vermiş¬ 
tir. 

Eserleri. 1 . er-Risâle*. Mâlikî fıkhının 
temel metinlerinden biri olan eser üzeri- 
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ibn Ebû Zeyd'in Risale fi uâcibi (JmCıri’&diyâne adlı eserinden iki sayfa (Nuruosmaniye Ktp., nr. 1775, vr. r b ) 


ne İbn Nâcî, Zerrûk, Ali b. Muhammed 
el-Menûfî, Muhammed b. İbrahim et-Te- 
tâî başta olmak üzere birçok âlim şerh 
yazmış, bazı âlimler de eseri manzum ha¬ 
le getirmişlerdir. Baş tarafındaki akaidle 
ilgili bölüm de çeşitli çalışmalara konu ol¬ 
muştur. Kuzey Afrika ve Endülüs’te ol¬ 
duğu gibi Doğu İslâm dünyasında da çok 
rağbet gören ve ders kitabı olarak oku¬ 
tulan er-Risâle ’nin birçok baskısı yapıl¬ 
mıştır (Fas, ts. ; Kahire 1296, 1304, 1314, 
1319, 1323, 1324, 1338, 1340, 1354; Muham- 
mediye 1407/1987; nşr. HâdîHammû-Mu¬ 
hammed Ebü'l-Ecfân, Beyrut 1406/1986, 
Megrâvî'nin Gurerü ’l-makâle fi şerhi ğan- 
bi’r-Risâle' siyle birlikte). Edmond Fagnan 
(Paris 1914). L. Bercher (Alger 1945,1948, 
1949) ve Kevser Abdüsselâm el-Basîrî 
(Cezayir-Kahire 1988) tarafından Fransız¬ 
ca’ya çevirileri yapılan eseri A. D. Russell 
ve Abdullah b. Me’mûn Sühreverdî ile 
(London 1906) J. Kenny (Minna/Nigeria 
1992) İngilizce’ye tercüme etmişlerdir. 
2. erı-Nevâdir ve'z-ziyâdât ç alâ mâ 
ü'l-Müdevvene ve ğayrihâ mine'l-üm- 
mehât miri mesâ’ili Mâlik ve aşhâbih. 
Kısaca erı-Nevâdir ve'z-ziyâdât olarak 
anılan kitapta Mâliki mezhebinin el-Ese- 
diyye, el-Müdewenetü'l-kübrâ, el- 
Mecmû^a, ei-Mevvâzfyye, el-Vâdıha, 
el-Müstahrece (el-'Utbiyye) gibi ilk kay¬ 


nakları ile (ümmehât) diğer bazı eserlerde 
yer alan İmam Mâlik ve talebelerine ait 
görüşler derlenmiş, bu kitaplarda bulun¬ 
mayan hususlar da esere ilâve edilmiştir. 
İbn Ebû Zeyd, Mâliki fıkhının en hacimli 
ve önemli kaynaklarından biri olan bu eser¬ 
de sadece görüşleri kaydetmekle kalma¬ 
mış, bunları tartışmış, zor olanlarını açık¬ 
lamış, ayrıca kendi tercih ve ictihadlarını 
da belirtmiştir. Günümüze çeşitli nüsha¬ 
ları ulaşan (Hâdî ed-Derkâş, s. 372-374) 
ve cihadla ilgili bölümü Mathias von Bre- 
dow tarafından neşredilen eserin (el-Ci- 
hâd hasebei-mezhebii-Mâtikî ma‘a tah¬ 


kiki Kitabi'l-Cihâd miri Kitâbi’n-Neuâdir 
ve’z-ziyâdât, Beyrut 1994) 1998 yılı içinde 
tahminen on sekiz cilt halinde basılacağı 
Beyrut Dârü'l-garbi’l-İslâmî katalogunda 
haber verilmekle birlikte (ayrıca bk. el-Câ- 
mk [nşr. Abdüimecîd Türkî], neşredenin 
girişi, s. 63) bu neşir henüz gerçekleş¬ 
memiştir. 3. Muhtaşarü'l-Müdevvene. 
Yaklaşık 50.000 meseleyi ihtiva ettiği 
söylenmektedir. Eserin, yalnız Mâlikî lite¬ 
ratüründe görülen ve belli bir fıkıh baş¬ 
lığı altında yer almayan müteferrik me¬ 
selelerin toplandığı “Kitâbü’l-Câmi c ” adlı 
son bölümü ayrıca kitap haline getirilmiş¬ 
tir (aş. bk.). 4. el-Câmf fi's-sünen ve’l- 
âdâb (vei-hikem) ve'l-meğâzî ve't-tâ¬ 
rih. Muhammed Ebü’l-Ecfân ve Osman 
Bittîh ile (Beyrut 1982,1983, 1985)AbdüI- 
mecîd Türkî (Beyrut 1990) tarafından ya¬ 
yımlanan eser aynı zamanda Muhtaşa- 
rü'l-Müdevvene ’nin de son bölümünü 
oluşturmaktadır. 

İbn Ebû Zeyd’in diğer bazı eserleri de 
şunlardır; Tehzîbü’NUtbiyye(Tebvîbüi- 
Mûstahrece); ez-Zeb ‘arı mezhebi Mâ¬ 
lik; er-Red c alâ İbn Meserre el-Mânk; 
Risâle iî vâcibi umûri'd-diyâne (Nuru¬ 
osmaniye Ktp., nr. 1775; ayrıca bk. Brockel- 
mann, GAL Suppl., I, 302; DMBİ, II, 660); 
Kaside fi medhi'r-Resûl (eserlerin yaz¬ 
ma nüshaları için bk. el-Câmi c [nşr. Abdül- 
mecîd Türkî], neşredenin girişi, s. 61-66; 
Brockelmann, GAL, 1, 187-188; Suppl., I, 
301-302; Sezgin, GAS, I, 470, 472, 478- 
481; Hâdî ed-Derkâş, s. 337-374). Bunlar¬ 
dan başka müellifin kaynaklarda şu eser¬ 
leri zikredilmektedir: Ahkâmü'l-m halli¬ 
min ve'l-müte c allimîn, Kitâbü'l-İktidâ 
bi-Ehli’s-sünne, Risâle fi uşûli’t-tevhîd, 
Mes’eletü'l-hubus c alâ evlâdi'l-dyân, 
Teisîru evköti'ş-şalavât, Kitâbü'l-Me- 


İbn Ebû Zeyd 
el-Kayrevânî'nİn 
erı-Nevâdir 
ve’z-ziyâdât adlı 
eserinin 
f. cildinin 
ilk ve son sayfaları 
(Süleymaniye Ktp., 
Ayasofya, 
nr. 1479) 
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nâsik, Mes’eletü'n-nikâh bi-ğayri be y- 
y ine, Risâletü'n-nehy‘ani'l-cedel, Hi- 
mâyetü ‘îTzi'l-mü’min, Kitâbü’s-Sika 
billâh ve't-tevekkül ‘alellâh, Kitâbü'l- 
Ma‘nie ve'l-yakin, Kitâbü'l-Vesâvis, 
Kitâbü'd-Du‘â\ Risâletü'n-naşîha ve'l- 
mevlza, el-Beyân ‘an i‘cûzi'l-Kur’ân, 
Risale ti men te’huzühû ‘inde kırâ’a- 
ti'l-Kur’ân ve'z-zikr hareke, Risale ilâ 
ehli Sicilmâse ti tilâveti'l-Kur’ân, Ri¬ 
sale ti'r-red ‘ale'l-Kaderiyye ve münâ- 
kazatü Risâleti'l-Bağdâdî el-Mu‘te- 
zilî. 
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Ebü’l-Hâris Muhammed 
b. Abdirrahmân 
b. el-Mugıre el-Kureşî el-Amirî 
(ö. 159/776) 

Tebeu’t-tâbiînden 
Medineli fakih, muhaddis. 

L J 

80 (699) yılının sonlarında doğdu, üçün¬ 
cü göbekten dedesi olan Ebû Zi’b Hişâm 
b. Şu’be'ye nisbetle İbn Ebû Zi’b diye meş¬ 
hur oldu. Ebû Zi’b Bizans topraklarına gi¬ 
rince yakalanarak hapse atıldı ve orada 
vefat etti. İlim geleneğine sahip bir aileye 
mensup olan İbn Ebû Zi'b’in dayısı Hâris 
b. Abdurrahman ve kardeşi Mug'ıre b. Ab- 
durrahman da güvenilir birer muhaddis 
olarak bilinmektedir. 

İbn Ebû Zi’btâbiînden İkrime el-Berbe- 
rî, Nâfı’, Saîd el-Makbûrî gibi kimselerle 
karşılaşmış ve onlardan hadis öğrenmiş¬ 
tir. Bunların dışında münâveie usulü ile 
hadis aldığı İbn Şihâb ez-Zührî, Abdurrah¬ 
man b. Mihrân, Şürahbîl b. Sa’d, Muham¬ 
med b. Kays, Ebü’z-Zinâd gibi muhaddis- 
lerin de aralarında bulunduğu çok sayıda 
kimseden hadis rivayet etmiş; Ma’mer b. 
Râşid, Süfyân es-Sevri Abdullah b. Mübâ- 
rek, VekT b. Cerrâh, Hişâm b. Ubeydullah. 
Yahya el-Kattân gibi muhaddisler de ken¬ 
disinden rivayette bulunmuşlardır. Âdem 
b. Ebû İyâs, Ebû Nuaym Fazl b. Dükeyn. 
Yezîd b. Hârûn, İbn Ebû Füdeyk, Ali b. 
Ca’d, Velîd b. Müslim de ondan hadis alan¬ 
lar arasındadır. 

İbn Ebû Zi’b’in Zührî’den olan rivayet¬ 
leri muzdarib sayılarak eleştirilmiştir. An¬ 
cak onun sadece hadis meclisinde Zührî’- 
ye arzedildiği sırada duyduğu hadisleri 
Zührî'ye nisbetle tahdîs sigası ile rivayet 
etmesi sebebiyle eleştirildiği, halbuki bü¬ 
tün muhaddislerin bu şekildeki rivayeti 
makbul saydıkları da ifade edilmiştir (İbn 
Ebû Hatim, VII, 314; Mizzî, XXV, 635). İbn 
Maîn’in onun hakkında kullandığı “İbn 
Ebû Zi’b Zührî'den hiçbir şey duymamış¬ 
tır” sözü de kendisinin Zührî’den semâ 
yoluyla rivayeti bulunmadığı, rivayetleri¬ 
nin arz yoluyla olduğu anlamına gelmek¬ 
tedir. 

Güvenilirliğiyle tanınan İbn Ebû Zi’b’i 
Ahmed b. Hanbel ve Ya’küb b. Şeybe “si¬ 
ka sadûk”, İbn Ebû Hatim, “sikayefkahu”, 
Yahyâ b. Maîn, Ebû Zür’a er-Râzî ve Ha- 
tîb el-Bağdâdî “sika”, Ali b. Medînî “sebt” 
olarak değerlendirmiştir. Ahmed b. Han¬ 
bel onun Saîd b. Müseyyeb’e benzetildiği- 


ni. Mâlik b. Enes’ten daha üstün nitelik¬ 
leri bulunduğunu, ancak ricâl tenkidinde 
Mâlik’in daha müsamahasız olduğunu 
belirtmiştir. İbn Ebû Zi’b’in Kaderiyyeci 
görüşleri benimsediği ve bu sebeple Mâ¬ 
lik’in kendisini terkettiği ileri sürülürse de 
(İbn Hacer, IX, 306) bu konuda kaynaklar¬ 
da başka bilgiye yer verilmediği gibi bazı 
kaynaklarda İmam Mâlik’le arkadaş oldu¬ 
ğu ve aralarında samimi bir dostluğun 
bulunduğu bildirilmiş (İbn Hallikân, İV, 
183), ayrıca bu ithamın asıl sebebinin Ha¬ 
life Mehdî-Billâh zamanında Medine’de¬ 
ki Kaderiyyeciler’in dövülmesi ve oradan 
sürülmesi hadisesi olduğu belirtilmiştir. 
Bazı Kaderiyyeciler'in İbn Ebû Zi’b’e sığın¬ 
maları sayesinde dövülmekten kurtulma¬ 
ları dikkate alınarak onun da aynı görüş¬ 
lere sahip olduğu ileri sürülmüşse de İbn 
Ebû Zi’b kaderiyyeci görüşleri hatalı bul¬ 
duğunu açıklamış, bu görüşlerin kendi¬ 
sine nisbet edilmesini gerektirecek hiçbir 
sözüne de rastlanmamıştır (Hatîb, II, 301; 
Zehebî, Târîhui-İslâm, s. 601). İbn Ebû 
Zi’b hadis rivayet etmesi için halife tara¬ 
fından Bağdat'a davet edilmiş, bir süre 
orada kaldıktan sonra Medine’ye gitmek 
istemiş ve geri dönerken Küfe’de vefat 
etmiştir. 

Buhârî ve Müslim'in el-Câmi‘u'ş-şa- 
hîti leri başta olmak üzere Kütüb-i Sit- 
fe’de rivayetleri bulunan İbn Ebû Zi’b as- 
hâbü’l-hadîsin fakihlerinden sayılmış, Dâ- 
rekutnî onun el-Muvatta’ adıyla bir eser 
kaleme aldığını söylemiş (Zehebî, A‘lâ- 
mü’n-nübelâ’, IX, 147), ayrıca tahâret, na¬ 
maz, oruç, zekât gibi konuları ihtiva eden 
Kitâbü's-Sünen'inin varlığından söz edil¬ 
miştir (İbnü’n-Nedîm, s. 281). 

İbn Ebû Zi’b’in emir bi’J-ma'rûf ve ne- 
hiy ani’l-münkeri ifa konusunda titiz ol¬ 
duğu rivayet edilmiştir. Karşılaştığı idare¬ 
cilerle münasebetlerine dair ilginç olaylar, 
halifelerin yaptıkları zulüm ve haksızlık¬ 
ları hiç çekinmeden yüzlerine karşı söyle¬ 
diğine dair haberler tabakat kitapların¬ 
da önemli bir yer tutmaktadır. Diğer in¬ 
sanlarla münasebetlerinde olduğu ka¬ 
dar şahsî hayatında da takvâ ölçüsünü 
benimseyen İbn Ebû Zi’b’in gün aşırı oruç 
tuttuğu, gecelerinin önemli kısmını iba¬ 
detle geçirdiği, yaz kış aynı elbiseyi giy¬ 
diği ve ekmekle zeytin yağı yiyerek ha¬ 
yatını sürdürdüğü kaydedilmiştir. Onun 
hayatına dair Rabaî (ö. 379/989) tarafın¬ 
dan kaleme alman Ahbâru İbn Ebî Zi’b 
adlı eserin bir nüshası Dârü’l-kütübi’z-Zâ- 
hiriyye’de bulunmaktadır (Mecmua, nr. 
92, vr. 313-316). 
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İBN EBÜ’l-AVCÂ 

(pb-ydi jı\) 

Hz. Peygamber’in 
hicretin 7. yılında (629) 

Süleym kabilesi üzerine gönderdiği 
seriyyenin kumandanı 
(bk. SÜLEYM). 

L J 


İBN EBÜ’l-AZÂFİR 

^ 1 ) 

(ö. 323/935) 

Tenasüh ve hululü benimseyip 
İlâhî ruhun önce Adem’e, 
ondan peygamberlere 
ve imamlara hulul ettiğini, 
on ikinci imamdan da kendisine 
geçtiğini ileri süren 
ve sefir olduğunu söyleyen 
aşın Şiî lider 
(bk. MÜŞEBBİHE). 


1 İBN EBÜ’l-CÂRÛD 

(ijjbdl ,jıl) 

Ebü’l-Velîd Mûsâ 
b. Ebi’l-Cârûd İmrân el-Mekkî 

^ İmam Şafiî’nin talebelerinden. 

Mekkeli olup kaynaklarda hayatına dair 
yeterli bilgi bulunmamaktadır. İmam Şa¬ 
fiî’den el-Emâlî ile diğer bazı kitapları ri¬ 
vayet etmiş, Mekke'de Şâfiî mezhebine 
göre fetva vermiştir. Döneminde, bir ko¬ 
nuda İmam Şâfıî'nin görüşünün ne oldu¬ 
ğu hususunda bir ihtilâf meydana geldi¬ 
ği zaman kendisine başvurulan bir otori¬ 
te idi (Beyhaki, 11, 327; Abbâdî, s. 25). Ay¬ 
rıca Süfyân b. Uyeyne. Yahyâ b. Maîn ve 
Şâfıî’nin talebesi Büveytî gibi muhaddis 
ve fakihlerden de rivayette bulunan İbn 
Ebü’l-Cârûd, İbn Hibbân ve İbn Hacer el- 
Askalânî tarafından güvenilir râvilerden 
sayılmıştır. 

İbn Ebü’l-Cârûd’dan Tirmizî, Ebü’l-Ab- 
bas Ahmed b. Muhammed el-Ezherî. Za‘- 
ferânî, Rebî‘ b. Süleyman, Ebû Hâtim er- 
Râzî, İsâm b. Muhammed el-Cürcânî, İbn 
Vâre ve Ya’küb b. Süfyân el-Fârisî gibi fa- 
kih ve muhaddisler rivayette bulunmuş¬ 
tur. Şâfiî literatüründe adı sık sık geçen 
İbn Ebü’l-Cârûd’un Tirmizî’nin es-Sti- 
nen’inde İmam Şâfıîden rivayet ettiği ba¬ 
zı görüşleri yer almaktadır (Tirmizî, "Ta- 
hâret”, 6, “Şalât”, 13). İbn Ebü’l-Cârûd'un 
aslen Mekkeli olması ve burada iken Şâ- 
fiî’den ders almasından hareketle onun 
rivayetlerinin çoğunluğunu, Şâfıî’nin hu¬ 
kukî görüşlerinde bir dönüm noktası teş¬ 
kil eden Mısır’a seyahatinden önce sahip 
olduğu “kadîm” görüşlerinin teşkil ettiği 
söylenebilir. 

İbn Ebü’l-Cârûd’un Şâfiînin ders halka¬ 
sında kendisine vekil bıraktığı Büveytî’- 
den rivayette bulunmasından hareketle 
onun Mısır’a giderek Şâfıî’yi burada ziya¬ 
ret etmiş olabileceğini söyleyen Mustafa 
eş-Şek‘a İbn Ebü’l-Cârûd’un, “Ebû Ya’küb 
el-Büveytî komşumdu; geceleri her uyan¬ 
dığımda onun Kur'an okuduğunu ve na¬ 
maz kıldığını görürdüm" (Hatîb, XIV, 300; 
Sem'ânî, II, 339) şeklinde sözlerine daya¬ 
narak kendisinin, Büveytî gibi Kur’an’m 
mahlûk olmadığı yönündeki görüşlerin¬ 
den dolayı Bağdat’a getirilerek onunla 
birlikte hapsedildiği sonucuna varmıştır 
{el-lmâm Muhammed b. İdrîs eş-Şâfı% 
s. 183). Ancak kaynaklarda İbn Ebü’l-Câ¬ 
rûd’un halku’l-Kur’ân meselesinden do¬ 
layı hapsedildiğine dair bir bilgi bulunma¬ 
dığı gibi onun Büveytî ile olan komşuluğu¬ 
nun Mısır’da olması da muhtemeldir. 


Takıyyüddin İbn Kâdî Şühbe’nin Taba- 
kStü'ş-Şâffiyye’sinin bazı nüshalarında 
İbn Ebü’l-Cârûd’un adının Abdullah b. Zü- 
beyr olduğu ve 219 (834) yılında vefat et¬ 
tiğine dair bir not bulunmaktadır (I, 70). 
Ancak bu isim ve ölüm tarihi ona değil 
İmam Şâfiî’nin bir diğer öğrencisi olan 
Ebû Bekir Abdullah b. Zübeyr ei-Humey- 
dı’ye aittir. Zehebî’nin uzun bir ömür sür¬ 
düğünü belirttiği İbn Ebü’l-Cârûd’un ( Tâ- 
rîhu’l-lslâm, s. 371) İmam Şâfiî’nin öğren¬ 
cisi olması ve kendisinden rivayette bulu¬ 
nan kişilerin yaşadığı tarihler dikkate alın¬ 
dığı zaman II. (VIII.) yüzyılın ikinci yarısı ile 
III. (IX.) yüzyılın ilk yarısı arasında yaşadı¬ 
ğı söylenebilir. 

Beyhakî, İbn Ebü’l-Cârûd’un el-Muhta¬ 
sar adında bir eseri olduğunu ve bu ese¬ 
rin Büveytî’nin eJ-Muhfaşar’ındakinden 
daha fazla rivayet ihtiva ettiğini söyle¬ 
mekteyse de (Menâkıbü.’ş-Şâfı% I, 257) 
eserin günümüze ulaşıp ulaşmadığı bilin¬ 
memektedir. Diğer taraftan İbn Abdül- 
ber en-Nemerî, İbn Ebü’l-Cârûd’un Zâhi- 
rî mezhebinin kurucusu Dâvûd ez-Zâhirî 
ile kıyasın anlamı üzerinde mektuplaştı¬ 
ğını ve Dâvûd’un ona karşı kıyasın iptali 
konusunda bir risâle yazdığını söylemek¬ 
tedir (el-lntika’, s. 105). 
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İBN EBÜ'd-DEM 


ÎBN EBÜ’d-DEM 

(|°^ f 

Ebû İshâk Şihâbüddîn İbrâhîm 
b. Abdiilâh b. Abdilmün’im 
b. Alî el-Hemdânî el-Hamevî 
(ö. 642/1244) 

Şâfiî fakihı ve tarihçi. . 

21 Cemâziyelewel S83’te (29 Temmuz 
1187) Hama’da doğdu. Büyük dedelerin¬ 
den Ebü’d-Dem’e nisbetle İbn Ebü’d-Dem 
diye anıldı. İlk öğrenimini Hama’da yaptı 
ve genç yaşta Bağdat’a gitti. Burada baş¬ 
ta İbn Sükeyne (Ebû Ahmed Abdüivehhâb b. 
Ali) olmak üzere birçok âlimden hadis oku¬ 
du, Şâfiî fıkhını öğrendi. Abbâsî Halifesi 
Nâsır-Lidînillâh başarılı bir talebe olma¬ 
sından dolayı kendisine hil’at giydirdi. 
Tahsilini tamamlayıp Hama’ya döndükten 
sonra Halep, Dımaşk, Musul ve Kahire’ye 
giderek ders okuttu. 

İbn Ebü’d-Dem 622 (1225) yılında Ha¬ 
ma kadılığına tayin edildi. Hama Eyyûbî 
Emîri I. el-Melikü’l-Mansûr Muhammed’in 
veliaht tayin ettiği oğlu el-Melikü’l-Mu- 
zaffer Mahmûd 626’da (1229) Hama’- 
yı istilâ edince onun yanında yer aldı. 
el-Melikü’l-Muzaffer, bilgili ve güveni¬ 
lir bir kimse olduğuna kanaat getirerek 
onu diğer Eyyûbî emirlerine ve devlet 
başkanlarına elçi olarak göndermeye ka¬ 
rar verdi. İbn Ebü’d-Dem, 641’de (1243) 
Abbâsî Halifesi Müsta’sım-Billâh’ın hilâ¬ 
fet makamına geçmesini tebrik ve babası 
Müstansır-Billâh’m vefatı dolayısıyla tâ- 
ziye için el-Melikü’l-Muzaffer’in elçisi sıfa¬ 
tıyla Bağdat’a gitti. Ayrıca Mardin Artuk- 
lu Emîri Saîd Necmeddin Gâzî b. Melik 
Mansûr’a, Halep Emîri Melik Nâsır’a, Mu¬ 
sul Emîri Bedreddin Lü’lü’e el-Melikü’l- 
Muzaffer’in birer mektubunu ulaştırdı. 
İbn Ebü’d-Dem’in Halep, Harran, Düney- 
sir yoluyla Mardin'e, oradan Nusaybin'e, 
ardından Musul üzerinden Bağdat’a var¬ 
dığı bu seyahat esnasında Moğollar Ana¬ 
dolu’yu işgal ediyorlardı. Ertesi yıl el-Me- 
likü’l-Muzaffer Mahmûd’un vefatını hali¬ 
feye bildirmek üzere tekrar Bağdat’a git¬ 
mek için yola çıkan İbn Ebü’d-Dem yolda 
hastalanıp Hama’ya döndü; kısa bir süre 
sonra 15 Cemâziyelâhir 642’de (18 Kasım 
1244) burada vefat etti. 

Tâkvâ sahibi bir kimse olan İbn Ebü’d- 
Dem bilhassa Şâfiî fıkhını çok iyi biliyordu. 
İsnevî’nin Şâfiî mezhebinde “imam" ola¬ 
rak nitelediği İbn Ebü'd-Dem’in (Tabakâ- 
tü'ş-Şâffiyye, I, 546) ictihadlarından bir¬ 


çoğu kendisinden sonra gelen âlimlerce 
de benimsenmiştir. İbnü’s-Sâbûnî, Cemâ- 
leddin Ebû Hâmid Muhammed b. Ali el- 
Mahmûdî, Zehebî’nin hocalarından Şehâ- 
beddin Ebû Bekir ed-Deştî ondan hadis 
öğrenmiştir. Ayrıca iyi bir tarihçi olup et- 
Târihu'l-kebîr’i daha sonraki tarihçiler 
tarafından kaynak olarak kullanılmıştır. 
İbn Ebü'd-Dem’in Hemedan’da kadılık 
yaptığına dair bilgi doğru değildir (Ede- 
bü-’l-kazâ’ |nşr. Muhyî Hilâl Serhan], neş- 
redenin girişi, 1, 27-30). 

Eserleri. 1. Kitâbü Edebi'l-kazâ 5 (ed- 
Dürerii’l-manzûmât fı’l-akzıye veî-hükû- 
mât). Bir mukaddime ile altı bölümden 
meydana gelen eserde kazâmn tanımı, 
kadı olmanın şartlan, yargılama süreci, 
davacı ve davalılarla şahitlerin durumuna 
dair bilgilere, yargı kararlarının denetimi 
(temyiz), yemin, gıyabî yargılama, kadı si¬ 
cillerinin nasıl tutulması gerektiği, vekâ¬ 
let (avukatlık) gibi konulara yer verilmiştir. 
İslâm muhâkeme hukuku (edebü’l-kâdî) li¬ 
teratürünün en güzel örneklerinden olan 
eser, bu alanın tarihî gelişimi hakkında da 
önemli ipuçları ihtiva etmektedir. Müel¬ 
lifin kaynakları arasında Şâfıînin el-Üm, 
Müzenî’nin el-Muhtaşar, Mâverdî'nin el- 
Hâvi'l-kebîr, Ebû İshak eş-Şîrâzî’nin ei- 
Mühezzeb, İmâmü’l-Haremeyn el-Cü- 
veynî’nin Nihâyetü'l-matlab fî dirâ ye- 
ti'l-mezheb ve Gazzâlî’nin el-Basît ve el- 
Vasît adlı eserleri zikredilebilir. İbn Ebü'd- 
Dem'in İbnü’l-Haddâd el-Mısrî, Ebû Âsim 
el-Abbâdî ye İbnü’l-Kas gibi müelliflerden 
de istifade ettiği görülmektedir. Eser İbn 
Hacer el-Heytemî, Şemseddin er-Remlî ve 
Süyûtî gibi pek çok âlim tarafından kay¬ 
nak olarak kullanılmıştır. Birçok nüshası 
bulunan Kitâbü Edebi'l-kazâ’ Muham¬ 
med Mustafa ez-Zühaylî (Dımaşk 1970- 
1975; 2. bs. 1982), Muhammed Abdülkâdir 
Atâ (Beyrut 1407/1987) ve Muhyî Hilâl es- 
Serhân (Bağdad 1404/1984) tarafından 
neşredilmiştir. 2. Kitâbü't-Târîhi'l-İslâ- 
miyyi'l-muhtaşar. Hz. Peygamber ile 
başlayıp 628 (1231) yılına kadar gelen 
muhtasar bir İslâm tarihidir. Olaylara kı¬ 
saca temas eden ve her yıl içinde vefat 
eden şahsiyetleri zikreden eser kronolo¬ 
jik esasa göre kaleme alınmıştır. Müellif 
ayrıca yaşadığı dönemdeki Haçlı seferleri¬ 
ne dair bilgi vermiştir. Cezîl Abdülcebbâr 
el-Cömerd eserle ilgili olarak A Cıitical 
Edition of al-Tarikh al-Islami al-Mukh- 
tasar adıyla bir doktora tezi hazırlamış¬ 
tır (1984, University of St. Andrews). Hâ¬ 
mid Zeyyân Ganim Zeyyân, eseri et-Târi- 


hu'l-İslâmî el-ma'rûf bi'smi't-tânhi’l- 
Muzaffen adıyla neşretmeye başlamış 
ve ilk cildini bastırmıştır (Kahire 1985). Fa¬ 
kat nâşirin bu esere et-Târîhu'l-Muzaf- 
ferî adını vermesi doğru değildir. Çünkü 
İbn Ebü’d-Dem’in bu adı taşıyan bir başka 
eseri daha vardır. Kitabın II. Friedrich’in 
VI. Haçlı Seferi’yle ilgili kısmını İngiliz¬ 
ce’ye çeviren Donald S. Richards, Bodleian 
Library (Marsh, nr. 60) nüshasına dayana¬ 
rak ismini Kitâbü'ş-Şemâıîh fi't-tevâ- 
rîh olarak vermiştir (BEO, XLV |1993], s. 
184). Cezîl Abdülcebbâr, sadece Bodleian 
Library nüshasında mevcut olan bu baş¬ 
lığın sonradan ilâve edildiğini tesbit et¬ 
miş ve orijinal ismin Kitâbü't-Târîhi'l-İs- 
lâmiyyi'l-muhtaşar olması gerektiğini 
belirtmiştir (neşredenin girişi, s. 70-74). 
3. et-Tânhu'l-kebîı (et-Târihu’l-Muzaffe¬ 
rt). Müellif eserine et-Tânhu'l-kebîr adı¬ 
nı vermiş olmakla birlikte el-Melikü’l-Mu- 
zaffer hakkında kaleme alınmış olduğun¬ 
dan et-Târîhu'l-Muzafferî diye meşhur 
olmuştur. Altı cilt olduğu kaydedilen ve 
İbn Vâsıl’ın Müferricü'I-kürûb'unun. İbn 
Şeddâd'ın el-A c lâku'l-haüre' sinin, Sehâ- 
vî’nin el-İ c lâm bi't-tevbîh li-men zem- 
me't-târîh'mm. İbnü’l-Verdî’nin Târîh’i- 
nin ve Ebü’l-Fidâ’nın el-Muhtaşar'mın 
kaynakları arasında bulunan eserde baş¬ 
ta fakihler olmak üzere kelâm, hadis, na¬ 
hiv ve dil âlimleri, zâhidler, vezirler, ileri 
gelen devlet adamları, şair ve ediplerin 
hal tercümelerine yer verilmiştir. Müellif 
önce isimleri Muhammed olanları kaydet¬ 
miş, ardından diğer şahsiyetleri alfabe¬ 
tik olarak zikretmiş, en sonunda kadınla¬ 
ra müstakil bir bölüm ayırmıştır. Cezîl Ab¬ 
dülcebbâr el-Cömerd eserin günümüze 
ulaşmadığını söylemektedir (Kitâbü’t-Ta- 
rihi’l-lslâmiyyi’l-muhtaşar, neşredenin gi¬ 
rişi, s. 58). 4. Şerhu'l-Vasît (Şerhu müşki- 
li’l-Vastt). Gazzâlî’nin el-Vasît fi'l-fürû c 
adlı eserinin zor anlaşılan kısımlarının şer¬ 
hi olup bir nüshası Dârü’l-kütübi’l-Mısriy- 
ye’de bulunmaktadır (Fıkhu Şâfiî, nr. 282). 
Bağdatlı İsmâil Paşa’nm Kitâbü îzâhi'l- 
eğülîti'l-mevcûde fi'l-Vasît adıyla zik¬ 
rettiği kitabın (Hediyyetü ’i-'arifin, 1, 11) 
bu eser olması kuvvetle muhtemeldir. 5. 
Tedkiku ’l-Hnâye fî tahkiki'r-ıivâye. Ha¬ 
dis terimlerine dair olan eserin bir nüsha¬ 
sı Cezayir el-Mektebetü’i-vataniyye’de (nr. 
544) kayıtlıdır (Brockelmann, GAL, 1, 424). 
6. Fetâvâ İbn Ebi'd-Dem (Keşfü’z-zu- 
nûn, II, 1218). 7. el-Fıraku'l-İslâmiyye. 
Süleymaniye (Fâtih, nr. 3153) ve Bursa Es¬ 
ki Yazma ve Basma Eserler (Haraççıoğlu, 
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nr. 1309) Kütüphanelerinde baş tarafı ek¬ 
sik birer nüshası. Adana İl Halk Kütüp¬ 
hanesinde de (nr. 1686) tam bir nüshası 
bulunmaktadır. 
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İM SABRI HİZMETLİ 

İBN EBÜ’d-DIYÂF 
(ıjLklf^jî^t) 

Ebü’l-Abbâs Ahmed 
b. Ebi’d-Dıyâf b. Ömer 
(ö. 1874) 

Tunuslu hukukçu, 

I— tarihçi ve devlet adamı. 

1217 (1802-1803) yılında Tunus’ta doğ¬ 
du. Ailesi Evlâd-ı Avn kabilesindendir. Ba¬ 
bası vezîr-i ekber Yûsuf Sâhibüttâba’ın 
kâtibiydi. İlk öğrenimini İbn Melûka Med¬ 
resesinde yapan İbn Ebü'd-Dıyâf daha 
sonra Zeytûne Medresesi'ne devam etti. 
Tahsilini tamamladıktan sonra 1827'de 
Dîvân-ı İnşâ'da kâtip oldu. Vezîr-i ekber 


İbn Ebü'd-Dıyâf 



Şâkir Sâhibüttâba’ın ve Vali Hüseyin Pa- 
şa’nın güvenini kazandı. Güvenilirliği ve 
Arapça inşâdaki kabiliyeti sayesinde sır 
kâtipliğine getirildi. Tunus’ta nizamî or¬ 
du kurma girişimi dolayısıyla Hüseyin Pa¬ 
şa tarafından 1830’da Başhamba Mus¬ 
tafa Pehlivan'la birlikte İstanbul’a gön¬ 
derildi. İstanbul’da beş ay kalan ve bu sı¬ 
rada OsmanlI yöneticileriyle çeşitli görüş¬ 
meler yapan İbn Ebü’d-Dıyâf 1832’de Tu¬ 
nus’a döndü. Ahmed Paşa’nın valiliği za¬ 
manında (1837-1855) başkâtip tayin edil¬ 
di. Onun da güvenini kazanarak başdanış¬ 
manı oldu. Bu arada Dîvân-ı İnşâ’da bü¬ 
rokratik yazışmalarda şekil ve üslûp ba¬ 
kımından yenilikler yaptı. Onun zamanın¬ 
da yazışmalarda edebî bir üslûp kullanıl¬ 
maya ve Osmanlı Devleti'yle olan muha¬ 
berelerde Türkçe’nin yerine Arapça geç¬ 
meye başladı. 

Tanzimat'ın İslâmiyet’e uygunluğunu 
ve Tunus’ta uygulama şartlarını görüş¬ 
mek üzere 1842’de bir heyetle tekrar İs¬ 
tanbul'a giden İbn Ebü’d-Dıyâf, bu sıra¬ 
da Osmanlı hükümeti tarafından iftihar 
nişanı ile taltif edildi. Tunus’a dönünce 
önce alay eminliği, sonra da kaymakam¬ 
lık rütbesine nâil oldu. 1846 Kasımında 
Vali Ahmed Paşa’nın Fransa’yı ziyaretinde 
özel kâtibi olarak İbn Ebü’d-Dıyâf da bu¬ 
lundu. Bu münasebetle Fransa ile ilgili 
gözlemlerini ayrıntılı olarak kaleme aldı 
ve daha sonra bunları tarihinde kullandı. 
1849’da kendisine “emîrüT-livâ" rütbesi 
verildi. 1857-1864 arası reformlar döne¬ 
minde yenilikçi idareciler arasında yer al¬ 
dı. Ahdü’l-emânın hazırlıkları için kurulan 
komisyona üye oldu ve 10 Eylül 1857’- 
de törenle ilân edilen ahdü’l-emânı biz¬ 
zat İbn Ebü’d-Dıyâf kaleme aldı. Böylece 
Tanzimat prensiplerinin Tunus’ta uygu¬ 
lanması için önemli bir adım atıldı. Vali 
Mehmed Sâdık Paşa tarafından 1860’ta 
kendisine "emîrü’i-ümerâ ve vezîr-i ka¬ 
lem" rütbesi verilen İbn Ebü’d-Dıyâf, 29 
Ocak 1861 'de ilân edilen ilk Tunus anaya¬ 
sasının (Kânûnü'd-devle) hazırlanmasında 
da görev aldı. Aynı yıl içinde yabancılarla 
Tunuslular arasındaki davaların halli için 
kurulan komisyonun başkanlığına getiril¬ 
di. Ancak vezîr-i ekber Hazinedar Musta¬ 
fa Paşa ile anlaşmazlığa düşünce bir süre 
aktif görevden çekildi ve 1862-1872 yılla¬ 
rı arasında İthâfü ehîi'z-zamân adlı ün¬ 
lü tarihini yazdı. 

Tünuslu Hayreddin Paşa’nın Eylül 1869’- 
da Milletlerarası Maliye Komisyonu baş¬ 
kanı ve Ocak 1870’te vezîr-i mübâşir ola¬ 


rak tayininden sonra tekrar yıldızı parla¬ 
yan İbn Ebü’d-Dıyâf, Vezir Ahmed Zerrûk 
Paşa’nm hesaplarını araştıran komisyona 
üye oldu ve ardından vezâret-i ekberin 
kanunî mevzuatla ilgili üçüncü kısmına 
müsteşâr-ı evvel tayin edildi. Burada on 
dokuz ay çalıştıktan sonra yaşlılığı dola¬ 
yısıyla Ocak 1872’de görevinden istifa et¬ 
ti ve 29 Eylül 1874 tarihinde öldü. Vezir 
Yûsuf Sâhibüttâba’ Camii hazîresinde ba¬ 
basının yanına defnedildi. Dürüst, haysi¬ 
yetli, bilgili ve afif bir kişi olan İbn Ebü’d- 
Dıyâf iyi bir münşî olduğu kadar aynı za¬ 
manda güçlü bir şair ve kâtipti. Kitapları 
ölümünden sonra ailesinden satın alına¬ 
rak 1875’te kurulan el-Mektebetü’s-Sâ- 
dıkiyye’ye konulmuştur. 

Eserleri. İbn Ebü’d-Dıyâf, devlet adam¬ 
lığından ziyade İthâfü ehli'z-zamân bi- 
ahbâri mülûki Tûnis ve c ahdi'l-emârt 
adlı eseriyle tanınır. Bir Kuzey Afrika ta¬ 
rihi ve özellikle Arap fethinden 1872 yılma 
kadar gelen bir Tunus tarihi olan eser mu¬ 
kaddime, sekiz bölüm ve bir hâtimeden 
oluşur. İki kısımdan meydana gelen mu¬ 
kaddimede önce hükümet şekillerinden 
bahseden müellif meşrutî ve meclise da¬ 
yalı idareyi savunur, daha sonra da Kuzey 
Afrika’da hüküm süren İslâm hanedanla¬ 
rından, Osmanlı Devleti’nden ve Hüseynî 


İbn Ebü'd-Dıyâf'ın el-Makâmâtü’l-beşeriyye fı’l-enoâ- 
ri’l-Beşîriyye adlı eserinin müellif hattı nüshasından bir 
sayfa (Tunus, el-Mektebetü’i-vatanİyye„ nr. 4346) 
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ailesinden bahseder. Sekiz bölümün her 
biri Hüseynî ailesinden Hammûde Paşa, 
Osman Bey, Mahmud Paşa, Hüseyin Paşa, 
Mustafa Paşa, müşîr-i evvel Ahmed Pa¬ 
şa, müşîr-i sânî Mehmed Paşa ve müşîr-i 
sâlis Mehmed Sâdık paşalara tahsis edil¬ 
miştir. Hâtime kısmı ise Tunus'un ileri ge¬ 
lenlerinin ve ulemâsının biyografilerine 
ayrılmıştır. İthâfü ehli’z-zamâri ın özel¬ 
likle Hüseynîler dönemi, müellifinin uzun 
yıllar çalıştığı Dîvân-ı İnşâ’da gördüğü res¬ 
mî belgelere dayandığından orijinal bir 
kaynaktır. Mukaddimesinin ilk kısmı 1319 
(1901-1902) yılında Tunus’ta basılan ese¬ 
rin bütünü bir komisyon tarafından ha¬ 
zırlanarak Tunus Kültür Bakanlığı'nca 
1963-1966 yılları arasında sekiz cilt halin¬ 
de yayımlanmıştır. Daha sonra bazı cilt¬ 
leri neşredilen eser son olarak M. Şem- 
mâm, Ahmed et-Tavîlî, Riyâz el-Merzûki 
ve bir heyet tarafından neşredilmiştir (I- 
VIII, Tunus 1989). Ahmed Paşa dönemine 
ait altıncı bölüm ise Ahmed Abdüsselâm 
tarafından ayrı bir cilt halinde açıklayıcı 
notlarla yayımlanmıştır ( el-Bâbü ’s-sadis 
min İthâfi ehli’z-zamân: devleti1 Ahmed 
Bây, Tunus 1971). 

İbn Ebü’d-Dıyâf'ın ayrıca Risale ii'l- 
mer^e ve el-Makömâtü'l-beşeriyye ii'l- 
envâri'l-Beşîriyye adlarında iki küçük 
eseri daha vardır. Bunlardan birincisi 
Munsıf Şenûfî tarafından Havliyyâtü'l- 
Câmfati't-Tûnisiyye'ûe (sy. 5 11968], s. 
49-112) neşredilmiş olup İkincisi yazma 
halindedir (el-MektebetüT-vataniyye, nr. 
4346). 
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İBN EBÜ’d-DÜNYÂ 

(yjjı ^ı) 

Ebû Bekr Abdullah b. Muhammed 
b. Ubeyd el-Kureşî el-Ba§dâdî 
(ö. 281/894) 

Çok sayıdaki eseriyle tanınan 
muhaddis, mutasavvıf, eğitimci 
ve Hanbelî fakihi. 

L J 

208'de (823) Bağdat’ta doğdu. Dedele¬ 
rinden biri Omeyyeoğulları’nın azatlısı ol¬ 
duğu için Kureşî nisbesiyle de anılır. Kay¬ 
naklarda ailesi hakkında ve İbn Ebü’d- 
Dünyâ olarak tanınmasının sebebine dair 
bilgi yoktur. Erken yaşta Kur’an öğrendi. 
Muhaddis olan babasından başka Aii b. 
Ca‘d, İbn Sa'd, Ebû Hâtim er-Râzî, Ahmed 
b. İbrâhim ed-Devraki, Ahmed b. Menf, 
İbrâhim b. Saîd el-Cevherî, Bişr b. Velîd el- 
Kindî, Ebû Hayseme Züheyr b. Harb, İbn 
Sellâm el-Cümahî, Ebû Kılâbe er-Rekâşî 
gibi âlimlerden hadis dinledi; Kütüb-i Sit- 
te müelliflerinin faydalandığı hocaların 
birçoğundan rivayette bulundu. Ahmed b. 
Hanbel'in talebesi oldu. Zühde dair eser¬ 
leriyle tanınan Muhammed b. Hüseyin el- 
Bercülânî’den (Bürcülânî) on yıldan fazla 
bir süre istifade etti. Halef b. Hişâm’dan 
kıraat, Ebû Ubeyd Kasım b. Sellâm’dan 
edebiyat, Mahmûd b. Haşan el-Verrâk’- 
tan şiir, İbn Sa’d’dan tarih ve siyer konu¬ 
sunda faydalandı. Yûsuf b. Abdurrahman 
el-Mizzî onun hocalarının isimlerini ihtiva 
eden bir eser yazmıştır (Zehebî, AHâmü’n- 
nübelâ\ XIII, 397). Kendisinden hocası Hâ- 
ris b. Ebû Üsâme ile İbn Ebû Hâtim, Hüse¬ 
yin b. Safvân el-Berzeî, Kasım b. Asbağ, 
Ebû Bişr ed-Dûlâbî, İbn Mâce ve İbn Hu- 
zeyme'nin de aralarında bulunduğu bir 
çok kişi hadis rivayet etti. Âlî isnadla ha¬ 
dislerini en son rivayet eden talebesinin 
Fahreddin b. el-Buhârî olduğu söylenmek¬ 
tedir. Hac yolculuğu dışında İlmî seyahat¬ 
leri son derece sınırlı olan İbn Ebü’d-Dün- 
yâ (a.g.e., XIII, 399) 14 Cemâziyelevvel 281 
(22 Temmuz 894) tarihinde vefat etti; Bağ¬ 
dat’ın güneyinde bulunan Şünîziyye Me- 
zarlığı’na defnedildi. Kütübî vefat tarihi¬ 
ni 282 (895) olarak zikretmiştir. 

Aynı zamanda Hanbelî fakihi ve eğitim¬ 
ci olan İbn Ebü’d-Dünyâ, idarecilerle ya¬ 
kın ilgisi dolayısıyla Bağdat’ın önde gelen 
şahsiyetleri arasında yer aldı. İnsanları 
çok iyi tanıyan ve duruma göre konuşma¬ 
sını bilen etkili bir hatipti. Halifelerin ço¬ 
cuklarının eğitimiyle meşgul oldu ve Ab- 
bâsî halifelerinden el-Mu‘tazıd-Billâh ile 


oğlu Müktefî-Billâh onun tarafından eği¬ 
tildi. Özellikle ahlâka dair eserlerinden 
Gazzâlî, tarihe dair eserlerinden Hatîb 
el-Bağdâdî, Ebü’l-Fidâ İbn Kesîr, Ebü’l- 
Ferec İbnü’l-Cevzî gibi pek çok âlim isti¬ 
fade etti. 

İbnü’n-Nedîm’in zâhidve mutasavvıf 
müellifler arasında zikrettiği İbn Ebü’d- 
Dünyâ, daha çok mânevî eğitim ve karak¬ 
ter terbiyesine yönelik eserler yazmış, 
zühd ve takvâ ile ilgili hadisleri derleme¬ 
ye öncelik vermiştir. Bu temayülü sebe¬ 
biyle olmalı ki tasavvufa dair eserleriyle 
meşhur Muhammed b. Hüseyin el-Bercü- 
lânî’den rivayette bulunmayı sika bir ha¬ 
dis hâfızı olan Affân b. Müslim’den riva¬ 
yette bulunmaya tercih ettiği belirtilmiş¬ 
tir. Çok sayıda kitap yazmasında da onun 
bu yaklaşımının etkisi olmuş, eserlerinde 
dönemin rivayet geleneğini sürdürmekle 
birlikte sosyal eğitim yönünü öne çıkar¬ 
mıştır. 

Batılı araştırmacıların İbn Ebü’d-Dün- 
yâ’nın bazı eserlerini neşretmelerinin en 
önemli sebebi, eserlerinde diğer peygam¬ 
berlere ve geçmiş ümmetlere dair riva¬ 
yetlere sıkça yer vermesidir. Ayrıca şarki¬ 
yatçılara göre İbn Ebü’d-Dünyâ’nm eser¬ 
lerinin muhtevasında Hinduizm’in, Bu¬ 
dizm’in ve Yunan filozoflarının eserlerin¬ 
den iktibaslar görmek de mümkündür 
(Bellamy, MW, LIII/1 11963], s. 109). Bu ba¬ 
kış açısı dolayısıyla şarkiyatçılar onu, İs¬ 
lâm’ın zühd anlayışı ile felsefî yönü ağır 
basan eski gelenekler arasında bir aracı 
kabul etme eğilimindedir. 

İbn Ebü’d-Dünyâ için Sâlih Cezere ve 
Ebû Hâtim er-Râzî “sadûk”. İbnü’l-Cevzî 
“sika sadûk" terimlerini kullanırken Yûsuf 
b. Abdurrahman el-Mizzî, İbn Hacer el- 
Askalânî, Sehâvî ve Zebîdî onu hadis hâ- 
fızı olarak nitelendirmişler, bazı râvilerin 
tenkidinde zaman zaman görüşüne baş¬ 
vurmuşlardır (İbn Hacer, II, 277; IX, 398). 
Münker hadisler rivayet etmesiyle tanı¬ 
nan Muhammed b. İshakel-Lü’lüî el-Bel- 
hî’den (Hatîb, X, 90) ve İbn Ebû Hâtim'in 
yalancılar arasında saydığı Muhammed 
b. İshak b. Yezîd ed-Dabbî’den rivayette 
bulunması sebebiyle tenkit edilmişse de 
(İbnü’l-Cevzî, V, 148-149) hadiste hâfızlık 
derecesine çıkmış bir kimse olduğu için 
uydurma rivayetleri ayırt edebileceği ve 
bu tür kişilerden yaptığı rivayetlerin son 
derece sınırlı olduğu belirtilmiştir. Onun 
sadece nâzil isnadlarla meşgul olduğu id¬ 
diası doğru olmayıp kendisinin nisbî ola¬ 
rak âlî rivayetleri vardır. İbn Ebü’d-Dünyâ 
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İbn Ebü'd-Dünyâ'njn Fevâ’id min hadîsi Ebi’l-ljayr adlı eserinin ilk ve son sayfaları (Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 3664) 


ayrıca, tanınmayan kimselerden ve akra¬ 
nı şahsiyetlerden rivayette bulunduğu 
gerekçesiyle eleştirilmiştir (Zehebî, A c lâ- 
mü’n-nübelâ’, XIII, 399). Ancak hocaları¬ 
nın büyük çoğunluğunun Kütüb-i Sitte’- 
de rivayetleri yer alan muhaddisler oldu¬ 
ğu, geri kalan az sayıda kişinin tanınma¬ 
yan râviler arasında bulunduğu, Ebû Kı- 
lâbe er-Rekâşî, Tirmizî, Abbas ed-Dûrî gi¬ 
bi akranından ve İbn Ebû Hâtim gibi ta¬ 
lebelerinden rivayette bulunmasının ise 
tenkit sebebi sayılmayacağı belirtilmiştir 
(İbn Ebü'd-Dünyâ, Kitâbü’ş-Şamt, neşre- 
denin girişi, s. 66). 

Eserleri. İbn Ebü’d-Dünyâ İslâmî ilim¬ 
lerin her alanında eser veren bir mü¬ 
elliftir. Sayılarının 3Q0’e kadar çıkarıl¬ 
ması ve bir kısmının günümüze ulaşıp 
ulaşmadığının bilinmemesi dolayısıyla 
bazı eserlerinin gerek muhtevası ge¬ 
rekse ismi konusunda farklı görüşler ile¬ 
ri sürülmüştür. A) Hadis, t. Kam c u'l-eş- 
rûr c an cerîmeti'l-intihûr. İbn Ebü’d-Dün- 
yâ’nın hadis cüzlerinden derlenmiş kırk 
altı hadisi ihtiva eden ve intiharın şiddet¬ 
le yasaklandığını ortaya koyan eser, Ab¬ 
dullah b. Muhammed b. Sıddîk el-Gumâ- 
rî el-Hüseynî’ye ait el-Erbdûne'l-Gumâ- 
riyye fî şükri'n-nfam içinde neşredil- 


miştir (Kahire 1359/1940). 2. Cüz’fîhihâ- 
lü İbn Ebi'd-Dünyâ ve mâ vaktfa c âJi- 
y en min hadîşih. Ebû Mûsâ el-Medînî 
tarafından hazırlanan ve müellifin âlî is- 
nadlarını konu alan eserin bir nüshası Dâ- 
rü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’de (Mecmua, nr. 
111) kayıtlıdır (İbn Ebü'd-Dünyâ, Kitâbü’ş- 
Şükr, neşredenin girişi, s. 10, 20). 3. el- 
Ehâdîşü'l-erbcfûn (Selâhaddin el-Mü- 
neccid, XLIX 11974), s. 583). Bir nüshası 
Akkâ’da Medresetü Nûr Ahmediyye Kü¬ 
tüphanesindeki bir mecmuada (vr. 11- 
18) bulunmaktadır (Abdullah Muhlis, X 
11930], s. 577). 4. Fevâ’id min hadîsi 
Ebi'l-Hayr Muhammed b. Ahmed (Sü¬ 
leymaniye Ktp., Lâleli, nr. 3664, vr. 239 a - 
241 b ). Kaynaklarda el-F ev â"id adıyla zik¬ 
redilen eser de (Zehebî, A‘lâmü’n-nübe- 
lâ\ XIII, 403) muhtemelen bu kitaptır. S. 
Tahrîcâtü ehli'l-hadîş. Tahrîcâtü İbn 
Ebi'd-Dünyâ adıyla da anılan eserin (Keş- 
fü’z-zunûn, 1, 380) bir nüshası Akkâ’da 
Medresetü Nûr Ahmediyye Kütüphane¬ 
sindeki bir mecmua içerisinde (vr. 1-10) 
yer almaktadır (Abdullah Muhlis, X [1930], 
s. 577; Brockelmann, GALSuppl., 1, 248). 
Müellifin hadis konusunda ayrıca eş-Şa- 
lât hle'n-nebî ve es-Sünne adlı eserle¬ 
rinin bulunduğu zikredilmiştir (Zehebî, 


A c lâmü’n-nübelâ > , XIII, 402). Muhammed 
Hayr Ramazan Yûsuf, İbn Ebü’d-Dünyâ’- 
nın otuz dokuz kitabında geçen hadisleri 
Fihrisü'l-ehâdîş elletî revâhâ İbn Ebi'd- 
Dünyâ adlı çalışmasında bir araya getir- 
miştir(Beyrut 1415/1994). 

B) Zühd ve Tasavvuf. 1. el-Azame. 
Gökyüzü, yeryüzü, denizler, cennet ve ce¬ 
hennemdeki acayip yaratıklara dair olan 
eserin Süleymaniye (Cârullah Efendi, nr. 
400) ve MilletfFeyzullah Efendi, nr. 2149) 
kütüphanelerinde nüshaları mevcuttur. 
2. ei-Cû c . Bağdat Mektebetü’d-dirâsâti’l- 
ulyâ’da (nr. 1142/8) ve Dımaşk el-Mekte- 
betü’l-umûmiyye’de (nr. 89) birer nüshası 
bulunan eser (İbn Ebü’d-Dünyâ, Kitâbü’ş- 
Şamt, neşredenin girişi, s. 92). Muham¬ 
med Hayr Ramazan Yûsuf tarafından 
yayımlanmıştır (Beyrut 1417/1997). el- 
CâYîn adıyla müellife nisbet edilen eser 
de muhtemelen bu kitaptır. 3. el-Ehvâl 
(Ehuâlü’l-kıyâme). (nşr. Mecdî Fethîes- 
Seyyid, Kahire 1413/1993). el-Kıyâme 
adıyla ona nisbet edilen eser de (Selâhad¬ 
din el-Müneccid, XL1X 11974], s. 591 ) bu 
kitap olmalıdır. 4. el-Emr bi'l-ma c rûf 
(ve’n-nehy c ani’l-münker). Bir nüshası 
Hindistan’da Râmpûr Kütüphanesi’nde, 
bir bölümü Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’de 
(Mecâmî', nr. 578, vr. 53-61 ) bulunmakta¬ 
dır (İbn Ebü'd-Dünyâ, Kitâbü’ş-Şükr, neş¬ 
redenin girişi, s. 27). S. el-Evliyd‘. Ahmed 
Neş’et Rebî’ (Kahire 1354/1935), Mecdî 
Seyyid İbrâhim ( Mecmû’atü’r-resâ’il için¬ 
de, Kahire-Beyrut 1987-1988) ve Muham¬ 
med Saîd b. Besyûnî Zağlûl (Mecmû'atü 
resâ’ili İbn Ebi'd-Dünyâ içinde, Beyrut 
1414/1993) tarafından neşredilmiştir. Ke- 
râmâtü'l-evliyâ' adıyla İbn Ebü’d-Dün- 
yâ’ya nisbet edilen eser de (Zehebî, A'lâ- 
mü'n-nübelâ’, XIII, 403) muhtemelen bu 
kitaptır. 6. el-Ferec ba c de'ş-şidde. Hin¬ 
distan’da (Aliahâbâd 1313/1895, 1323/ 
1905) ve Kahire’de (1320) yayımlanan 
eser daha sonra İmâd Kurre ve Haşan Ab- 
dül’âl (Tânta 1405/1985), Ebû Huzeyfe Ab¬ 
dullah b. Âliye (Kahire 1407/1987) ve Yâ- 
sîn Muhammed Sivâsî (Dımaşk 1412/1992) 
tarafından, ayrıca Mustafa Abdülkâdir 
Atâ’nın tahkikiyle MecmîTatü resâ’ili 
İbn Ebi'd-Dünyâ içinde (Beyrut 1414/ 
1993) yayımlanmıştır. Ebû Ali et-Tenûhî 
(ö. 384/994) bu eseri aynı adı taşıyan kita¬ 
bının mukaddimesinde (nşr. Muhammed 
ez-Zührî el-Gumrâvî, Kahire 1322; Beyrut 
1398/1978) tenkit etmiştir. el-Ferec ba c - 
de’ş-şidde Süyûtîtarafından ihtisar edil¬ 
miş ve bu çalışma el-Erec fî edlyetiî- 
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Ferec (Kahire 1317), el-Erec fi'l-Ferec 
(nşr. Mustafa AbdülkâdirAtâ, Beyrut 1408/ 
1988) adlarıyla neşredilmiştir. 7. Fezâ'i- 
lü (Fazlü) hşri zi’l-hicce (Fazlü’l-'aşr). 
Berlin ve Leiden’de nüshaları bulunmak¬ 
tadır (İbn Ebü'd-Dünyâ, Kitâbü'ş-Şamt, 
neşredenin girişi, s. 98). 8. Fezâ’ilü (şeh¬ 
ri) Ramazân (SüieymaniyeKtp., Lâleli, nr. 
3664/12, vr. 148 a - 154 b ). 9. el-Hayr(ü’l-hâ- 
tim). el-Hâtim adıyla da anılan eserin 
(Selâhaddin el-Müneccid, XLIX11974], s. 
586) el-Hubzü'l-hâtim şeklindeki yazı¬ 
lışı (Zehebî, A c lâmü'n-nübelâ\ XIII, 402) 
baskı hatası olmalıdır. 10. el-Hem ve’l- 
huzn (ve’l-kemed) (nşr. Mecdî Fethî es- 
Seyyid, Kahire 1412/1991). 11. el-Hilm. 
Mecdî Seyyid İbrâhim (Kahire 1406/1986) 
ve M ecmû c atü resâ’ili İbn Ebi'd-Dün- 
yâ içinde Muhammed Abdülkâdir Ahmed 
Atâ (Beyrut 1413/1993) tarafından yayım¬ 
lanmış, ayrıca Mecmûcatü'r-resâ^il için¬ 
de (Kah i re-Beyrut 1987-1988) neşredil¬ 
miştir. 12. Hüsnü'z-zan billahi c azze ve 
celle (te'alâ). Ahmed Neş’et Rebî‘ (Kahi¬ 
re 1354/1935) ve Muhlis Muhammed’in 
(Riyad 1406/1986) tahkikiyle yayımlanan 
eserMecmû'afii'r-resâ’il içinde (Kahire- 
Beyrut 1987-1988), ayrıca Mecdî Seyyid İb¬ 
râhim (Kahire 1409/1988) ve Abdüssa- 
med Şânûha’nın (Mekke 1411/1990) tah¬ 
kikleriyle, daha sonra da Mecmû c atü 
resâ’ili İbn Ebi'd-Dünyâ içinde (Bey¬ 
rut 1414/1993) neşredilmiştir. 13. Işlâ- 
hu'l-mâl. Eser üzerinde doktora çalış¬ 
ması yapan Mustafa Müflih el-Kudât 
(1987, Külliyyetü'z-Zeytûniyye li’ş-şerîa 
ve usûli'd-dîn, Tunus) daha sonra onu ya¬ 
yımlamış (Mansûre 1410/1990), Muham¬ 
med Abdülkâdir Atâ da Mecmûcatü 
resâ’ili İbn Ebi'd-Dünyâ içinde ese¬ 
ri neşretmiştir (Beyrut 1414/1993). 14. eî- 
İhvân: el-Mütehâbbûn fillâh beşâşe- 
tü’l-alj. li-ehîh. Muhammed Abdurrah- 
man Tavâlibe (Kahire 1408/1988) ve el-İh- 
vân adıyla Mustafa Abdülkâdir Atâ (Bey¬ 
rut 1409/1988) tarafından yayımlanmış¬ 
tır. 15. el-İhlâş ve'n-niyye (nşr. İyâd Hâ- 
lid et-Tabbâ', Dımaşk 1413/1992). 16. el- 
İHibâr ve a c kâbü’s-sürûr ve'l-ahzân 
(A c kâbü's-sürûr ue’l-ahzân). Eseri Necm 
Abdurrahman Halef yayımlamıştır (Am¬ 
man 1413/1993). Kaynaklarda el-Ahzân 
adıyla kaydedilen eser de (Zehebî, A c /â- 
mü’n-nübelâ\X 111,401) bu kitap olmalı¬ 
dır. 17. İştmâ c u'l-ma c rûf (Süleymaniye 
Ktp„ Lâleli,nr. 3664/12, vr. 213 a -228 b ).18. 
el-Kanâ c a ve't-ta c atfüf ('■ani’l-mes'ele ve’r- 
rızâ bi’l-kısm fıT-rızk). Mecdî Seyyid İbrâ¬ 
him (Kahire 1410/1989) ve Mecmû c atü 


resâ’ili İbn Ebi'd-Dünyâ içinde Musta¬ 
fa Abdülkâdir Atâ ( Beyrut 1414/1993 ) ta¬ 
rafından neşredilmiştir. Kitap üzerine 
Stefan Weninger Qanaa (Genügsamkeit) 
in der Arabischen Literatür anhand 
des Kitab aI-Qana'a wa-t-ta‘affuf von 
ibn Abi d-Dunya adıyla bir çalışma yap¬ 
mıştır (Berlin 1992). 19. Kazâ'ü'l-havâ'ic. 
el-Havâ’ic adıyla da anılan (a.g.e., XIII, 
402) ve önce Ahmed Neş'et Rebî* tarafın¬ 
dan (Kahire 1354/1935), daha sonraMec- 
mû c atü'r-resâ’il 'de yayımlanan (Kahire- 
Beyrut 1413/1992) eseri Mecdî Seyyid İb¬ 
râhim (Kahire 1406/1986), Saîd el-Lahhâm 
(Beyrut 1413/1992) ve Mecmû'atü resâ’i- 
li İbn Ebi'd-Dünyâ içinde Muhammed 
AbdülkâdirAtâ (Beyrut 1414/1993), ayrı¬ 
ca Amr Abdülmün’im ( Kahi re 1414/1994) 
neşretmiştir. 20. Kışarü ’l-emel (nşr Mu¬ 
hammed Hayr Ramazan Yûsuf, Beyrut 
1415/1995). 21. Kitâbü'l-Mevt. Müellifin 
(Ahbarü'l-)Kubûr’u ile birlikte Leah Kin- 
berg tarafından ibn Abi al-Dunyâ (d. 
280/892): Kitâb al-Maut (The Book of 
Death) and Kitâb al-Kubür (The Book 
of Graues): Reconstructed with an In- 
troduction adıyla yayımlanmıştır (Haifa 
1983). 22. Muhâsebetü'n-nefs ve'l-iz- 
râ’ü c aleyhâ. el-Musta‘sım-Billâh Ebû 
Hüreyre ile Mustafa b. Ali b. İvaz (Beyrut 
1406/1986), Mecdî Seyyid İbrâhim (Bulak 
1407/1987) ve Ebû Hâtim Abdullah Şer- 
kâvî’nin (Beyrut 1408/1988) tahkikleriyle 
neşredilmiştir. el-Muhâsebe adıyla mü¬ 
ellife nisbet edilen eser de (İbn Hayr, s. 
282) bu kitap olmalıdır. 23. Mücâbü'd- 
da've. Mektebetü’t-tahkik fî müesse- 
seti’r-risâle tarafından yayımlanan eser 
(Beyrut 1404/1984) Muhammed Abdül¬ 
kâdir Atâ (Beyrut 1406/1986) ve Mecdî 
Seyyid İbrâhim’in (Bulak 1407/1987) tah¬ 
kikleriyle de neşredilmiştir. 24. er-Ruh- 
bân. Selâhaddin el-Müneccid eserin bazı 
kısımlarını el-Müntekâ min Kitâbi'r- 
Ruhbân adıyla yayımlamıştır (Mecelle- 
tü’d-Dirâsâti’ş-Şarkıyye li’l-âbâ > i’d-Domî- 
nıkân, 111 (Kahire 1956], s. 349-358). 25. 
er-Rikka ve'I-bükâ 3 . Dârü’l-kütübi’z-Zâ- 
hiriyye’de bulunan (Mecmua, nr. 132, vr. 

118-1 36) ve 375 (985) yılından önce yazıl¬ 
mış olan nüshasına dayanılarak Muham¬ 
med Hayr Ramazan Yûsuf tarafından ya¬ 
yımlanmıştır (Riyad 1415/1995). 26. er- 
Rızâ < anillâh ve'ş-şabr c alâ ğazâ'ih (er- 
Rızâ, er-Rızâ 'anillâh, er-Rızâ ‘anillâh bi- 
kazâ’ih). Mecmû c atü resâ'ili İbn Ebi'd- 
Dünyâ içinde Mustafa Abdülkâdir Atâ’- 
nın tahkikiyle neşredilmiştir (Beyrut 1414/ 
1993). 27. eş-Şabr ve'ş-şevâb ‘aleyh 


(nşr. Muhammed Hayr Ramazan Yûsuf, 
Beyrut 1418/1997). 28. eş-Şamt ve âdâ- 
bü'l-lisân. Necm Abdurrahman Halefin 
Tunus Küliiyetü’z-Zeytüniyye li’ş-şerîa ve 
usûli’d-dîn’de üzerinde doktora çalışma¬ 
sı yaptığı (1983) ve daha sonra yayımladı¬ 
ğı eser (Beyrut 1406/1986) ayrıca Muham¬ 
med AbdülkâdirAtâ (Beyrut 1408/1988) 
ve eş-Şamt ve hıfzü'l-lisân adıyla Mu¬ 
hammed Ahmed Âşûr (Kahire 1406/1986) 
tarafından neşredilmiştir. Süyûtî kitabı 
Hüsnü's-semt fi'ş-Şamt adıyla ihtisar 
etmiştir (nşr. M. Saîd b. Besyûnî Zağlûl, 
Beyrut 1407/1987). 29. eş-Şükrü lillâhi 
te c âlâ. Muhammed Ahmed Ramazan el- 
Medenî (Kahire 1349/1930), Ahmed b. Mu¬ 
hammed Tâhûn (Cidde 1377/1958), Bedr 
el-Bedr (Kuveyt 1400/1980), Yâsîn Muham¬ 
med es-Sevvâs ile Abdülkâdir el-Arnaût 
(Dımaşk-Beyrut 1405/1985), Târik et-Tan- 
tâvî (Bulak 1413/1992) ve Mecmû c atü re- 
sâ’ili İbn Ebi'd-Dünyâ içinde M. Saîd b. 
Besyûnî Zağlûl (Beyrut 1414/1993) tara¬ 
fından neşredilmiştir. 30. et-Teheccüd 
ve kıyâmü'l-leyl (nşr. Mus'ad Abdülha- 
mîdes-Sa'denî, Kahire 1414/1994). 31. ef 
Tevâzıf ve'l-humûl (el-Humûl ue't-teuâ- 
zu c , el-Humûl). Eseri Lutfî Muhammed 
es-Sagir (Kahire 1408/1988) ve Muham¬ 
med Abdülkâdir Atâ (Beyrut 1409/1989) 
yayımlamıştır. 32. et-Tevbe. Mecdî es- 
Seyyid İbrâhim tarafından neşredilmiş 
(Kahire 1411/1991), Arthur John Arberry 
eserin tahlilini ve bazı bölümlerini ihtiva 
eden “ibn Abi’d-Dunyâ on Penitence” adlı 
bir makale yazmıştır (JRAS ( 1951 ], s. 48- 
63). 33. et-Tevekkül * alallâh . Ahmed 
Neş’et Rebî’ (Kahire 1354/1935), Câsim 
Süleyman el-Füheyd ed-Devserî(Küveyt 
1984: Beyrut 1407/1987), Mecdî Seyyid İb¬ 
râhim (Kahire 1406/1986), Sâlim b. Ahmed 
b. Abdülhâdî (Kahire 1407/1988) veMec- 
mû c atü resâ'ili İbn Ebi'd-Dünyâ içinde 
Mustafa Abdülkâdir Atâ (Beyrut 1414/ 
1993) tarafından yayımlanmıştır. 34. el- 
£ Ukübât (ü’l-ilâhiyye li’l-efrâd ue’l-ce- 
mâ'ât ue’l-ümem) (nşr. Muhammed Hayr 
Ramazan Yûsuf, Beyrut 1416/1996). 35. el- 
c Ömr ve'ş-şeyb (oe’ş-şebâb). Bazı kay¬ 
naklarda eş-Şeyb, eş-Şeyb ve’t-ta l mîr 
ve Sevâdü'ş-şeyb adlarıyla zikredilen 
eseri Necm Abdurrahman Halef yayım¬ 
lamıştır (Riyad 1412/1992). 36. el-'llzle 
ve'l-intirâd (el-Infirâd). Muhammed el- 
Hâdî eş-Şevâşî, Tunus el-Ma‘hedü’l-alâ li’l- 
hadârati’l-İslâmiyye’de eseri tahkik et¬ 
miştir (1412/1991). 37. el-Vera c . Hâdi- 
mülulemâ el-Hâfız Azîz Bey ( Haydarâbâd 
1408/1988), Muhammed b. Hamed el-Ha- 
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mûd (Kuveyt 1408/1988) ve Mus’ad Ab- 
dülmecîd es-Sa‘denî (Bulak 1993) tara¬ 
fından neşredilmiştir. 38. el-Yakin. Ka- 
hire’de (1358/1939), daha sonra Zâhid 
Kevserî (Kahire 1365/1946), M. Saîd b. 
Besyûnî Zağlûl (Beyrut 1407/1987), el- 
c Akl ve fazlüh ile birlikte Mecdî Fethî es- 
Seyyid Ramazan (1407/1988) ve Mecmû- 
c atü resâ’ili İbn Ebi'd-Dünyâ içinde 
Mustafa Abdülkâdir Atâ (Beyrut 1414/ 
1993) tarafından yayımlanmıştır. 39. Zem- 
mü'l-bağy. Eseri Necm Abdurrahman 
Halef (Riyad 1409/1988) ve Zemmü'l- 
müskiı ile birlikte Mus'ad Abdülhamîd 
es-Sa‘denî ( Kahi re 1413/1992 ) yayımlamış¬ 
tır. 40. Zemmü'd-dünyâ. Ella Appelrot 
Almagor, eser üzerinde Kitab Dhamm 
al-Dunya by İbn Abi al-Dunya adlı bir 
doktora tezi hazırlamış (Los Angeles, Uni- 
versity of California, 1973), daha sonra bu 
çalışmasını Kitâb Dham al-Dunyâ adıy¬ 
la yayımlamıştır (lerusalem 1984, bk. 
Norris, s. 100-101). Kitabı ayrıca Mec¬ 
dî Seyyid İbrâhim (Kahire 1408/1988) ve 
M ecmû'atü resâ’ili İbn Ebi'd-Dünyâ 
içinde Muhammed Abdülkâdir Atâ (Bey¬ 
rut 1414/1993) neşretmiştir. 41. Zem- 
mü'l-ğıybe ve'n-nemîme. Necm Abdur¬ 
rahman Halef (Kahire 1986,1989) veMec- 
mû'atü resâ’ili İbn Ebi'd-Dünyâ içinde 
Mustafa Abdülkâdir Atâ (Beyrut 1414/ 
1993), ayrıca Mektebetü’t-türâsi'l-İslâmî 
(Kahire 1989) tarafından yayımlanmıştır. 
42. Zemmü'l-hased (Dârü'l-kütübi’z-Zâ- 
hiriyye, Mecmua, nr. 46, vr. 1-55). 43. Zem- 
mü'l-melâhî(el-Melâhî). Şarkı söylemeyi, 
müzik dinlemeyi ve müzik aletlerini çal¬ 
mayı kötüleyen rivayetleri ihtiva eden 
eseri Muhammed Abdülkâdir Atâ (Kahi¬ 
re 1405/1985,1407/1987) ve MecmûAtü 
resâ’ili İbn Ebi'd-Dünyâ içinde Yüsrî 
Abdülganî Abdullah (Beyrut 1414/1993) 
neşretmiştir. Eseri ayrıca James Robson, 
Mecdüddin et-Tûsî el-Gazzâlî’nin Bevâ- 
riku'l-ilmâ ‘ adlı eseriyle birlikte Tracs on 
Listening to Music adıyla tahkik etmiş, 
önsöz ve notlar ekleyerek İngilizce’ye çe¬ 
virmiştir (London 1938). 44. Kitâbü'l- 
Hâ’ifîn. İki cüz olduğu belirtilen eserin 
(İbn Hayr, s. 282) el-Hâfikin şeklinde kay¬ 
dedilmesi (Zehebî, A'lâmü’n-nübelâ \ XIII, 
402) bir istinsah hatası olmalıdır. Zühd 
ve tasavvuf konusunda çeşitli kaynaklar¬ 
da müellife nisbet edilen diğer eserler de 
şunlardır: Atâ’ü's-sâHl, el-Avz, el-Âyât 
ve men tekelleme bcfde'l-mevt, ed- 
Dıfû', Fazlü (Feza'ilü) lâ ilahe illallah, 
Fflü'l-münker, el-Fütûn, el-Hazerve'ş- 
şefeka, İnkılâbü'z-zamân, İnzâlü'l-hâ- 
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celi billâh, Ftâ’ü's-sâ’il, en-Niyye, er- 
Reğâ’ib, er-Rekâ’ik, es-Sehâ, Şerelü'l- 
lakr, et-Tavâ c în, et-Tefekkür ve’l-Tti- 
bâr, el- c Ubbâd, el-Veşâyâ, Zemmü'l- 
buhl, Zemmü'd-dıhk, Zemmü'l-fakr, 
Zemmü’l-fuhş (ue’l-bezâ’e), Zemmü'l- 
ğazab, Zemmü'r-riyâ', Zemmü'ş-şehe- 
vât, ez-Zühd. 

C) Ahlâk ve Edep. 1 .el-Cîrân (Dârü'l- 
kütübi'z-Zâhiriyye, Mecmua, nr. 89, vr. 1- 
16). 2. el-İhvân (ue’l-ma'atıf). Kitâbü'l- 
İhvân adıyla M. Abdurrahman Tavâlibe 
tarafından yayımlanmıştır (Kahire 1408/ 
1988). 3. Kıra’d-dayf (İbn Hayr, s. 283). 
Müellifin Mekârimü'l-ahlâk adlı eserinin 
bir bölümü olup olmadığı tartışılmakla 
birlikte (İbn Ebü’d-Dünyâ, Mekârimü’l-ah- 
lâk, neşredenin girişi, s. 33-34) genellikle 
ayrı bir çalışma olduğu kabul edilmekte¬ 
dir. 4. Mekârimü'l-ahlâk. James A. Bel- 
lamy tarafından The Noble Oualities 
ol Character (Kitâb Makârim al-Akhlâq) 
adıyla neşredilmiş (Wiesbaden - Beyrut 
1973; Kahire 1988), Bellamy eserin muh¬ 
tevasını tanıtan bir de makale yazmıştır 
(“The Makârim al-Akhlâq by ibn Abi Dün¬ 
yâ”, MW, L1II/2 | İ963|, s. 106-119). Ese¬ 
ri ayrıca Mecdî Seyyid İbrâhim (Kahire 
1990) veTaberânî’nin Mekârimü'l-ah- 
lâlf’t ile birlikte Muhammed Abdülkâdir 
Atâ (Beyrut 1409/1989) yayımlamıştır. S. 
Müdârâtü'n-nâs (el-Müdârât) (Köprülü 
Ktp.. Fâzıl Ahmed Paşa, Hadis, nr. 388, vr. 
8-48; SUleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 3664, vr. 
110 a -121 b ). Brockelmann bu eserin Me- 
kârimü'l-ahlâk'm bir parçası olduğunu 
söylemekteyse d e(GALSuppl„ 1,247) her 
iki eserin muhtevasını karşılaştıran Bel¬ 
lamy bu iddianın doğru olmadığını ortaya 
koymuştur ( The Noble Oualities of Char¬ 
acter, s. 35-36). 6. et-Takvâ (İbn Hayr, s. 
283). Müntekâ Kitâbi't-Takvâ adlı muh¬ 
tasarının Hindistan'da Râmpûr Kütüp- 
hanesi’nde bulunduğu belirtilmektedir 
(Brockelmann, GAL Suppl. [Ar.], II, 140). 
7. el-Vecel (ue’t-teueşşuk bii-'amel). Geç¬ 
miş ümmetlere ait darbımeselleri ihtiva 
eden eserin bir nüshası Süleymaniye Kü- 
tüphanesi’ndedir (Lâleli, nr. 3664, vr. 134 a - 
14 l a ). İbn Ebü’d-Dünyâ’nın el-Afv ve 
zemmü'l-ğazab, el-Azâ 1 , el-Hedâyâ, 
el-Mürû’e, et-Te‘âzî ve Teğayyürü'l- 
ihvân gibi eserleri de kaynaklarda zikre¬ 
dilmektedir. 

D) Tarih ve Tabakat. 1 . el-İşrûl iî me- 
nâzili'l-eşıâl. Âlim, kadı, idareci ve ede¬ 
biyatçılar hakkındaki haber ve şiirlere yer 
veren ve Ebû Huzeyfe Abdullah b. Âliye 
(Kahire 1407/1987), Necm Abdurrahman 


Halef (Riyad 1411/1990), Mecdî es-Seyyid 
İbrâhim (Kahire 1411/1990) tarafından 
yayımlanan eseri ayrıca Mustafa Abdül¬ 
kâdir Atâ el-İşrâf c alâ menâkıbi'l-eşrâf 
(Beyrut 1992), Velîd Kassâb da Kitâbü'l- 
Eşrâf( Katar 1413/1993) adıyla neşretmiş¬ 
tir. 2. Maktelü'1-imâm emıri'l-mü'mi¬ 
nin. Dârü’I-kütübi’z-Zâhiriyye'de bulunan 
Maktelü c Alî (Mecmua, nr. 95, vr. 232- 
250) adlı eski bir nüshasına dayanılarak 
Mustafa Murtazâ el-Kazvînî tarafından 
yayımlanmıştır (Beyrut 1411/1991). 3. 
Men l âşe bafde'l-mevt. Kahire’de bası¬ 
lan eseri (1325/1907) daha sonra Abdul¬ 
lah Muhammed ed-Dervîş (Beyrut 1406/ 

1986) , Ali Ahmed Ali Câbullah (Beyrut 
1407/1987), Mustafa Âşûr (Bulak 1407/ 

1987) , Muâz Eymen b. Ârif ed-Dımaşki 
(Kahire 1412/1992) ve M ecmûAtü'r-re- 
sâ’il içinde Muhammed Hüsâm Bey- 
zûn (Beyrut 1414/1993) yayımlamıştır. 
4. Hilmü Mu'âviye. Bir nüshasının Dâ- 
rü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’de bulunduğu (nr. 
3249, vr. 186-189) belirtilmiştir (İbn Ebü'd- 
Dünyâ, Kitâbü’ş-Şükr, neşredenin giri¬ 
şi, s. 31). S. Tağyîrü(Teğayyürü)’z-za- 
mân. Âhirü’z-zamân ve İnkılâbü'z-za- 
mân adlarıyla da zikredilen eseri Kâşgar- 
lı Mahmud’un okuduğu anlaşılmaktadır 
(Dîvânü lugâti’t-Türk, s. 293; Brockel¬ 
mann, GAL Suppl., I, 248). 6. Ahbârü'l- 
cüfâti(’ş-şikâti’ş-şebât) Hnde'l-mevt (el- 
Cüfât İnde’l-meot). Sâlih âlimlerin ölüm 
döşeğindeki hallerine dairdir (Selâhaddin 
el-Müneccid, XL1X [ 1974), s. 583). 7. Ah- 
bârü'l-hulefâ ’. Hatîb el-Bâğdâdî ve İbn 
Kesîr gibi tarihçilerin iktibasta bulundu¬ 
ğu eser el-Hulefâ\ et-Târîh, Târîhu'l- 
hulefâ J adlarıyla da anılmıştır. Zehebî'nin 
A c lâmü'n-nübelâ y adlı eseri (XIII, 401- 
403) başta olmak üzere çeşitli kaynak¬ 
larda müellifin tarih ve tabakata dair şu 
eserlerinden de söz edilmiştir: Ahbârü'l- 
A‘râb (el-A'râb), Ahbârü Dayğam, Ah- 
bârü Küreyş, Ahbârü Mu'âviye, Ahbâ- 
rü’l-mülûk, Ahbârü 's- (Süfyân eş-)Şevrî, 
Ahbârü Üveys, el-'Avâbid (el-'Auâîd), 
Fezâ’ilü Alî, Fazlü Abbâs, Hilmü Ah- 
nei b. Kays, Hükmü (Hilmü)'l-hükemâ y 
(tıulemâ 1 ), Maktelü'l-Hüseyin, Makte¬ 
lü ' Osmân, Maktelü 1 Ömer, Maktelü 
(Sa'îd) İbn Cübeyr, Maktelü Talha, 
Maktelü İbnü'z-Zübeyr, el-Mecûs, el- 
Meğâzî, el-Memlûkîn, Menâkıbü Be- 
ni'l-Abbâs, Mevâ'izü'l-huletâ 3 , et-Ta- 
baköt, Tezvîcü Fâtıma Aleyhe 's-selâm, 
Zühdü Mâlik b. Dînâr. 

E) Akaid. 1. el-Hevâtif (Heuâtifü’l-cin 
IcinnânI). İnsanlara ve diğer varlıklara 
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gaybdan gelen seslerin konu edildiği eseri 
Mecdî Seyyid İbrâhim (Kahire 1408/1988), 
M ecmtfatü resâ’ili İbn Ebi'd-Dünyâ 
içinde Mustafa Abdülkâdir Atâ (Beyrut 
1414/1993) ve Hevâtifü'l-cinnân adıyla 
Muhammed ez-Zağlî (Beyrut 1416/1995) 
yayımlamıştır. 2. Şıfatü’l-cenne ve mâ 
e‘addallâhü li-ehlihâ mine'n-ni c am 
(nşr. Târik et-Tantâvî, Kahire 1994). 3. Şı- 
fatü’n-nâr. DârüT-kütübi’z-Zâhiriyye’de 
bulunan tek nüshası (Mecmua, nr. 132, vr. 
140-154) esas alınarak Muhammed Hayr 
Ramazan Yûsuf tarafından neşredilmiş¬ 
tir (Beyrut 1417/1997). 4. Ahbârü'l-ku- 
bûr (Kitâbü’l-Kııbûr). Müellifin el-Mevt 
adlı eseriyle birlikte Leah Kinberg tarafın¬ 
dan ibn Abı al-Dunyâ (d. 280/892): Ki- 
tâb al-Maut (TheBook ofDeath) and Ki- 
töb al-Kubür (The Book ofGmves): Re- 
constmcted with an Introduction adıy¬ 
la yayımlanmıştır (Haifa 1983). Müellifin 
akaid konusunda ayrıca el-Ba c ş ve'n-nü- 
şûr, DeWilü’n-nübüvve, el-Mevkıf, Şı- 
iatüT-mîzân, Şıiatü'n-nebî, Şıfatü'ş-şı- 
rât, Sidretü'l-müntehâ, Şeceretü't tû- 
bâ ve c Ukübetü'l-enbiyâ 3 adlı eserleri¬ 
nin bulunduğu zikredilmiştir. 

F) Fıkıh. 1. Zemmü'l-müskir. Necm 
Abdurrahman Halef (Riyad 1409/1989) 
ve müellifin Zemmü'l-bağy adlı eseriyle 
birlikte Mus’ad Abdülhamîd es-Sa‘denî 
(Kahire 1413/1992) tarafından neşredil¬ 
miştir. 2. el- c îdeyn. Bir nüshası Dârü’l- 
kütübi’l-Mısriyye’de (Mecâmî .nr. 781 ) ve 
bunun bir kopyası Ma’hedüT-mahtûtâti’l- 
Arabiyye’de (Tasavvuf, nr. 315) bulunmak¬ 
tadır. Müellife bu alanda ayrıca ed-Deyn 
(ed-Deyn ve’l-vefâ'), el-Edâhî (el-Udhiye) 
(Fazlü) Âşûrâ’, el-Fetvâ, Fıkhü'n-nebî 
c aleyhi's-selâm, el-Kışâş, el-Menâsik, 
er-Rehâ’in, er-Ruhşa ii's-semâ 3 , Sada¬ 
ka tü'l-fıtr (eş-Şadaka) ve Zemmü'r-ri- 
bâ adlı eserler nisbet edilmektedir. 

G) Kıraat. 1. Huıûfu Halet, Kırâat-i 
aşere imamlarından Halef b. Hişâm’ın kı¬ 
raatiyle ilgili olduğu anlaşılmaktadır. 2. el- 
Vakf ve'I-ibtidâ\ Brockelmann’a daya¬ 
nılarak müellife el-Vaşl ve'l-faşl adlı bir 
eser daha nisbet edilmekteyse de (İbn 
Ebü'd-Dünyâ, Kitâbü’ş-Şamt, neşredenin 
girişi, s. 87) kaynaklarda ve Brockelmann’- 
da böyle bir eserden söz edilmemektedir. 
Müellifin el-Elhân, Fezâllü'l-Kur’ân ve 
el-Kırâh adlı eserlerinin bulunduğu da 
belirtilmiştir. 

H) Edebiyat. Kelâmü'l-leyâlî ve'l-ey- 
yâm (el-Eyyâm ve’l-leyâlı) (Süleymaniye 
Ktp., Lâleli, nr. 3664, vr. 233 a -239 a ). İbn 


Ebü’d-Dünyâ’nın edebiyatla ilgili olarak 
ayrıca el-Edeb, Sevâdü'ş-şiyb, Me'âri- 
zü(Me c ârizü, Te c ârıızü.)'l-kelûm, en-Ne- 
vâdir, et-Teşemmüs adlı eserleri kale¬ 
me aldığı kaynaklarda zikredilmektedir. 

I) Diğer Eserleri. 1. el- c Akl ve fazlüh 
ve'l-yakin. Müellifin el-Yakin adlı ese¬ 
riyle birlikte Zâhid Kevserî(Kahire 1365/ 
1946), yine el-Yakin ile birlikte Mecdî 
FethîSeyyid Ramazan (1407/1987), ayrıca 
MecdîSeyyid İbrâhim (Bulak 1407/1988), 
Kitâbü'l- c Akl ve fazlüh adıyla Lutfî Mu¬ 
hammed es-Sagir (Riyad 1408/1989), Mec- 
mû c atii resâ’ili İbn Ebi'd-Dünyâ içinde 
M. Saîd b. Besyûnî Zağlûl (Beyrut 1414/ 

1993) ve Ebû Meryem Mecdî Fethî İbrâ¬ 
him (Kahire, ts.) tarafından neşredilmiş¬ 
tir. 2. el- c İyâl. Eseri Necm Abdurrahman 
Halef (I-II, Demmâm 1409/1990) ve Mus¬ 
'ad Abdülhamîd es-Sa‘denî ( Kahire 1412/ 
1991) yayımlamıştır. 3. el-Maıaz ve'l- 
keffârât. İki cüzden oluşan eserin nüsha¬ 
ları Süleymaniye Kütüphanesi ile (Lâleli, 
nr. 3664/5, vr. 87 a -108 b ) Dârü'l-kütübi’z- 
Zâhiriyye'de (Mecmua, nr. 76, vr. 156-192; 
nr. 98, vr. 65-89) bulunmaktadır. 4. el-Ma- 
tar (es-Sehab) ve'r-ra c d ve'l-berk ve'ş- 
şelc (ue’r-rîh). (Köprülü Ktp., Hadis, nr. 
388, vr. 49 a -73 b ). Bazı kaynaklarda es-Se- 
hâb (İbn Hayr, s. 282) şeklinde kaydedi¬ 
len eser de muhtemelen bu kitaptır, s. 
Mekâldü'ş-şeytân (li-ehli’l-îman). Mec¬ 
dî Seyyid İbrâhim tarafından yayımlan¬ 
mış olup (Kahire 1411/1991) İbnü’n-Ne- 
dîm’in Mekâbirü ’ş-şeytân (el-Fihrist, s. 
236), Kâtib Çelebi’ninMeşâ 5 idti'ş-şey- 
tân (Keşfü’z-zunûn, 11,1704) adlarıyla zik¬ 
rettikleri eserler de bu kitap olmalıdır. 6. 
el-Menâmât. Mecdî Seyyid İbrâhim (Ka¬ 
hire 1409/1989) ve Mecmîfatü resâ’ili 
İbn Ebi’d-Dünyâ içinde Abdülkâdir Ah- 
med Atâ (Beyrut 1414/1993) tarafından 
neşredilmiştir. Leah Kinberg de eseri ibn 
Abi al-Dunya: Moıalityin the Guise 
ol Dreams: A Critical Edition of Kitab 
al-Manam adıyla yayımlamıştır (Leiden 

1994) . 7. el-Mennân. Bir nüshası Akkâ’- 
da Medresetü Nûr Ahmediyye Kütüpha- 
nesi’ndeki bir mecmua içinde bulunmak¬ 
tadır (Abdullah Muhlis, X [ 1930), s. 577). 
8. Kitâbü'l-Muhtazarîn. Ölüm döşeğin¬ 
de olanlar hakkında yapılacak işleri ve çe¬ 
şitli kimselerin ölüm döşeğindeki hallerini 
konu alan eser, Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye’- 
deki nüshası (Hadis, nr. 343, vr. 1-73) esas 
alınarak Muhammed Hayr Ramazan Yû¬ 
suf tarafından neşredilmiştir ( Beyrut 1417/ 
1997). Aynı kütüphane numarası ile mü¬ 
ellife el-Muhtaşar adlı başka bir kitabın 


nisbet edilmesi (tbn Ebü'd-Dünyâ, Kitâ- 
bü’ş-Şükr, neşredenin girişi, s. 42) bir 
zühul eseri olmalıdır. 9. Kitâbü'l-Mü- 
temennîn. Bazı sahâbîlerin ve çeşitli ki¬ 
şilerin pişmanlıklarını ve tekrar imkân 
verilmiş olsa ne yapmak isteyecekleri so¬ 
rusuna verdikleri cevapları ihtiva eden ve 
bazı kaynaklarda yanlış olarak el-Müte- 
yemmin şeklinde kaydedilen eseri (Sehâ- 
vî, s. 358; Rosenthal, s. 582) Muhammed 
Hayr Ramazan Yûsuf neşretmiştir (Bey¬ 
rut 1418/1997). Müellifin diğer bazı eser¬ 
leri de şunlardır: el- c Azâ\ el-Cihâd, el- 
Elviye, el-Eşvât, el-Emvâl, el-Envâ 5 , el- 
l İlm, el-Ma c îşe, el-Muntazam, en-Ne- 
vâzf ve'r-re'âyâ, et-Tevâbf, er-Remy, 
er-Rü’yâ (Ta c bîrü’r-rü’yâ) ve ez-Zefîr. 

İbn Ebü’d-Dünyâ’nın bazı eserleri “Mec- 
mû'atü'r-resâYrier içinde yayımlanmış 
olup birer cilt halinde neşredilen iki ay¬ 
rı Mecmû'atü'r-resâll'de (nşr. Ahmed 
Neş'et Rebî', Kahire 1354/1935; Kahire- 
Beyrut 1987-1988) beşer, M. Saîd b. Bes¬ 
yûnî Zağlûl’ün tahkik ettiği Mecmû'o- 
tü resâ y ili İbn Ebi'd-Dünyâ’da (Beyrut 
1414/1993) üç, kapağında M evsû c atü re- 
sâ’ili İbn Ebi'd-Dünyâ yazılan ve çeşitli 
araştırmacılar tarafından yayımlanan beş 
ciltlik Mecmû c atü resâ’ili İbn Ebi'd- 
Dünyâ ’da (Beyrut 1414/1993) yirmi risa¬ 
le yer almaktadır. 

İbn Ebü’d-Dünyâ hakkında büyük ço¬ 
ğunluğu müellifin bir eserinin tahkiki ve¬ 
silesiyle yapılmış çalışmalardan bazıları 
şunlardır: 1. Alfred VViener, “Die Farağ 
ba‘d as-sidda-Literatür” (Isl., IV 1 1913), 
s. 270-298, 387-420). 2. Esmâ’ü muşan- 
nefâti Ebî Bekr ‘Abdillâh b. Muham¬ 
med b. ‘Ubeyd b. Ebi'd-Dünyâ’alâ hu- 
rûfi’l-mu'cem adıyla DârüT-kütübi’z-Zâ¬ 
hiriyye’de kayıtlı olan (Mecmua, nr. 42, vr. 
57 b - 60 a ) ve müellifi bilinmeyen bir eser, 
M u c cemü muşannefâti İbn Ebi'd-Dün¬ 
yâ adıyla Selâhaddin el-Müneccid tara¬ 
fından yayımlanmıştır (MMLADm., XLIX 
)1974), s. 579-594). 3. Necm Abdurrahman 
Halef, İbn Ebi'd-Dünyâ ve tahkiku ki- 
tâbihî eş-Şamt ve âdâbi'l-lisân (dokto¬ 
ra tezi, 1-11, 1983, Külliyetü'z-Zeytûniyye 
li'ş-şerîaveusûli'd-dîn|Tunus)). Müellifin 
hayatına dair geniş bilgi ihtiva eden bu 
çalışma Kitâbü'ş-Şamt ve âdâbü'l-li- 
sân adıyla neşredilmiştir (Beyrut 1406/ 
1986). Von Reinhard VVeipert ve Stefan 
VVeninger tarafından yazılan “Die erhalt- 
enen Werke des ibn Abi d-Dunyâ: Eine 
vorlâufige Bestandsaufnahme” adlı ma¬ 
kale de İbn Ebü’d-Dünyâ’nm mevcut eser- 
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İBN EBU’l-ESVED 

Ebû Bekr Abdullah b. Muhammed 
b. Ebi’l-Esved Humeyd el-Basrî 
(ö. 223/838) 

Hadis hâfızı ve kadı. 


İBN EBÜ’l-EŞ AS 

Ebû Ca‘fer Ahmed b. Muhammed 
b. Ebi’l-Eş‘as Muhammed 
(ö. 360/971 [?]) 

İran asıllı tabip ve filozof. 


lerinin yazma nüshalarının yerleri ve bun¬ 
lardan neşredilenler hakkında bilgiler ih¬ 
tiva etmektedir (ZDMG, CXLV111996], s. 
415-455). 
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mü’t-târth ‘ inde’l-müslimîn (trc. Salih Ahmed 
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IS İBRAHİM HATİBOĞLU 


Hayatı hakkında yeterli bilgi yoktur. 
Altmış yaşında öldüğü rivayetine bakılır¬ 
sa 163'te (780), Ali b. Medînî’nin onunla 
aralarında altı ay bulunduğunu söylediği¬ 
ne göre ise bu tarihten bir yıl önce doğ¬ 
muş olmalıdır. Dedesine nisbetle İbn 
EbüT-Esved diye tanınır. Hadis ilmiyle 
uğraşan bir aile içinde yetiştiği anlaşıl¬ 
maktadır. İlk eğitimini, rivayetleri çeşitli 
hadis kitaplarında yer alan dedesi Hu¬ 
meyd b. Esved ile dayısı Abdurrahman 
b. Mehdî’den aldı. Daha sonra aralarında 
İmam Mâlik, Ca‘fer b. Süleyman, Ebû Avâ- 
ne el-Vâsıtî, Hammâd b. Zeyd ve Yahyâ , 
b. Saîd el-Kattân gibi muhaddislerin yer 
aldığı pek çok hocadan hadis dinledi. Bu- 
hârî, Ebû Dâvûd, İbrâhim el-Harbî, İbn 
Ebü'd-Dünyâ, Fesevî gibi muhaddisler de 
kendisinden hadis öğrendiler. 

İbn Ebü’l-Esved, Ebû Avâne’den (ö. 176/ 
792) hadis dinlediğinde yaşının küçük ol¬ 
ması sebebiyle ondan yaptığı rivayetler 
açısından tenkit edilmiş ve özellikle Yah¬ 
yâ b. Maîn'in onun için “lâ be’se bih” ifa¬ 
desini kullanmasına rağmen hakkında 
olumlu bir kanaate sahip olmadığı belir¬ 
tilmiştir. Buna karşılık Hatîb el-Bağdâdî 
kendisinden “sağlam bir hadis hâfızı” di¬ 
ye söz etmiştir. Bir süre Hemedan kadılı¬ 
ğı da yapmış olan İbn Ebü’l-Esved’in riva¬ 
yet ettiği hadislerin yirmisi Buhârî’nin el- 
Câmi c u'ş-şahîh' inde yer almış, ayrıca yi¬ 
ne Buhârî el-Edebü’l-müfred’mâe, Ebû 
Dâvûd es-Sünen' inde ve Tîrmizî el-Câ- 
mfu'ş-şahîh' inde ondan rivayette bulun¬ 
muştur. İbn Ebü’l-Esved Cemâziyelâhir 
223’te (Mayıs 838) Bağdat'ta vefat etti. 
Aynı yıl ramazan (ağustos) ayında öldüğü 
de zikredilmiştir. 
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Sİ Alî Yardim 


Hayatı hakkında fazla bilgi yoktur. Genç 
denecek bir yaşta İran’ın Fars bölgesinde 
resmî bir görevde bulunmuş, bilinmeyen 
bir sebepten malları müsâdere edilmiş 
ve memleketini terketmek zorunda kal¬ 
mıştır. Ünlü Buhtîşû' ailesine mensup 
Ubeydullah b. Cibrâîl onun bu dönemde 
henüz tıp ilmiyle meşgul olmadığını, 
memleketini terkedişinin ardından Mu¬ 
sul’a yerleştiğini ve burada Hamdânî Emî- 
ri Nâsırüddevle’nin oğlunu tedavi ederek 
itibar kazandığını rivayet etmektedir. Bu 
bilgileri aktaran İbn Ebû Usaybia, ayrıca 
onun Kitûbü'l-Ğâzî ve'l-muğtezî adlı 
eserini Safer 348’de (Nisan 959) Ermenis¬ 
tan’daki Berkâ Kalesi’nde tamamladığı¬ 
nı kaydetmektedir ki buradan hareketle 
onun bu dönemde Musul’a saldıran Mu- 
izzüddevle ed-Deylemî’den kaçarak bir ara 
Ermenistan’a gittiği veya buradaki Ber¬ 
kâ Kalesi'ne bir müddet hapsedildiği so¬ 
nucuna varılmaktadır. Tekrar Musul’a dö¬ 
nen İbn Ebü'l-Eş’as ömrünün sonuna ka¬ 
dar burada yaşamıştır. Vefat tarihi İbn 
Ebû Usaybia tarafından -birkaç yıllık kü¬ 
suru ile birlikte- 360 (971) olarak kayde¬ 
dilmiştir. 

Uzun bir ömür sürdüğü, dinî tefekkür 
konularında derinliğe sahip olduğu belir¬ 
tilen İbn Ebü’l-Eş’as’m, tıp tahsilini kim¬ 
den ve nerede gördüğü bilinmemekle bir¬ 
likte çok sayıda öğrenci yetiştirdiği anla¬ 
şılmaktadır. Başta oğlu Muhammed ol¬ 
mak üzere Muhammed b. Sevvâb el-Mev- 
sılî ile Ahmed b. Muhammed el-Beledî öğ¬ 
rencilerinin en ünlüleridir. Öğrencilerinin 
uzman birer hekimken bile hocalarıyla sı¬ 
kı temas halinde oldukları anlaşılmakta¬ 
dır. Nitekim adı geçen son iki öğrencisi¬ 
nin isteği üzerine İbn Ebü’l-Eş’as Kitâ- 
bü'l-Edviyeti'l-müfrede adıyla basit ilâç¬ 
lar üzerine bir eser yazmış ve eserinin söz 
konusu öğrenciler gibi uzmanlık seviyesi¬ 
ne gelmiş hekimlere hitap ettiğini, genel 
tıp meraklıları ve öğrencilerini ilgilendir¬ 
mediğini belirtmişti. İbn Ebül-Eş’as ve 
çalışmaları hakkmdaki en geniş bilgiyi ve¬ 
ren İbn Ebû Usaybia (Y/yûnü7-enM , ) s. 
331-333) adları geçen iki öğrencisi hakkın¬ 
da da bilgi vermektedir. Bunlar tıbbın 
hem teori hem de pratiğinde çok başarılı 
olup uzun yıllar İbn Ebü’l-Eş’as’la birlikte 
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İBN EBÜ'I-HADÎD 


çalışmışlardır. Özellikle Beledî'nin Fâtımî 
Veziri İbn Killis’e ithaf ettiği Kitâbü Ted- 
bîri'l-habâlâ ve'l-etiâl ve'ş-şıbyân ve 
hıfzı şıhhatihim ve müdâvâti’l-emrâ- 
±i'l- c âıı±a lehüm adlı eseri zikre değer 
bir çalışmadır (krş. Dâvir M. es-Sâmirî, XIV/ 
36 (1408/1988), s. 257; Ullmann, Islamic 
Medicine, s, 109; Sezgin, 111, 318), 

İbn Ebü’l-Eş‘as’ın tıbba dair çalışmaları 
arasında, Câlînûs (Galen) külliyatı üzerinde 
yaptığı düzenlemeler ve onun bazı eser¬ 
lerine yazdığı şerhler özellikle kayda de¬ 
ğer bulunmaktadır. İbn Ebû Usaybia’ya 
göre bir Câlînûs uzmanı olan İbn Ebü’l- 
Eş’as, bu filozof-tabibe ait on altı eserlik 
külliyatı yeni bir bölümlemeye tâbi tut¬ 
muş ve böylece kendisinden sonraki tıp 
araştırmacılarına önemli kolaylıklar sağ¬ 
lamıştır. 

İbn Ebü’l-Eş'as’ın felsefî-aklî ilimlere de 
ilgi duyduğu, bu konuda eserler verdiği 
kaydedilmektedir. İbn Ebû Usaybia, bu 
eserlerinden biri olan Kitâb fî Hlmi'l-ilû- 
hî’nin müellif hattıyla bir nüshasını gör¬ 
düğünü yazmakta, ayrıca onun Câlînûs 
külliyatı için yaptığı düzenlemenin ben¬ 
zerini Aristo’nun kitapları için de yaptığı¬ 
nı belirtmektedir. Zoolojiyle ilgili önemli 
çalışmaları da bulunan İbn Ebü'l-Eş’as’ın 
Kitâbü'l-Hayevâni Aristo zoolojisinden 
nisbeten bağımsız tarzda kaleme alınmış 
bir incelemedir. Bu eserde canlılar âlemi 
üçe ayrılmaktadır; el-Hayyü’l-mâlik (yö¬ 
netici canlı, insan), el-hayyü'l-memlûk (evcil 
hayvanlar), el-hay lâ mâlik ve lâ memlûk 
(vahşi hayvanlar). Son kategoriye girenler 
de tabiatlarına göre ayrıntılı şekilde tas¬ 
nif edilmiştir. Ancak müellifin bu eseri¬ 
ni bitiremeden öldüğü söylenir (Kruk, II 
[1986|, s. 210-211). Abdüllatîf el-Bağdâ- 
dî'nin bu eserin bir özetini yazdığı ayrıca 
kaydedilmiştir (Muhammed Bâkır Ulvân, 
s. 29). 

Eserleri. Fuat Sezgin İbn Ebü’l-Eş’as’m 
günümüze ulaşan eserlerini şu şekilde sı¬ 
ralamaktadır (GAS, III, 302) : 1. Kitâbü'l- 
Edviyeti'l-müfrede; 2. Kitâbü'l-Gâzî 
ve'l-muğtezî;3. Risale ti'n-nevm vei- 
yakaza; 4. Kitâbü'1-H ay evân; S. Tafşî- 
lü Kitabi Câlînûs fî Ustukussât; 6. Ki- 
tâbü'l-Mizâc. Günümüze ulaşmayan 
eserleri ise c Uyûnü’l-enbâ 3 (s. 332) ve 
Keşfü'z-zunûn’üa şu şekilde tesbit edil¬ 
miştir: 1. Kitâb fî Hlmi’l-ilâhî; 2. Kitûb 
fii-cüderî ve'l-haşbe vei-humeykâ 
(Keşfü’z-zunûn, 11, 1408); 3. Kitâb fi's-sir- 
sâm ve'l-birsâm vemüdâvâtihimâ(a.e., 
II, 1424); 4. Kitâb fii-külunc ve eşnâfi- 
h'ı ve müdâvâtihî ve'l-edviyeti'n-nâ- 
ffa minhü (bu esere Fahreddin es-Sâatî 


tarafından tekmile (a.e., II, 1451 ], Abdülla¬ 
tîf el-Bağdâdî tarafından da bir telhis |Ali 
Abdullah ed-Deffâ', s. 196] yazılmıştır); S. 
Kitâb fi’l-baraş ve'l-behak ve müdâvâ- 
tihimâ ( Keşfü’z-zunûn, 11, 1402); 6. Kitâ- 
bü'l-Mâlîhûlyû (a.e., 11,1455); 7. Kitâbü 
Terkîbi'l-edviye (a.e., 1, 401); 8. Kitâbü 
Emıûzi'1-mfde ve müdâvâtihâ;9. Şer¬ 
hli Kitâbi'l-Firak li-Câlînûs (a.e., II, 
1446); 10. Şerhu Kitâbi'l-Hummeyât 
li-Câlînûs (a.e., 11, 1413); 11. Kitâbü'ş- 
Şar c (a.e., II, 1432). 
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1*1 İLHAN KüTLUER 

İBN EBÜ’l-FEVÂRİS 1 

(^ji^yı ^->1 ^ı) 

Ebu l-Feth Muhammed b. Ahmed 
b. Muhammed el-Bağdâdî 
(ö. 412/1022) 

i Hadis hâfızı. 

21 Şevval 338’de (13 Nisan 950) doğdu. 
Büyük dedesi Ebü’l-Fevâris Sehl’e nis- 
betle İbn Ebü’l-Fevâris diye tanındı. Se¬ 
kiz yaşında hadis öğrenmeye başlayan 
İbn Ebü'l-Fevâris ilk derslerini Ebû Bekir 
en-Neccâd'dan aldı. Daha sonra Basra’¬ 
ya, oradan İran'a ve Horasan'a gitti. Mu¬ 
hammed b. Haşan en-Nakkâş, Ebû Bekir 
eş-Şâfıî, Ebû Ali İbnü’s-Savvâf, Ahmed b. 
Fazl b. Huzeyme, Ca’fer el-Huldî ve Da‘- 
lec b. Ahmed başta olmak üzere birçok 
âlimden hadis rivayet etti. Kendisinden 
de Mâlînî, Berkânî, Lâlekâî, Ebû Ya’lâ el- 
Ferrâ, Ebü’l-Hüseyin İbnü’l-Mühtedî-Bil- 
lâh ve İbnü’l-Bennâ el-Bağdâdî hadis tah¬ 
sil etti. Bağdat’ta Rusâfe Camii’nde hadis 
imlâ ederken Hatîb el-Bağdâdî de kendi¬ 


sinden faydalandı ve onun bazı rivayetle¬ 
rini huzurunda okudu. Hocalarından der¬ 
lediği seçme hadisleri rivayet etmesiyle 
tanınan İbn Ebü’l-Fevâris 16 Zilkade 412 
(21 Şubat 1022) tarihinde vefat etti ve Bâ- 
bü Harb Mezarlığı’nda Ahmed b. Han- 
bel’in mezarının yakınma defnedildi. Ha¬ 
tîb el-Bağdâdî İbn Ebü’l-Fevâris’i kültürlü, 
hâfızası kuvvetli, dürüst ve sika bir mu- 
haddis olarak nitelendirmiş, dindar ve fa¬ 
ziletli bir kimse olduğunu belirtmiştir. 

İbn Ebü’l-Fevâris’in çok miktarda ha¬ 
dis yazdığı ve bunları muhtelif kitaplarda 
topladığı belirtilmekteyse de Ebû Tâhir 
Muhallis Muhammed b. Abdurrahman’ın 
(ö. 393/1003) rivayetlerinden seçmeler 
yaptığı el-Fevâ’idü'l-müntekötüi- c avâ- 
Jf adlı eseriyle (Dârüj-kütübi z-Zâhiriyye, 
Mecmua, nr. 2, vr. 84 a -89 b , nr. 21/4, vr. 1 1T- 
258 b , nr. 46, 243 a -262 a , nr. 72/5 |kısım 6], 
nr. 97, vr. 140 a -251 a ) çeşitli hadisleri ihti¬ 
va eden bir cüzü (Dârü'l-kütübi z-Zâhiriy- 
ye, Mecmua, nr. 110/2) dışında bunlar hak¬ 
kında bilgi yoktur (Sezgin, 1,226). Müelli¬ 
fin yine İbn Ebü’l-Fevâris diye anılan ve 
sâlih bir kişi olduğu belirtilen kardeşi Ali'¬ 
nin de hadis tahsil ettiği, ancak herhangi 
bir rivayette bulunmadan vefat ettiği zik¬ 
redilmiştir. 
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İSli Nurİ Topaloğlu 

T . 1 

İBN EBU’l-HADID 

(*UAsdl ^1) 

Ebû Hâmid İzzüddîn Abdülhamîd 

b. Hibetillâh b. Muhammed el-Medâinî 
(ö, 656/1258) 

Nehcü’l-belâğa şârihi, 

Mu’tezile kelâmcısı ve şair. 

L J 

Kaynaklarda 1 Zilhicce 586’da (30 Aralık 
1190) Medâin’de dünyaya geldiği ve ilk 
öğrenimini burada yaptığı kaydediliyor- 
sa da bir şiirinden (krş. İbn Ebü'r-Rızâ el- 
Alevî, s. 113) Kerh’te doğup Medâin’de 
yetiştiği anlaşılmaktadır. Kültürlü bir aile¬ 
ye mensup olan İbn Ebü’l-Hadîd’in baba¬ 
sı Medâin’de kadılık yapmıştı. Kardeşleri 
Ebü’l-Meâiî Muvaffakuddin Ahmed, Ebü’l- 
Berekât Muhammed ve Ebû Muhammed 
Abdüllatîf de şairdir. Medâin halkı genel¬ 
likle gulât-ı Şia’dan olduğu için İbn Ebü’l- 
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Hadîd'in de başlangıçta yetiştiği çevrenin 
etkisiyle bu mezhebi benimsediği, 611'- 
de (1214) yazdığı “el-Kaşâ’idü’s-sebVl- 
‘aleviyyât” adlı manzumelerinden anlaşıl¬ 
maktadır. Daha sonra tahsilini ilerletmek 
için Bağdat’a giden İbn Ebü’l-Hadîd, Ni- 
zâmiye medreselerinde değişik mezhep¬ 
lere mensup âlimlerin derslerine devam 
etti. Şâfıî Ebü’l-Hayr Musaddık b. Şebîb 
ei-Vâsıtî’den Arap dili ve grameri, Han- 
belî Ebü’l-Bekâ el-Ukberi’den Arap ede¬ 
biyatı, Şiî-Hanefî âlimi ve Mutezile kelâm- 
cısı Ebû Ya'küb Yûsuf b. İsmâil el-Lemgâ- 
nî'den Mutezile kelâmı, Hanbelî Ebû Mu- 
hammed Fahreddin İsmâil b. Ali el-Bağ- 
dâdî’den fıkıh, usul ve mantık, Şiî Ebû 
Muhammed Kureyş b. Sübey'a b. Mühen- 
nâ’dan tarih ve mutedil bir Şiî olan Basra 
nakîbi Ebû Ca'fer Yahyâ b. Muhammed el- 
Basrî’den İslâm tarihi dersleri aldı. Neh- 
cü'l-belâğa şerhinde sık sık görüşlerine 
yer verdiği Ebû Ca'fer Yahyâ onun fikrî 
yapısının oluşumunda hayli etkili olmuş¬ 
tur. Bunlardan başka hocalarının bulun¬ 
duğu da bilinmektedir. 

Gördüğü eğitimin ve bulunduğu orta¬ 
mın etkisiyle aşırı düşüncelerinden uzak¬ 
laşıp Mufaddıla’dan olmakla yetinen İbn 
Ebü’l-Hadîd aldığı kelâm ve usul dersle¬ 
rinden sonra da Mu'tezile’ye meyletti. 
Bağdat, Vâsıt, Kerh ve Hille'de bazı idari 
görevlerde bulunmasının ardından Abbâ- 
sî Halifesi el-Müstansır-Billâh zamanın¬ 
da (1226-1242) hilâfet merkezinde kâtip 
olarak görevlendirildi. Daha sonra büyük 
kardeşi Muvaffakuddin'in de yardımıyla 
Dârü't-teşrîfât kâtibi, hazine kâtibi ve hi¬ 
lâfet divanı kâtibi olarak görev yaptı. Bir 
ara azledildiyse de son Abbâsî halifesi el- 
Müsta'sım-Billâh’ın hilâfete geçmesiyle 
Hille’ye vilâyet müşrifi olarak tayin edildi 
(642/1244). Bir süre Emîr Alâeddin Ta- 
bers’in hocalığını yapan İbn Ebü’l-Hadîd 
daha sonra Kerh teki Adudüddevle Has- 
tahanesi nâzırlığına getirildi. Son olarak 
Nasîrüddîn-i Tûsî onu ve kardeşi Muvaf- 
fakuddin ile öğrencisi İbnü’s-Sâî’yi Bağ¬ 
dat kütüphaneleri müşrifi olarak tayin 
etti (656/1258). Aynı yıl Moğol istilâsıyla 
birlikte Dîvânü’z-zimâm kâtipliği görevi¬ 
ne getirildiği de rivayet edilmektedir. Hü- 
lâgû’nun 655'te (1257) Bağdat’a saldırı¬ 
sı esnasında ölüme mahkûm edilen İbn 
Ebü’l-Hadîd, Vezir İbnü’l-Alkamî’nin yar¬ 
dımı ve Nasîrüddîn-i Tûsî’nin aracılığıyla 
kurtulmuş, ertesi yıl Bağdat’ta vefat et¬ 
miştir. 

İbn Ebü’l-Hadîd kendisinin Sünnîlik’le 
Şiîlik arasında bulunduğunu söyler. Ayrı¬ 
ca Nehcü ’l-belâğa şerhinde (1,185-186) 
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itikadî görüşlerinin Câhiz’in görüşleriyle 
uyuştuğunu belirttiği için Mu’tezile’nin 
Câhiziyye kolundan sayılmıştır. Son Abbâ¬ 
sî halifesi el-Müsta‘sım-Billâh’m gulât-ı 
Şia’dan olduğu bilinen veziri İbnü’l-Al- 
kamî’ye son derece bağlıydı. Moğollar’ın 
Bağdat'a ilk hücumunda (642/1244) Ab¬ 
bâsî ordusu Moğol kuvvetlerini mağlûp 
edince İbn Ebü’l-Hadîd bu zaferi İbnü’l- 
Alkamî'nin tedbirine bağlamış ve bu se¬ 
beple ona yazdığı bir kasideye Nehcü'l- 
belâğa şerhinde yer vermiştir (VIII, 242- 
243). 

İbn Kesîr, İbn Ebü’l-Hadîd’in gulât-ı Şia’¬ 
dan olduğunu söyler [el-Bidâye, XIII, 213). 
Ancak Şerhu Nehci'l-belâğa incelendi¬ 
ğinde onun mutedil bir Şiî olduğu görü¬ 
lür. Bağdat Mu’tezilesi’nin (Şîa-i Mufaddıla) 
görüşünü benimseyerek Hz. Ali’nin ken¬ 
dinden önceki üç halifeden üstün olduğu¬ 
nu savunan İbn Ebü’l-Hadîd’e göre hali¬ 
fenin en üstün kimse olması şart değildir. 
İbn Ebü’l-Hadîd gulât-ı Şîa’yı şiddetle kı¬ 
namış, İmâmiyye’nin Ebû Bekir, Ömer ve 
Osman ile Hz. Âişe hakkındaki tutumla¬ 
rını da tenkit etmiştir. 

İbn Ebü’l-Hadîd’in kaynaklarda adı ge¬ 
çen kelâma dair eserlerinden hiçbiri gü¬ 
nümüze ulaşmamıştır. Bununla beraber 
Şerhu Nehci'l-belâğa' dan onun kelâmî 
görüşleri hakkında bilgi edinmek müm¬ 
kündür. O bu eserinde yeri geldikçe tev- 
hid, Allah’ın sıfatları, adi, rü’yetullah, bü¬ 
yük günah işleyenin durumu vb. konular¬ 
da Eş’ariyye, Kerrâmiyye, İmâmiyye gibi 
kelâmî ekollerin yaklaşımlarına yer ver¬ 
miş ve bunları Mu’tezilî bakış açısıyla de¬ 
ğerlendirmiştir. Ebü’l-Hüseyin el-Hayyât, 
Câhiz, Kâdî Abdülcebbâr, Ebü’l-Kâsım el- 
Belhî gibi Mutezile âlimlerinden yaptığı 
iktibaslardan ve onları tahlil edişinden, 
onun yalnızca Mu'tezilî fikirleri aktaran 
bir nakilci değil aynı zamanda bunları 
kendi bakış ve yorumlarıyla değerlendi¬ 
ren güçlü bir kelâm âlimi olduğu anlaşıl¬ 
maktadır (meselâ bk. Şerhu Nehci’l-belâ- 
ğa, III, 223-237; VII, 113-118). 

İbn Ebü’l-Hadîd’in gerek Dîvân-ı İnşâ’- 
da görevliyken kaleme aldığı resmî mek¬ 
tuplarında gerekse özel risâlelerinde es¬ 
ki Arap şiiri, emsal ve hutbeleriyle edip¬ 
lerin sözlerinden, âyet ve hadislerden la¬ 
fız ya da anlam itibariyle pek çok iktibas 
yaptığı görülmektedir. Bu bakımdan onun 
bu tür sanatlı nesirle kaleme aldığı mek¬ 
tupları edebî ve tarihî açıdan büyük önem 
taşır. Bununla birlikte gereksiz uzatma 
ve tekrarlar da göze çarpmaktadır. Di¬ 
ğer taraftan el-Felekü'd-dâ’ir ve Şerhu 
Nehci'l-belâğa gibi eserlerini yalın, sa¬ 


de, açık ve güçlü bir üslûpla kaleme al¬ 
mıştır. Bu eserlerde az kullanılan kelime¬ 
lere yer vermeyerek daima fasih kelime 
ve tabirlerin seçimine dikkat etmiş, ke¬ 
lâm âlimlerinin dile soktukları “es-sıfâ- 
tü'z-zâtiyye, el-cismâniyyât, el-mahsû- 
sât...” gibi terkip ve kelimeleri fasih bul¬ 
mamış, bunları kullanmak zorunda kaldı¬ 
ğı için de özür dilemiştir [a.g.e., XX, 350). 

Dil ilimlerinde, edebiyatın bütün dalla¬ 
rında, eski şiir, hutbe, ahbâr, ensâb ve 
emsalde, Arap, lügat ve lehçelerinde, fe¬ 
sahat ve belâgatta güçlü ve geniş bir bi¬ 
rikime sahip olan İbn Ebü’l-Hadîd’in bu 
zengin kültürü başta Şerhu Nehci'l-be¬ 
lâğa olmak üzere bütün eserlerine yan¬ 
sımıştır. Ziyâeddin İbnü’l-Esîr’inei-Me- 
şelü's-sâ’ir'i üzerine kaleme aldığı el-Fe- 
lekü'd-dâ'iri edebî tenkit alanında önem¬ 
li eserlerdendir. Tenkitlerinde genellikle 
delillere dayalı tarafsız bir eleştiri sergile¬ 
mekle birlikte bazı tenkitleri daha sonra¬ 
ki eleştirmenlerce haksız bulunmuştur. 

Dil ve edebiyat açısından bir kültür hâ¬ 
zinesi olan Şerhu Nehci'l-belâğa' Sında 
ele aldığı seci, cinas, mukabele, istidrâc, 
kinaye, ta’riz, remz, îmâ, tahallus, istitrat 
gibi belâgat türleri hakkında teorik bilgi¬ 
lerden çok âyet ve hadislerden, Arap şiir, 
söz ve emsalinden örneklere yer vermiş¬ 
tir. Hz. Ali’nin secili sözlerini beğenmeyip 
eleştiren bir grup belâgat âliminin görüş¬ 
lerini secili âyet ve hadislerden örnekler 
vererek reddetmişti, 126-133), Ebü’l-Alâ 
el-Maarrî’nin lüzûm mâ lâ yelzem sana¬ 
tını uyguladığı manzum eserini de tenkit 
ederek birtakım zorlamalarla dolu oldu¬ 
ğunu söylemiştir (1,133-135). Ebû Tem- 
mâm, Ebû Nüvâs gibi bazı meşhur şair¬ 
lerin şiirlerindeki istiareleri de bu açıdan 
eleştirmiştir (1,215-218). Fesahatte kuralı 
değil zevki esas alan İbn Ebü’l-Hadîd, İbn 
Nübâte el-Hatîb’in hutbelerini Hz. Ali’- 
ninkilere denk görenlere karşı onun bazı 
hutbeleriyle Hz. Ali’nin hutbelerini edebî 
açıdan karşılaştırarak Hz. Ali’nin hutbe¬ 
lerinin üstünlüğünü göstermiştir (VII, 211- 
216). Şerhu Nehci'l-belâğa’ da bunların 
dışında çeşitli konularda şiirler, hutbe ve 
risâleler, hikmetli sözler, atasözleri, vasi¬ 
yetler, fıkra, mizah, hikâye, haber, müfâ- 
hare, münâfere gibi konularla ilgili bol 
miktarda edebî malzeme yer almaktadır. 

Aynı zamanda yetenekli bir şair olan 
İbn Ebü’l-Hadîd’in es-Seb'u'l-'aleviyyât 
ve el-Kaşâ^idü’l-Müstanşıriyyât gibi sa¬ 
nat, edebiyat ve tarih açısından önem ta¬ 
şıyan kasideleri yanında Nazmü’l-Faşîh 
gibi öğretim amacıyla nazmettiği didak¬ 
tik urcûzeleri de bulunmaktadır. Özellikle 
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yirmi beş yaşlarındayken kaleme aldığı 
yedi uzun kasideden oluşan es-Sebhı'l- 
c aleviyyât geleneksel kasidenin bütün 
şartlarını taşımakta olup edebî sanatlar, 
coşku ve lirizm yoğunluğu itibariyle bir 
şaheserdir. Medih, risâ, hikemiyat, tas¬ 
vir, gazel ve özellikle münâcâta dair olan 
şiirlerinden birçoğu el-Abkariyyü’l-hi- 
sân adlı eserinde ve öğrencisi İbnü’s-Sâî’- 
nin el-Câmi\ı'l-muhtaşar adlı tarihinde 
yer almaktadır. Divanı zamanımıza ulaş¬ 
mamıştır. 

Eserleri. İbn Ebü'l-Hadîd'in değişik alan¬ 
larda telif, şerh, ta'lik, reddiye ve tenkit 
türlerinde kaleme aldığı eserlerinin sayı¬ 
sı yirmiyi aşmaktadır. Bunların çok azı za¬ 
manımıza ulaşabilmiştir. 1 . Şerhu Neh- 
ci'l-belâğa. Şerif er-Radî’nin Hz. Ali’nin 
hikmetli söz, vecize ve hutbelerinden 
derlediği Nehcül-belâğa adlı kitabının 
şerhi olup edebiyat, tarih, kelâm ve İs¬ 
lâm kültürünü bütün boyutlarıyla kuşa¬ 
tıcı mahiyette hacimli (yirmi cüz) bir eser¬ 
dir. İbn Ebü’l-Hadîd, Vezir İbnü'l-Alkamî 
için kaleme aldığı şerhi Receb 644'te (Ka¬ 
sım 1 246) yazmaya başlamış ve Hz. Ali’¬ 
nin halifelik süresi olan dört yıl sekiz aya 
denk getirerek Safer 649’da (Mayıs 1251) 
tamamlamış, bu hizmetin karşılığı olarak 
vezir kendisine 100.000 dinar ile kıymetli 
bir hil’at ve bir at hediye etmiştir (Hânsâ- 
rî, V,21-22). Nehcü'l-belağa'mnZOO'üen 
fazla şerhi içinde en güzeli ve en meşhu¬ 
ru olan eser, İbn Ebü’l-Hadîd'in görüş ve 
düşüncelerini ortaya koyması bakımın¬ 
dan olduğu kadar tarihî ve edebî değeri 
yönünden de özel bir önem taşır. Moğol 
istilâsını yaşayan müellif eserde Moğol- 
lar’ın Mâverâünnehir, Horasan, Irak ve 
diğer yerleri zaptetmeleri ve Bağdat'a 
hücumlarıyla ilgili geniş açıklamalarda bu¬ 
lunmaktadır. Günümüze ulaşan ve ulaş¬ 
mayan pek çok kitaptan faydalanıp ya¬ 
zılan şerhin kaynakları hakkında geniş 
bir araştırma yaparak el-'Uzeyku'n-na- 
dîd bi-meşâdiri İbn Ebi'l-Hadîd (Bağ¬ 
dat 1407/1987) adıyla müstakil bir eser ka¬ 
leme alan Ahmed er-Rebîî, İbn Ebü’l-Ha- 
dîd’in eserini 143 müellife ait223 kaynak¬ 
tan istifade ile meydana getirdiğini tesbit 
etmiştir. İbn Ebü’l-Hadîd, Nehcü'l-belâ- 
ğa’mn tamamının veya bir kısmının Hz. 
Ali’ye ait olmadığını ileri sürenlere karşı 
çıkarak eserin bazı bölümlerinin Hz. Ali’¬ 
ye, diğerlerinin ise başkasına ait olması¬ 
nın düşünülemeyeceğini, çünkü eserin 
Şiî olmayan muhaddisler ve tarihçiler ta¬ 
rafından da Hz. Ali’ye nisbetle tevâtüren 
nakledildiğini söyler (Şerhu Nehci'l-belâ¬ 
ğa, X, 128-129). Eserde Şiî temayüller ağır 
basmakla birlikte imâmetle ilgili tarihî 


meseleler hakkında Şîa'nın görüşlerine 
ters düşen bazı yaklaşımlar da vardır. Me¬ 
selâ müellif, Hz. Peygamber’in Hz. Ali’nin 
hilâfeti konusunda kesin bir tavır ortaya 
koyduğunu kabul etmez (a.g.e., II, 59). Bu 
tür fikirler bazı İmâmiyye âlimlerini bu 
kitaba reddiye yazmaya sevketmiştir. Ce- 
mâleddin Ahmed b. Tâvûs el-Hillî’nin er- 
Rûh, İbn Usfûr el-Bahrânî’nin Selâsilü'l- 
hadîd li-takyîdi İbn Ebi'l-Hadîd ve Ali 
b. Haşan el-Bilâdî el-Bahrânî’nin er-Red 
’alü İbn Ebi'l-Hadîd adlı eserleri bu 
amaçla kaleme alınmıştır. Şerhu Nehci'l- 
belâğa, Zeydî âlimlerinden Fahreddin Ab¬ 
dullah el-Hâdî tarafından el- < İkdü'n-na- 
dîd adıyla ihtisar edilmiş, bu muhtasar 
Farsça'ya da çevrilmiştir (Brockelmann, 
GAL Suppl., I, 705; 11, 242). Şerhu Neh¬ 
ci'l-belâğa nın Tebriz ( 1267, 1285), Tah¬ 
ran (1-H, 1271,1302), Bombay ( 1304), Meş- 
hed (1310). Kahire (1-11, 1290, 1327, 1328 
IMuhammed Nâilel-Mersafî'nin hâşiyele- 
riyle|, I-IV, 1329, 1330-1331; 1-XX, nşr. Mu- 
hammed Ebü’l-Fazl İbrahim, 1378-1380, 
1385-1387) ve Beyrut’ta (l-V, nşr. Haşan 
Temîm, 1963-1965; I-IV, 1397/1976, 1403/ 
1983) yapılmış birçok baskısı bulunmak¬ 
tadır. Şerhu Nehci'l-belâğa bünyesin¬ 
de Ahmed b. Hanbel'in Kitâbü Feza'ili 
Alî’si de yer alır (IX, 167,169,171-174). 2. 
Tetimmetü Nehci'l-belâğa. Şerhu Neh- 
ci'l-belâğa’ nın Muhammed Ebü'l-Fazl 
tarafından yapılan neşrinin sonunda (XX. 
cüz) yayımlanmıştır. 3. el-Felekü’d-dâ'ir 
"ale'l-Meseli's-sâ'ir. Eyyûbî Veziri Ziyâ- 
eddin İbnü’l-Esîr’in el-Meşelü ’s-sâYr* 
fî edebi'l-kâtib ve'ş-şâ c ir adlı eserinin 
tenkididir. İbnü’l-Esîr henüz hayatta iken 
eserinin bir nüshası İbn Ebü’l-Hadîd’in 
eline geçmiş, vezirin kendisini öven ve es¬ 
ki âlimlerden eleştirmedik kimse bırak¬ 
mayan tavrı karşısında dayanamayan İbn 
Ebü'l-Hadîd, biraz da Eyyûbî-Abbâsî reka¬ 
betinin etkisiyle Abbâsî Halifesi el-Müs- 
tansır-Billâh için 633’te (1235) on beş gün 
içinde bu eseri kaleme almıştır. Belâgat 
ve edebî tenkit konusunda önemli kitap¬ 
lardan biri olan el-Felekü’d-dâ'ir, yazıl¬ 
dığı günden itibaren edebiyat ve ilim dün¬ 
yasında geniş yankı uyandırmış ve yakla¬ 
şık bir asır boyunca ediplerin ilgi odağı ol¬ 
muştur. Bunun sonucunda yazarı ve mü¬ 
nekkidi savunan eserler kaleme alınmış¬ 
tır. EbüT-Kâsım Mahmûd es-Sincârî’nin 
Neşrü’l-Meşeli's-sâ'ir ve tayyü'l-Fe- 
leki’d-dâ'ir’ı, Safedî’nin Nuşretü's-sâ'ir 
‘ale’l-Meşeli's-sâ'ir’i, Abdülazîz b. îsâ’- 
nın Kat < u'd-dâbîHani'l-Feleki'd-dâ > ir’i 
ile anonim olarak kabul edilen Tayyü'l- 
Feleki'd-dâ'ir ‘ ale'l-Meşeli's-sâ'ir bu 
tür eserlerdendir. el-Felekü'd-dâ'ir 1309’- 


da Hindistan’da ve 1984’te Riyad’dafnşr. 
Ahmed el-Hûfî - BedevîTabâne) neşredil¬ 
miştir. 4. es-Seb'u î-aleviyyât. İbn Ebü'l- 
Hadîd’in 611’de (1214) Medâin’de söyle¬ 
diği yedi uzun kasideden oluşan eser el- 
Kaşâ'idü’s-seb'u’l-'aleviyycıt adıyla da 
anılır. Hz. Peygamber’e, Hz. Ali’ye, Hayber 
ve Mekke’nin fethine, Hz. Hüseyin’in şe- 
hid edilmesine ve Halife Nâsır- Lidînillâh’a 
dair bu kasidelerde en çok dikkati çeken 
husus Hz. Ali’nin de beşer üstü nitelik¬ 
lerle övülmesidir. Eser birçok defa basıl¬ 
mıştır (Bombay 1305, 1316; Kahire 1317; 
Beyrut 1374; nşr. Yûsuf el-Bikâî - Kabîsî 
Mustafa, Dımaşk 1406/1986). Bu kasideler 
İbn Hammâd el-Alevî, Tâkıyyüddin Mu¬ 
hammed b. Ebü’r-Rızâ el-Alevî, Radî 
el-Esterâbâdî, Mahfuz b. Veşşâh el-Hillî, 
Seyyid Muhammed el-Mübârek, Muham¬ 
med b. Abdullah el-Âmilî gibi âlimler ta¬ 
rafından şerhedilmiştir (a.g.e., I, 497). 
5. el-Kaşâ'idü'1-M.üstanşıriyyât. 629- 
631 (1232-1234) yılları arasında nazme- 
dilmiş, çoğu Müstansır-Billâh’ı öven on 
beş uzun kasideden oluşur (Bağdat 1338). 
Dîvânü'l-Müstanşıriyyât adıyla da anı¬ 
lan eser, Müstansır-Billâh dönemine ait 
güvenilir bir tarihî malzeme niteliği taşı¬ 
ması açısından da önemlidir. 6. Kitâbü 
Nazmi'l-Faşîh. Küfe mektebine mensup 
dil âlimi Ebü’l-Abbas Sa’leb’in (ö. 291/904), 
yaygın dil hatalarının fasih kullanılışlarını 
toplayan el-Faşîh adlı eserinin manzum 
hale getirilmiş şeklidir (nşr. Muhammed 
Bedevî el-Mahtûn, Meceüetü’l-Ma‘hedi’1- 
mahtûtât\ 1979], s. 61-167). İbn Ebü’l-Ha- 
dîd'in 785 beyitlik bu manzumeyi 643 
(1245) yılında ve yirmi saatte kaleme al¬ 
dığı kaydedilmektedir. 7. Şerhu’l-Âyâ- 
ti'l-beyyinât. Fahreddin er-Râzî’nin man¬ 
tığa dair el-Âyâtü'l-beyyînat adlı risâ- 
lesinin şerhi olup metnin on katını aşan 
bir hacme sahiptir. Mantık ilminin bütün 
konularının ele alındığı eser Muhtâr Ceb- 
lî tarafından neşredilmiştir (Beyrut 1996). 
8. Şerhu Manzume (Elfıyye / urcûze) fî 
(uşûli)'t-tıb. İbn Sînâ'nın tıbba dair man¬ 
zumesinin şerhidir (a.g.e., I, 823). 

İbn Ebü’l-Hadîd’in kaynaklarda adı ge¬ 
çen diğer eserleri de şunlardır; Nakzü'l- 
Mahşûl iî uşûli'l-hkh li’r-Râzî, Nakzü'l- 
Muhaşşal (fi’l-kelâm veî-felsefe) li'r-Râ- 
zî, Ziyâdâtü'n-Nakzayn, el-Abkariy- 
yü'l-hisân (fi ba'zı eş c ârihî ue resâ’ilihî), 
el-İ'tibâr c alâ Kitâbi'z-Zerfa iî uşûli'ş- 
şerfa li's-Seyyid el-Murtazâ, Şerhu 
müşkilâti Gureri'l-edille fî İlmi (uşû- 
li)'l-kelâm li-Ebi'l-Hüseyn Muhammed 
b. Alî el-Başrî el-MuHezilî, Şerhu'l-Yâ- 
küt iî ‘ilmi'l-kelâm li-Ebî İshûk İbrâ- 
hîm İbn Nevbaht, el-Vişâhu'z-zehebî 
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İBN EBÜ'I-HADÎD 


ti'l-Hlmi'l-edebî, İntikâdü'l-Müstaşfâ r 
îî uşûli’l-iıkh li'l-Ğazzâlî, Ta c lîkât ve 
havâşî hle'l-Mufaşşal fi'n-nahv li'z- 
Zemahşerî, Takririi ’t-tarîkateyn îî uşû- 
li'l-kelâm, Makâlâtü ’ş-Şî c a, Münâka- 
zâtü (Nakzû.)'s-Sütyâniyye li'l-Câhiz, 
Telhîşu Nakzi's-Süîyâniyye li'l-Câhiz, 
Hallü Seyfiyyâti'l-Mütenebbî, er-Re- [_ 
sö’iiü 'd-dîvârtiyye (et-Teuki c at), Risale 
fi'l-le zze ve'l-elem c alâ mezhebi’l-felâ- 
sife, Risâle ii't-ta c ziye. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Ebü’l-Hadîd, Şerhu Nehci’l-belâğa (nşr. 

M. Ebü'1-Fazl), Kahire 1385-87/1965-67, 1-XX, 
tür.yer.; a.mlf., Şerhu’l-Âyâti’l-beyyinât (nşr. 
Muhtâr Ceblî), Beyrut 1996, neşredenin girişi, 
s. 5-68;a.mlf., el-Felekü’d-dâ’ir'ale’l-Meşeli’s- 
sâ’ir (nşr. Ahmed el-Hûfî- BedevîTabâne), Riyad 
1404/1984, IV, 15-310; İbn Hallikân. Vefeyât, 

V, 391 vd.; İbn Ebü’r-Rızâ el-Alevî, et-Tenbîhât 
‘alâ me c âni’s-seb'i’Caleulyyât(nşx. Mahmûd Ab- 
bas el-Âmülî), Sayda 1340, s. 113; Kütübî, Feuâ- 
tü’l-Vefeyât, II, 259;Safedî, el-Vâfı, XVIII, 76-81; 

İbn Kesir, el-Bidâye, XIII, 213; Hânsârî, Raozâ- 
tü’l-cennât (nşr. Esedullah İsmâiliyyân), Kum 
1390-92/1970-72, V, 20-28; C. Zeydan, Âdâb, 

III, 42 vd.; Serkîs, Mu c cem, 1, 29 vd.; Brockel- 
mann, GAL, I, 335, 336; Suppl., 1, 497, 705, 

823; II, 242;Tebriz!, Reyhânetüi-edeb,V\l, 333- 
337; Şevki Dayf, Târthu’l-edeb, V, 378-381; Ömer 
Ferruh, Târîhu’l-edebiVArabİ III, 579-584; Ah¬ 
med er-Rebîî. el-‘üzeyku’n-nadid bi-meşâdiri 
İbn Ebi’l-Hadîdfî Şerhi Nehci’l-belâğa, Bağ- 
dad 1407/1987, s. 43-102; ayrıca bk. tür.yer.; 

G. C. Anavvati, “Textes arabes edites en figypte 
au cours des annees 1959 et 1960", MIDEO, VI 
(1959-61), s. 232-235; Safâ Hulûsî, “Meşâdiru 
Şerhi NehciT-belâğa", MMİlr., IX (1962). s. 340- 
348; L. Veccia Vaglieri, "ibn Abi’l-Hadid”, El 2 
(İng.), III, 684-686; W. Madelung, “Abd-al-Hamîd 
b. Abu’l-Hadıd”, Elr., I, 108-110; Muhammed 
Âsaf Fikret. “İbn Ebi’l-Hadîd”, DMBİ, II, 640- 

H Mehmet Reşİt Özbalikçi 

İBN EBÜ’l-HATTÂB 
(otfasdf ^1) 

(IV. /X. yüzyıl [?]) 

Ebû Zeyd el-Kureşî olarak da anılan 
ve Cemheretü eş c âri’l- c Arab adlı 
eseriyle tanınan edip 
(bk. CEMHERETÜ EŞ‘ÂRİ’1-ARAB). 

F İBN EBÜ’l-HAVÂRÎ 

(bk. AHMED b. EBÜ’l-HAVÂRÎ). 


İBN EBÜ’l-HISÂL 

(JLaAll ^jÎ ) 

Ebû Abdiliâh İbn Ebi’l-Hısâl 
Muhammed b. Mes‘ûd b. Halsa 
el-Gâfikı el-Endelüsî 
(ö. 540/1146) 

Muhaddis, kâtip ve şair. 

465’te (1072) Endülüs'ün Ceyyân (Jâen) 
bölgesinde Şeküre’ye (Segura) bağlı Fer- 
galît'te (Gorgolitas) dünyaya geldi. 463’te 
(1070) doğduğu da söylenmiştir. Yetiş¬ 
tirdiği ilim adamlarıyla meşhur bir aileye 
mensup olup kardeşi Ebû Mervân Abdül- 
melik de dönemin tanınmış kâtiplerin- 
dendir. Tahsiline Fergalît’te başlayan İbn 
Ebü'l-Hısâ! öğrenimini yakın şehirlere se¬ 
yahat ederek sürdürdü. Ardından Kurtu- 
ba’ya (Cordoba) yerleşti ve bundan sonra 
Kurtubî nisbesiyle de anıldı. Ebû Bahr el- 
Esedî, Ebû Bekir Gâlib b. Atıyye, Ebû Bekir 
b. Sabık es-Sıkıllî, kendisine Müslim ile 
Tirmizî’nin el-Câmi c u ’ş-şahîh’\efm\ oku¬ 
duğu ve kendisinden Buhârî’nin eş-Şa- 
Mîı’inin çoğu ile Ebû Dâvûd’un es-Sü- 
nen’i ve Abdülganîel-Ezdî’nin Müştebi- 
hü'n-nisbe adlı eserini dinlediği Ebû Ali 
es-Sadefî. birbirlerinden rivayetleri mü- 
debbec* sayılan Ebü’l-Hasan İbnü’l-Bâziş 
gibi âlimler faydalandığı hocalardan bazı¬ 
larıdır. İbnü'l-Kasîr diye tanınan Ebû Ca‘- 
fer Ahmed b. Ahmed, Ebü'l-Kâsım İbn 
Hubeyş, İbn Beşküvâl, Ebû Abdullah Mu¬ 
hammed b. Abdurrahman ve daha pek 
çok kimse de ona talebe olmuştur. 

Hadis ve hadis ilimleri yanında tarih, 
edebiyat, şiir gibi alanlarda da iyi yetiş¬ 
miş bir âlim ve örnek gösterilen bir kâtip 
olan İbn Ebü’l-Hısâl, Murâbıtlar Devleti 
yöneticileriyle yakın ilişki içinde bulundu 
ve önemli mevkilere getirildi. Ali b. Yûsuf 
b. Tâşfîn döneminde (1106-1143) Dîvâ- 
nü’r-resâil'in başına kâtip tayin edildi ve 
bu göreviyle birlikte diğer bir vezirliği de 
yürütmüş olmalıdır ki "zü’I-vizâreteyn” 
lakabını aldı. Uzunca bir süre devam eden 
J bu görevi dolayısıyla Fas, Gırnata (Grana¬ 
da), Sebte (Ceuta), Saragusta (Saragossa), 
^ Belensiye (Valencia) gibi pek çok şehri do¬ 
laştı, gittiği bazı yerlerde uzun müddet 
J kaldı. 


İBN EBÜ’I-HAYR el-İMRÂNÎ 

(bk. İMRÂNÎ, Yahya b. Sâlim). 


r 

L 


İBN EBUT-HAYR es-SA‘LEBI 
(bk. İBNÜ’d-DÜREYHİM). 


n 


İbn Ebü’l-Hısâl, Kurtuba’ya giren Ber¬ 
beri Masmûde kabilesinin askerleri tara¬ 
fından 12 Zilhicce S40’ta (26 Mayıs 1146) 
kız kardeşinin oğlu ve damadı Abdullah 
b. Abdülazîz b. Mes’ûd ile birlikte evinde 
şehid edildi ve ertesi günü İbn Abbas 
Kabristanı’na defnedildi. Edebiyat, tarih 
ve kitâbet sanatındaki başarıları sebebiy¬ 


le Endülüs’te İslâm hâkimiyetinin sona 
ermesine kadar İbn Ebü’l-Hısâl’i gölgede 
bırakacak derecede güçlü bir başka isme 
rastlanmadığının söylenmesi (Makkarî, 
IH, 193) onun ilmî seviyesini göstermesi 
bakımından önemlidir. 

Eserleri. 1. Zıllü(s-sehâbi)‘ 1-ğamâme 
ve tavku'l-hamâme îî menâkıbi men 
haşşahû Resûlullâh şallallâhü c aleyhi 
ve sellem min şahâbetihî bi'l-kerâme 
ve ehaüehüm bi-şehâdetihi’ş-şâdıka 
dâre'l-mukâme. Adı çeşitli kaynaklarda 
bu şekilde veya birbirinden farklı kısalt¬ 
malarla geçen ve Hz. Peygamber ile zev¬ 
celerinin ve bazı yakınlarının biyografile¬ 
rine dair olan eseri İbn Hayr el-İşbîlî mü¬ 
ellife Kurtuba’daki evinde birkaç kere 
okumuş (Fehrese, s. 386), Abbas b. İbra¬ 
him de bu nüshaya dayanarak Abdülkâ- 
dir es-Sûfî’nin (ö. 1091/1680) istinsah et¬ 
tiği bir yazmayı gördüğünü kaydetmiştir 
( el-l c lâm, IV, 90; eserin yazma nüshaları 
için bk. Brockelmann, GAL, 1,454). 2. Me- 
nâkıbii'l- c aşere ve c ammey Resûlillâh. 
Eserde cennetle müjdelenen on sahâbî 
ile Hz. Peygamber’in amcaları Abbas ve 
Hamza'nın biyografilerine yer verilmiştir 
(yazma nüshaları için bk. Brockelmann, 
GAL, I, 454-455; Suppl., 1, 629-630). 3. Re- 
sâ’il. İbn EbüT-Hısâl'in edebî bakımdan 
önemli sayılan pek çok risâle kaleme al¬ 
dığı anlaşılmaktadır. Resmî görevi dola¬ 
yısıyla yöneticiler adına yazdıklarının ya¬ 
nında Ebû Bekir İbnü’l-Arabî gibi devrin 
önde gelen âlimlerine, akrabalarına, ho¬ 
ca ve talebelerine yazdığı bu risâlelerden 
birkaçını talebelerinden İbn Hayr el-İşbîlî 
bizzat İbn Ebü’l-Hısâl’e okuyarak istinsah 
etmiştir. İbn Hayr tarafından bir araya 
getirilmediği anlaşılan ve daha sonra da 
kimin tarafından derlendiği bilinmeyen 
bu risaleleri Muhammed Rıdvân ed-Dâye 
tahkik ederek Resâ’ilü İbn Ebi'l-Hışâl 
adıyla yayımlamıştır (Dımaşk 1408/1987). 
İbn Ebü’l-Hısâl’in risâlelerinden birini 
daha önce Abdullah Kennûn inceleyerek 
neşretmiştir (“Risâletü İbn Ebi’l-Hışâl el- 
letî nâle fîhâ min kerâmeti’l-Murâbıtîn”, 
MMİADm., XXXV [ 1960], sy. 4, s. 11). 4. Si- 
râcü'l-edeb. Ebû Ali el-Kâlî'nin en-Ne- 
vâdir 'i ile Ebû İshak İbrâhim b. Ali el- 
Husrî’nin Zehıü'l-âdâb adlı eserleri tar¬ 
zında kaleme alındığı söylenen bu çalış¬ 
ma (Makkarî, III, 184) kitâbet sanatıyla il¬ 
gili mensur bir kitaptır. 5. Lemhatü (Hat- 
fü)'l-bârik ve kazfü'l-mârik. Ebû Âmir 
İbn Garsiyye’nin Acemler’in Araplar’dan 
üstün olduğu yolundaki iddiasını reddet¬ 
mek amacıyla kaleme alınmış uzunca bir 
risâledir. 
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İBN EBÜ'l-İSBA' 


Döneminde yaygın olan nazım ve nesir 
türlerinde örnekler veren İbn Ebü’l-Hı- 
sâl'in, Harîrî’nin el-Makâmâtî tarzında 
ve onu eleştirmek amacıyla yazdığı makâ- 
meleriyle Ebü’l-Alâ el-Maarrî ve İbn Nü- 
bâte el-Hatîb’in risâleleri tarzında onları 
tenkit için kaleme aldığı hitâbe ve şiirleri 
önemli görülmektedir. Hz. Peygamber’in 
soyunu ve sahâbeyi öven Mfrâcü'l-me- 
nâkıb ve minhâcü'l-hasebi'ş-şâkıb’ı 
uzunca bir kasidedir. Hacminden ötürü 
müstakil nüshalar halinde de yazılan kasi¬ 
de (nüshaları için bk. Brockelmann, GAL, 

I, 455) Resâ’iHn Rıdvan ed-Dâye neşrin¬ 
de eserin sonuna eklenmiştir (s. 627-637). 
Yine Resû’il arasında yer alan (s. 370- 
390) Mıfârazali-Mulka's-sebîl de İbn 
Ebü’l-Hısâl’in, Ebü’l-Alâ el-Maarrî’nin 
Mulka's-sebîl fi’l-va c z ve'z-zühd'ü tar¬ 
zında ve ona nazîre olarak kaleme alın¬ 
mış olup (DMBİ, II, 646) müstakil nüsha¬ 
ları da vardır(Brockelmann, GAL, I, 455). 
Onun bunlardan başka el-Menhec iî 
mvfârazatiT-mübhec adlı bir eserinden 
de söz edilmiştir (İbn Hayr, s. 386). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Ebü'l-Hısâl, Resâ'ilü İbn Ebi’l-Hışâl (nşr. 
M. Rıdvan ed-Dâye), Dımaşk 1408/1987, neşre- 
denin girişi; Feth b. Hâkan el-Kaysî. Kalâ’idû’l- 
Hk:yân (nşr. Hüseyin Yûsuf Haryûş), Zerkâ 1409/ 
1989, s. 518-537; İbn Hayr, Fehrese, s. 386,418- 
419, 420-421; Dabbî, Buğyetü’l-mültemis, s. 
170-171; İbn Dihyeei-Kelbî, el-Mutrib (nşr. İbra¬ 
him el-Ebyârîv.dğr), Kahire 1954,s. 187-189; İb- 
nü'l-Ebbâr, el-Mu'cem fî aşhâbi’l-Kadî eş-Şade- 
/T, Madrid 1885, s. 144-149; İbn Saîd el-Mağribi, 
el-Muğrib, II, 66-67; İbnü'l-Kâdî. Cezuetü’l-llfti- 
bâs, Rabat 1973, s. 257-258; Makkarî,/Ye/hu’f- 
tîb, 111, 184, 193;a.mif., EzhârüT-riyâi( nşr. 
Saîd Ahmed A'râb v.dğr.), Rabat 1978, V, 156- 
160; Keşfü'z-zunCın, 1,716; Hediyyetü'l-'ârifîn, 

II, 89; Kettânî, er-Risâletü'l-müstetrafe (Özbek), 
s. 217; Brockelmann, GAL, i, 454-455; Suppl., 
1, 629-630; GAL (Ar.). VI, 265-266; Abbas b. İb¬ 
rahim, el-İHâm, IV, 86-90; Haydar Büzürc, “İbn 
Ebi’l-Hışâl", DMBİ, II, 645-646; Sahbân Halîfât, 
“Ebü’î-Alâ el-Maarrî’', DİA, X, 289; Mehmet 
Özdemir, “Endülüs”, a.e., XI, 218, 220. 

Ebubekİr SİFİL 

F İBN EBÜ’l-İSBA 1 

(<5^4 O?') 

Ebû Muhammed Zekiyyüddîn 

Abdülazîm (Abdüsselâm) b. Abdilvâhid 
b. Zâfir el-Mısrî 
(ö. 654/1256) 

Bedı‘ ilmine dair 

^ eserleriyle tanınan edip ve şair. ^ 

Kaynakların çoğuna göre S85 (1189) 
veya 589’da (1193) Mısır’da doğdu, tb- 
nü’s-Sâbûnî ise onun Muharrem 595’te 
(Kasım 1198) Mısır’da dünyaya geldiğini 


bizzat kendisinden duyduğunu kaydet¬ 
mektedir ( TekmiletüIkmali’l-İkmâLs. 13- 
14). Ancak 23 Şevval 654’te (13 Kasım 
1256) Mısır'da vefat ettiği (a.g.e., s. 13- 
14) kesin olduğuna ve bu sırada altmış 
beş yaşında bulunduğuna göre (Makrîzî, 
I, 401) 589’da (1193) doğmuş olmalıdır. 
Mısrî, Bağdâdî, Kayrevânî ve Advânî nis- 
beleriyle de anılır. Kendisine Advânî nis- 
besi verilmesi, muhtemelen Câhiliye şairi 
Zülisba’ el-Advânî ile isim benzerliği sebe¬ 
biyle yapılmış bir karıştırmadan kaynak¬ 
lanmıştır. Zira bu şairin neslinden gelme¬ 
si veya şairlikte ona benzetilerek bu nis- 
benin verilmiş olması ya da soyunun Ad- 
vân kabilesine dayanması uzak ihtimaller 
olarak görülmektedir. 

İbn Ebü’l-İsba’ hadis âlimi Muhammed 
Zekiyyüddin el-Münzirî, Şâfiî kadısı ve şair 
İbn Senâülmülk ile Sirâc el-Verrâk, Afîfüd- 
din et-Tîlimsânî ve Ebü’l-Hüseyin el-Cez- 
zâr gibi edip ve âlimlerden tefsir, hadis 
ve fıkhın yanı sıra dil ve edebiyatla ilgili 
dersler aldı. 

Hayatının önemli bir kısmını Eyyûbî 
Devleti zamanında geçiren İbn Ebü’l-İs¬ 
ba’, Şam'a ve Irak’a yaptığı birçok seyahat 
sırasında dönemin halife, emîr ve valile¬ 
riyle. özellikle Eyyûbî hânedanına mensup 
devlet adamlarıyla yakın ilişkiler kurdu. 
Bunların birçoğuna kasideler yazdı. Bu¬ 
nunla beraber hiçbir resmî görev kabul 
etmediği gibi yazdığı kasideler için kim¬ 
seden herhangi bir karşılık da bekleme¬ 
di. Hac farizasını yerine getirdikten sonra 
Mısır’a dönerek hayatının sonuna kadar 
dil, edebiyat ve Kur’an ilimleriyle meşgul 
oldu. 

Bahâ Züheyr, İbn Matrûh, Ebü'l-Hüse- 
yin el-Cezzâr gibi Mısır’ın ünlü şairleriyle 
çağdaş olan İbn Ebü’l-İsba’ “Mısır şairi” 
unvanıyla tanınmıştır. Tahrîrü't-Tahbîr 
ve Bedful-Kur’ân adlı eserleriyle Abba¬ 
sî’nin Me'âhidü’t-tenşîş’i, İbn Şâkirel- 
Kütübî’nin Fevâtü’l-Vefeyât’ı, İbn Tağrî- 
berdî’nin el-Menhelü'ş-şâfî's\ ve Öme- 
rî’nin Mesâlikü'l-ebşâr’ ı başta olmak 
üzere edebiyat ve tabakat kitaplarında 
birçok şiiri yer almaktadır. Tahrîrü’t-Tah- 
bîr’ inde muhtelif edebî sanatlara dair 
kendi şiirlerinden verdiği örneklerden şiir¬ 
lerinin edebî sanatlarla örülü olduğu anla¬ 
şılmaktadır. Nitekim el-Melikü’l-Eşref Mû- 
sâ için yazdığı bir kasidenin daha ilk bey¬ 
tinde on altı edebî sanat kullandığını 
kendisi belirtmektedir ( Tahrîrü’t-Tahbîr, 
s. 614). Ona göre şiir, titizlikle seçilmiş in¬ 
ce lafızlarla örülü olmalı, ifade edilmek is¬ 
tenen mânayı şeffaf bir cam fanus gibi 
yansıtmalıdır [a.g.e., s. 408). 


İbn Ebü’l-İsba’ın kasidelerini iki grup¬ 
ta değerlendirmek mümkündür. Bunla¬ 
rın bir kısmı, Eyyûbî hânedanı başta ol¬ 
mak üzere devlet büyükleri için yazdığı 
klasik tarzdaki kasidelerdir. Diğer grubu 
Hz. Peygamber, Ehl-i beyt ve Hulefâ-yi 
Râşidîn hakkmdaki şiirler oluşturur. Şair 
bu tür şiirleri Şıhâhu'l-medâ’ih adlı di¬ 
vanında toplamıştır. Onun, Kâdî İyâz’ın 
eş-Şi/a’mda Resûl-i Ekrem’in nübüvvet 
delilleri ve sıfatlarına dair verdiği bilgile¬ 
ri nazma çektiği 315 beyitten meydana 
gelen kasidesinin bu tür şiirleri arasında 
müstesna bir yeri vardır. Uzunluğu sebe¬ 
biyle Şıhâhu’l-medâ'ih’ ine almayıp müs¬ 
takil olarak istinsah ettiği (BedVu’l-Kur- 
’ân, s. 290-291) bu kasidede Kur’ân-ı Ke- 
rîm’in i’câzına, fesahat ve belâgatına dair 
beyitler de yer alır [a.g.e., s. 291; Tahrîrü’t- 
Tahbîr, s. 422). 

Aynı zamanda Şâfiî fakihi olarak tanın¬ 
masına (Makrîzî, 1,401), zühd ve takvâ sa¬ 
hibi olmasına rağmen İbn Ebü’l-İsba’ ge¬ 
leneğe uyarak şiirlerinde şarap ve kadeh 
gibi din dışı sembolizme de yer vermiştir. 
Tabiat tasvirleriyle ördüğü gazellerinde 
müstehcen parçalara da rastlanır. Tahrî- 
rü't-Tahbîr’ inde, teşâbühü’l-etrâf sana¬ 
tına örnek olarak gösterdiği beyitler gü¬ 
zel bir gazel parçası olduğu kadar edebî 
açıdan da dikkat çekicidir. Aynı şekilde 
ağır ve fâhiş sayılabilecek hiciv parçaları 
da nazmeden İbn Ebü’I-İsba’ın hikmet, 
mev’iza ve zühde dair şiirleri de vardır. Bu 
tür şiirleri arasında Hz. Ali’nin bir hutbe¬ 
sinden esinlenerek kaleme aldığı, onun 
erdemlerini dile getirdiği manzumesi özel 
bir önem taşır. Zamanın edip ve şairleriy¬ 
le yaptığı atışmaları ve nazîreleriyle mer¬ 
siyeleri dışında dostluk, vefasızlık ve za¬ 
manın kötülüğü gibi temalara yer verdiği 
şiirleri de bulunmaktadır ( Tahrîril ’t-Tah- 
bîr, s. 447, 515). 

Eserleri. İbn Ebü’l-İsba'ın başlıca eser¬ 
leri şunlardır: 1 . Tahrîrü't-Tahbîr (fîşı- 
nâ‘ati'ş-şi‘r ue'n-neşr ve beyânı fcâzi’l- 
Kur’ân). Müellif, et-Tahbîr (fitlmi’l-be- 
d~T) adlı daha hacimli eserinden ihtisar 
ettiği bu kitabında ele aldığı bedî’ sanat¬ 
larının tanımlarını yapmış, türlerini anlat¬ 
mış, bunları şiir ve nesirden, Kur’an ve 
hadisten verdiği örneklerle açıklamıştır. 
Üç bölümden meydana gelen eserin ilk 
bölümünde aslî sanatlar olarak nitelenen 
ve on yedisini İbnü’l-Mu’tezz'in, on üçü¬ 
nü Kudâme b. Ca’fer’in tanımladığı top¬ 
lam otuz edebî sanat incelenmiştir. İkinci 
bölümde, bu iki âlimin zamanından mü- 
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İBN EBÜ'l-İSBA' 


ellifın zamanına kadar oluşan ve feri sa¬ 
natlar adını verdiği altmış beş edebî sa¬ 
nat ele alınmıştır. Bu bölümde müellifin 
bazı sanatlara verilen adları beğenmeyip 
değiştirdiği görülür. Meselâ “tesbîğ"e “te- 
şâbühü’l-etrâf” ( a.g.e., s. 520), “teşrî‘”e 
“tev’em” (a.g.e., s. 522) adını vermiştir. 
Müellif, eserin üçüncü bölümünde kendi 
buluşu olan otuz sanattan söz etmekte¬ 
dir. Eser Hifnî Muhammed Şeref tarafın¬ 
dan tahkik edilerek yayımlanmıştır (Ka¬ 
hire 1383). 2. Bedîkı'l-Kur’ûn. Eserin adı 
bazı kaynaklarda BedâYu'l-Kur'ân ola¬ 
rak kaydedilmekteyse de doğrusu Be- 
dî'u'l-Kur’ân dır. Müellif, Tahrîıü't-Tah- 
bîr’in Kur’anîa ilgili edebî sanatlar kısmı¬ 
nı yeniden ele alarak meydana getirdiği 
bu eserinde 109 edebî sanatı incelemiş 
ve bu sanatlara Kur’an’dan örnekler ver¬ 
miştir. Muhtemelen Kur'an’dan örnekle¬ 
rini bulamadığı için Tahrîrü't-Tahbîr’de 
geçen yirmi iki sanattan söz etmemiştir. 
Ancak daha sonraki bazı müellifler bunla¬ 
rın bir kısmına Kur'an'dan örnekler bul¬ 
muşlardır. Öte yandan Tahrîrü't-Tahbîf - 
de bulunmayan altı sanattan daha(tafsîl, 
ilcâ', tanzîr, remz ve îmâ', tefrîk ve cem', 
lafza güzellik veren ziyâde) söz etmiştir. 
Farsça’ya da tercüme edilen (Meşhed 
1368) Bedfu'l-Kur’ân Hifnî Muhammed 
Şeref tarafından tahkik edilerek yayım¬ 
lanmıştır (Kahire 1377/1957, 1972). Tah- 
rîrü’t-Tahbîr ve BedYu’l-Kur’âri ın mu¬ 
kaddimelerinde yararlandığı 100’e yakın 
kaynağı müellifleriyle birlikte zikretme¬ 
si ve bunlardan bazılarını tenkit etmesi 
eserlerin değerini arttırmaktadır. 3. Ki- 
tâbü’l-Havâtıri's-sevânih fî zikri sera’i- 
ri'l-fevâtih. Sûre başlarının te’vil ve tef¬ 
siriyle ilgili olan bu eserin adı bazı kaynak¬ 
larda ei-Cevâhirü 's-seva'ih fî serâ’iri'l- 
karâ’ih şeklinde geçmekteyse de müellif 
Bedî’u'l-Kur’ân’da (s. 254) eseri bu adla 
zikretmektedir. Bu eser de Hifnî Muham¬ 
med Şeref tarafından tahkik edilerek ya¬ 
yımlanmıştır (Kahire 1960). 4. Kitâbü'l- 
Emşâl (Dürerü’l-emşâl). Müellif bu ese¬ 
rinde önce Kur’an’da, ardından Kütüb-i 
Şifte’de geçen meselleri alfabetik olarak 
açıkladığını, daha sonra muallakalar, ha- 
mâse, lâmiyyetü’l-Arab, lâmiyyetü’l- 
Acem, Süveyd b. Ebû Kâhil’in kasidesi, 
Ebû Züeyb el-Hüzelî’nin mersiyesi, Ebû 
Nüvâs, Ebû Temmâm, Buhtüri, İbnü’r-Rû- 
mî ve Mütenebbî gibi eski ve yeni Arap 
şairlerinin şiirlerinde geçen mesel haline 
gelmiş parçalara, en sonunda da atasöz- 
lerine yer verdiğini söyler ( Tahnrü ’t-Tahbîr, 
s. 219). S. Şj hûhu'l-medo’ih. İbn Ebü’l- 


İsba’ın Hz. Peygamberi, Ehl-i beyt’i, Hu- r 
lefâ-yi Râşidîn’i öven, Kur’ân-ı Kerîmin 
edebiyat ve belâgata ilişkin güzelliklerin¬ 
den, i’câzından ve üslûp hususiyetlerin¬ 
den söz eden şiirlerini ihtiva eden eserin 
(BedVu’l-Kur’ârı, s. 290-291 ) Dârü’l-kütü- 
bi’l-Mısriyye’de mikrofilmi bulunmakta¬ 
dır (Edeb, nr. 4931 ). 6. Kaşîdetü İbn Ebi'l- [_ 
İşba £ (yazma nüshası ve şerhi için bk. Sü- 
leymaniye Ktp., Lâleli, nr. 2771,2772;Aya- 
sofya, nr. 3928). 

İbn Ebü’l-İsbaln diğer eserleri de şun¬ 
lardır: (Beyânü)'I-burhân fî i‘câzi'1- 
Kur'ûn, el-Kâfile bi-te'vîli "tilke c aşe- 
retün kâmile", eş-Şâfiye fî 1 ilmi'l-köfi- 
ye, el-Mîzân fi’t-tercîh beyne kelâmi 
Kudüme ve huşûmih (başta İbn Reşîk 
olmak üzere Haşan b. Bişrel-ÂmidîveZi- 
yâeddin İbnü'l-Esîrgibi ediplerin Kudâme 
b. Ca'fer'in Nakdü’ş-şfrve Nakdii’n-neşr 
adlı eserlerine yöneltmiş oldukları eleş¬ 
tirilere cevap mahiyetindedir), Vaşiyyetü 
İbn Ebi'I-tşba’ ile'l-küttâb ve'ş-şu c arâ c 
(Ebû Temmâm'ın Buhtürî'ye yaptığı vasi¬ 
yetin İbn Ebü'l-İsba'tarafından edebî ten¬ 
kit konusu ilâve edilerek yazılmış şeklidir; 
önceki eserin bir bölümü olup öneminden 
dolayı ayrı bir eser olarak söz edilmekte¬ 
dir). 
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İBN EBÜ’l-İZ 

(j*h ışdî 

Ebu 1-Hasen Sadrüddîn 
Alî b. Alâiddîn 

Alî b. Muhammed ed-Dımaşki 
(ö. 792/1390) 

Hanefî fakihi. 

22 Zilhicce 731 (26 Eylül 1331) tarihin¬ 
de muhtemelen Dımaşk’ta doğdu. Birçok 
âlim yetiştiren bir aileye mensup olup 
ataları Dımaşk’ın 70 mil güneyindeki Ez- 
riât’tan (Dereâ) gelerek o sırada Dımaşk’ın 
kenar semtlerinden olan Sâlihiyye’ye yer¬ 
leştiklerinden Ezraî ve Sâlihî nisbesiyle 
de anılmaktadır. İbn Ebü’l-İz lakabını bü¬ 
yük dedelerinden Ebü’l-İzz’e nisbetle al¬ 
mıştır. 

Dedesi kâdılkudât, babası kadı olan İbn 
Ebü’l-İz, bilhassa Takıyyüddin İbn Teymiy- 
ye’nin fikirlerinin tartışılmaya devam edil¬ 
diği Dımaşk gibi bir ilim ve kültür muhi¬ 
tinde yetişti. Hocaları hakkında tabakat 
kitaplarında ayrıntılı bilgi bulunmamak¬ 
la birlikte tahsilini muhtemelen babasın¬ 
dan ve yakın çevresindeki âlimlerden yap¬ 
tı. İlim tahsili için herhangi bir yolculuğa 
çıkmaması, içinde yaşadığı bölgenin bu 
yönden tatminkâr bir seviyeye sahip ol¬ 
masıyla ilgilidir. 748 (1347) yılında Kay- 
mâziyye Medresesi’nde ders vermesi, er¬ 
ken sayılabilecek bir yaşta İslâmî ilimlerde 
yetkin bir seviyeye ulaştığını göstermek¬ 
tedir. Öte yandan İbn Teymiyye’nin öğ¬ 
rencileri İbn Kayyim el-Cevziyye ile Ebü’l- 
Fidâ İbn Kesîr’den önemli ölçüde fayda¬ 
lanmış olmalıdır. Zira onun Selefi görüş¬ 
leri benimsemesinde, taklit ve taassuba 
karşı çıkmasında bu âlimlerin büyük tesi¬ 
ri görülmektedir. Meşhur eseri Şerhu’l- 
c Akideti't-Tahâviyye’de, muhtemelen 
o dönemdeki tartışma ortamı uygun ol¬ 
madığı için İbn Teymiyye'nin adını açıkça 
zikretmemesine karşılık İbn Kayyim’i iki 
(I, 272; II, 603), İbn Kesîr'i de üç yerde (1, 
277; II, 480,603) “şeyhimiz” diye anmıştır. 
Tabakat kitaplarında öğrencileriyle ilgili 
herhangi bir kayda rastlanmamakla be¬ 
raber Sehâvî, hocalarından İbnü'd-Deyrî'- 
nin İbn Ebü’l-İzz’in talebelerinden oldu¬ 
ğunu söylemektedir (ed-Pau’üî-lâmi\ III, 
249). 

Kaymâziyye'deki öğretim görevinin ar¬ 
dından Rükniyye, İzziyyetü’l-Berrâniyye 
ve Cevheriyye medreselerinde ders veren 
İbn Ebü’l-İz, 776 (1375) yılının sonlarında 
amcasının oğlu Necmeddin’in Mısır kadı¬ 
lığına tayin edilmesi üzerine ona vekâle- 
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ten Dımaşk’ta Hanefi kadısı oldu. Nec- 
meddin'in 100 gün sonra görevinden ay¬ 
rılıp Dımaşk'a dönmesinin ardından Mısır 
Hanefi kadılığına tayin edildiyse de bu gö¬ 
revde iki ay kaldı ve sonra istifa ederek 
Dımaşk’taki müderrislik vazifesine geri 
döndü. 

İbn Ebü’l-İz, Hanefî mezhebine bağlı bir 
muhitte yetişmesine ve aile içinden bir¬ 
çok Hanefi âlimi yetişmiş olmasına rağ¬ 
men diğer mezhepler hakkındaki geniş 
bilgisi, ayrıca taklide ve mezhep taassu¬ 
buna karşı olması dolayısıyla gerektiğin¬ 
de mezhebinin yerleşik ictihadlarına ay¬ 
kırı görüşleri de tercih etmiştir. İtikadî, 
İlmî, siyasî vb. sebepler yüzünden baskı¬ 
lara mâruz kalan birçok ilim adamı gibi 
İbn Ebü’l-İz de bazı sıkıntılarla karşılaştı. 
Edip ve şair İbn Eybeked-Dımaşki’nin Hz. 
Peygamber için yazdığı kasidede yer alan 
bazı hususları tenkit etmesi üzerine İbn 
Eybek bunları bazı âlimlere göndererek 
görüşlerini sordu. Onların İbn Ebü’l-İzz'in 
tenkitlerine katılmamaları ve haberin Dı- 
maşk’ta yayılması, hatta Mısır'da duyul¬ 
ması üzerine sultan bir ferman göndere¬ 
rek İbn Ebü’l-İzz’in yargılanmasını istedi. 
Hemen bütün klasik akaid ve kelâm ki¬ 
taplarında bulunan, Resûl-i Ekrem’in Al¬ 
lah katında yarlıganma için vesile kılınma¬ 
sı, ismet sıfatı, sâlih insanların melekler¬ 


den üstün olup olmadığı, Allah’tan başka¬ 
sı adına yemin edilip edilemeyeceği vb. 
konulardaki kanaatlerinden dolayı yargı¬ 
lanan (784/1382) İbn Ebü’l-İz dört ay hapis 
yattı (bu olay için bk. İbn Kâdî Şühbe, s. 
89-91, 359; İbn Hacer, Inbâ’ü’l-ğumr, II, 
95-98). Sıkıntı ve ihtiyaç içinde geçen uzun 
yıllardan sonra Rebîülevvel 791’de (Mart 
1389) eski görevlerine tekrar dönen, ay¬ 
rıca ilk hatipliğini dedesinin yaptığı Sâ- 
lihiyye’deki Câmiu’i-Efrem’e hatip tayin 
edilen İbn Ebü’l-İz bir yıl sonra zilkade 
ayında (Ekim 1390) vefat etti. 

Eserleri. 1. Şerhu'l-’Akideti't-Tahâ- 
viyye. Hanefî fakihlerinden Ebû Ca'fer 
et-Tahâvî’nin akaide dair risâlesinin şer¬ 
hidir. Selefiyye’nin görüşlerini Kur’an ve 
Sünnetten deliller getirerek ayrıntılı bi¬ 
çimde savunan eser, Tahâvî’nin risâle¬ 
sinin en güzel şerhlerinden biri olup Ab¬ 
dullah b. Haşan Âlü'ş-şeyh başkanlığında 
bir heyet (Mekke 1349), Ahmed Muham- 
med Şâkir (Kahire 1373/1953; Riyad 1400/ 
1980, 1413), Nâsırüddin el-Elbânî ile bir 
grup ilim adamı (Dımaşk 1381/1961), Şu- 
ayb el-Arnaût (Şam 1401/1980), Abdur- 
rahman Umeyre (Kahire 1402/1981; Riyad 
1407/1986) ve Beşîr Muhammed Uyun 
(Beyrut 1405/1984) tarafından yayımlan¬ 
mıştır. Son olarak Abdullah b. Abdülmuh- 
sin et-Türkî ve Şuayb el-Arnaût, dört nüs- 


ibn Ebü'l-izz’in Kitâbü’t-Tenbîh ‘alâ müşkilâti’l-Hidâ- 
ye adlı eserinin İlk sayfası (Süleymaniye Ktp., Süleymaniye, 
nr. 588) 


hasını karşılaştırarak geniş bir mukaddi¬ 
me ve ayrıntılı indekslerle eserin iki cilt 
halinde tenkitli neşrini yapmışlardır ( Bey¬ 
rut 1408/1987, 1413/1993, 1417/1996(9. 
bs. 1). 2. el-İttibâ\ Ekmeleddin el-Bâber- 
tî’nin Hanefî mezhebini tercih edip diğer 
mezhepleri eleştirdiği en-Nüketü’z-za- 
rîfe fi tercihi mezhebi Ebî Hanîie adlı 
risâlesine (Süleymaniye Ktp., Esad Efen¬ 
di, nr. 3613; Lâleli, nr. 706; ŞehidAli Paşa, 
nr. 2732; Keşfü’z-zunûn, 1, 852-853) cevap 
olarak yazılmıştır. İbn Ebü’l-İzz’in, başta 
kendi imamları olmak üzere çeşitli müc- 
tehidleri değerlendirirken ortaya koydu¬ 
ğu objektif tavrı yansıtan bu eseri (örnek 
olarak bk. s. 24-31 ) önce Muhammed Atâ- 
ullah Hanîf neşretmiş (Lahor 1379/1959), 
daha sonra Âsim Abdullah el-Karyûtî, 
bu nâşirin not ve açıklamalarını da dik¬ 
kate alarak eseri Atâullah Hanîf ve kendi 
adına tekrar yayımlamıştır (Lahor 1401/ 
1980; Amman 1405/1985; Beyrut, ts.). 
3. Kitâbü’t-Tenbîh c alâ müşkilâti'l- 
Hidâ ye. Burhâneddin el-Mergînânî’nin 
ei-Hidöye’sindeki anlaşılması güç bazı 
ibareleri açıklayan eserin üç nüshası Sü¬ 
leymaniye (Mahmud Paşa, nr. 218; Sü¬ 
leymaniye, nr. 588) ve Nuruosmaniye(nr. 
1079) kütüphanelerinde bulunmaktadır. 


ibn Ebü'l-lzz'in Şerhu’l-'Akideti’t-Tahâuiyye adlı eserinin ilk ve son sayfaları (Süleymaniye Ktp., Lâleli, nr. 2320) 
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Bunlardan, özellikle müellifin kendi nüs- r 
hasından Rebîülevvel 893’te (Şubat 1488) 
istinsah edilen Süleymaniye bölümünde¬ 
ki yazma tam olup büyük boy 195 varak¬ 
tır. 4. Kitâbü't-Tehzîb li-zihni'l-mürîb. 

İbn Ebü’l-İzz'in kendisine sorulan çeşitli 
sorulara verdiği cevaplardan meydana |_ 
gelmiştir (Süleymaniye Ktp., Amcazâde 
Hüseyin Paşa, nr. 187; Ayasofya, nr. 1079). 

5. Kitâbü'd-Dürer fi'l-fıkh (Süleyma¬ 
niye Ktp., Haşan Hüsnü Paşa, nr. 533). 
Temizlik ve namaz konularıyla ilgili çe¬ 
şitli soru ve cevaplardan oluşmaktadır. 

6. el-Manzûmetü'l-lâmiyye fî tânhi'l- 
hulefâ 5 (Süleymaniye Ktp., Ayasofya, nr. 
1417). Yedi varaklık bu manzumede İbn 
Ebü'l-İz kendi zamanına kadar geçen ha¬ 
lifeleri isim, künye veya lakapları ile saya¬ 
rak bunların hilâfet sürelerini ve hilâfet¬ 
lerinin sona eriş tarihini zikreder. Brockel- 
mann'ın Minhatü'l-lutafâ’ fî tevânhi'l- 
hulefâ 3 adıyla kaydettiği eser de (GAL 
Suppi, II, 928) bu olmalıdır. 7. Risale (Ri¬ 
sale fî iktidâ’i’l-Hanefî bi’ş-Şâffî fi’ş-şalât). 
Muhalif mezhepte olan bir imama uyma¬ 
nın ve cuma namazından sonra kılınan 
dört rek'atın hükmü gibi konuları ihtiva 
eden risâlenin Tıtvân Kütüphanesi'nde 
bulunan nüshasının bir mikrofilminin Me¬ 
dine’de Şeyh Hammâd el-Ensârî Kütüp- 
hanesi’nde (nr. 280) mevcut olduğu belir¬ 
tilmektedir ( Şerhu ’l-'Akideti’t-Tahâviy- 
ye, neşredenlerin girişi, 1,82). Kaynaklar¬ 
da müellifin en-Nûrü'İ-lûm i* fî mâ yu c - 
melü bihî fi'l-câmf adlı bir eseri daha 
zikredilmektedir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Ebü'l-İz, Şerhu'KAkldeti’t-Tahâuiyye 
(nşr. Abdullah et-Türkî- Şuayb el-Arnaût), Bey¬ 
rut 1408/1987, 1, 272, 277; II, 480, 603; ayrı¬ 
ca bk. neşredenlerin girişi, 1, 63-119; a.mlf., el- 
İttibâ ‘ (nşr. M. Atâullah Hanîf-Âsım Abdullah 
el-Karyûtî), Beyrut, ts. (Âlemü'i-kütüb), neşre¬ 
denlerin girişi, s. 5-17, 24-31; Kureşî, el-Cevâ- 
hirû’l-mudıyye, II, 237, 623; III, 5-6, 164, 636; 

İbn Tağrîberdî, el-Menhelü’ş-şâfî, !, 37-38; İbn 
Kâdî Şühbe, Târih (nşr. Adnan Derviş), Dımaşk 
1977, s. 21, 82, 89-91, 105, 139, 186, 271, 
358-359; İbn Hacer, ed-Dürerü’l-kâmine, III, 87; 
a.mlf., İnbâ’ü’l-ğumr, II, 95-98; III, 50; İbnü’l- 
İmâd, Şezerât, VI, 326; Sehâvî, ed-Dav’üi-lârni', 

III, 249; V, 194-195; Keşfü’z-zunûn, i, 852- 
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İBN EBÜ’r-REBÎ* 

(&J 1 ı» ( ) 

Ebü’l-Hüseyn Ubeydullâh b. Ahmed 
b. Ebi’r-Rebî 1 el-İşbîlî 
(ö. 688/1289) 

Endülüslü nahiv ve tefsir âlimi. 

599 Ramazanında (Mayıs 1203) İşbîli- 
ye'de (Sevilla) doğdu. Aslen Kurtubalıdır 
(Cordoba), Endülüs Emevî Devieti’nin son 
zamanlarında Kurtuba'da çıkan karışıklık 
üzerine oradan ayrılarak Leble’ye (Leible) 
göç eden ataları burada bir süre ikamet 
ettikten sonra İşbîliye'ye gidip yerleşmiş¬ 
lerdi (İbnü'l-Kâdî.Dürretü’Phi'câ/, III, 72). 
Daha çok İbn Ebü’r-Rebî‘ künyesiyle ta¬ 
nınmakla birlikte Kureyş’in Ümeyye kabi¬ 
lesinden Hz. Osman’ın soyundan geldiği 
için Kureşî, Ümevî ve Osmânî nisbeleriyle 
de anılır. 

İlk öğrenimini Endülüs’ün önemli ilim 
merkezlerinden İşbiliye’de yapan İbn 
Ebü’r-RebT zamanın ileri gelen âlimlerin¬ 
den ders aldı. Bernâmec adlı eserinde dil 
ve edebiyatta Ebû Ali eş-Şelevbîn ile Ebü’l- 
Hasan Ali ed-Debbâc, kıraatte Ebû Ömer 
Muhammed b. Ebû Hârûn, hadiste Ebü’l- 
Kâsım Ahmed b. Baki ile İbn Halfûn, fıkıh¬ 
ta Ebü’l-Abbas Ahmed b. Muhammed el- 
Azefî başta olmak üzere on iki hocasından 
söz eden İbn Ebü’r-Rebf, bunlardan İslâ¬ 
mî ilimlerin yanında bazı tabii ilimleri de 
okuduğunu ve hepsinden icâzet aldığını 
söyler (Abdülazîzel-Ehvânî, 1/2 11374], s. 
255-271). 

Hocası Ebû Ali eş-Şelevbîn’in bazı tale¬ 
belerini kendisine göndermesiyle 624’te 
(1227) yirmi beş yaşında ders vermeye 
başlayan İbn Ebü’r-Rebî’, İşbîiiye’nin hı- 
ristiyanlar tarafından işgal edildiği 646 
(1248) yılına kadar bu görevini sürdürdü. 
İşbîliye’nin işgalinin ardından hocası ile 
birlikte Şerîş’e (Jerez) gitti, bir süre sonra 
da Cebelitârık’ı geçerek Sebte’ye (Ceuta) 
yerleşti. 

Sebte Emîri Ebü’l-Kâsım Muhammed 
el-Azefı, İbn Ebü’r-Rebî’in hocalarından 
Ahmed el-Azefî’nin oğluydu. Aynı zaman¬ 
da bir fıkıh âlimi olan Ebü’I-Kâsım seçim¬ 
le iş başına gelmişti. İbn Ebü’r-RebT, ilim 
adamlarına gösterdiği yakın ilgiden dola¬ 
yı el-Basît ve el-Kâfî adlı şerhlerinin mu¬ 
kaddimelerinde ondan övgüyle söz etmiş¬ 
tir. Endülüs kültürünün Afrika’ya ve ora¬ 
dan da doğuya intikalinde köprü vazifesi 
gören Sebte’ye, bu dönemde Mağrib’in 
dört bir yanından öğrenciler gelmektey¬ 
di. Burada yetişen âlimlerin birçoğu İbn 
Ebü’r-Rebfin öğrencisi oldu. 


Hayatının sonuna kadar Sebte’de ika¬ 
met eden İbn Ebü’r-RebT 16Safer688 (11 
Mart 1289) tarihinde vefat etti ve şehrin 
doğusunda bulunan Mina dağı yamacın¬ 
daki büyük kabristana defnedildi. Vefat 
tarihi ve yeri konusunda öğrencisi İbn Ab- 
dülmelikei-Merrâküşî ile ( ez-Zeyl ue’t-tek- 
mile, II, 537) yine öğrencilerinden İbnü’ş- 
Şât’ın oğlu Muhammed b. Kâsım el-Ensâ¬ 
rî (Ihtişârü’l-ahbâr, s. 16, 69) tarafından 
verilen bu bilgiler karşısında Brockel- 
mann’ın kaydettiği İşbîliye’ye dönüp ora¬ 
da öldüğü şeklindeki rivayetin (GAL, I, 
313; Suppi, I, 547) doğru olmadığı anla¬ 
şılmaktadır. Derslerinde başta kendi eser¬ 
leri olmak üzere Arap dili ve edebiyatı, kı¬ 
raat, tefsir, fıkıh, hadis ve siyer gibi ilim 
dallarında çok sayıda eser okutan İbn 
Ebü’r-RebT, di! alanında Sîbeveyh’in el- 
Kitâb'ı ile Zeccâd’rimel-Cümelü'l-küb- 
râ’sı ve Ebû Ali el-Fârisî’nin ei-îzâh’ma 
özel ilgi göstermiş, bu kitaplara dair de¬ 
ğişik hacimlerde birçok şerh kaleme al¬ 
mıştır. Mağrib’de o zamana kadar kimse¬ 
nin okutamadığı Kitâbü Sîbeveyhi, Me¬ 
rmiler döneminde Fas’a çağrılan İbn Ebü’r- 
RebT ile Ebû Ali eş-Şelevbîn’in öğrenci¬ 
leri tarafından okutulmaya ve yayılmaya 
başlamıştır (Makkarî, el-Ezhârü’r-riyâz, III, 
26-27). Kasım et-Tücîbî, hocası İbn Ebü’r- 
RebTin Kitâbü Sîbeveyhi'yi bilerek oku- 
tabilenlerin sonuncusu olduğunu söyler 
(Bernâmec, s. 277). 

Makkarî onun dil alanında ve özellikle 
nahiv sahasında yetiştirdiği öğrencileri 
karşısında diğer âlimlerin zor duruma 
düştüklerini, Sebte’ye nahiv okutmak 
için gelen İbn Hamîs et-Tilimsânî’nin İbn 
Ebü’r-Rebfin sıradan bir öğrencisinin sor¬ 
duğu sorular karşısında âciz kalınca Seb- 
te’yi terkederek Mâleka’ya ve oradan da 
Gırnata’ya (Granada) gitmek zorunda kal¬ 
dığını (Nefhu’t-tîb, V, 356-359), Tunus’ta fı¬ 
kıh ve nahiv âlimi Ebü’l-Abbas Ahmed b. 
Yûsuf el-Fihrî ile öğrencileri, içinden çı¬ 
kamadıkları birçok nahiv konusunu İbn 
Ebü’r-Rebfin oraya gelmiş olan bir öğren¬ 
cisinden öğrendiklerini söyler (a.g.e.,11, 
210 ). 

Mii’ü'J-'aybe adlı meşhur seyahatna¬ 
menin sahibi İbn Rüşeyd, Arap dili ve Türk 
diline dair birçok eser yazmış olan mü- 
fessir Ebû Hayyân el-Endelüsî, ez-Zeyl 
ve't-tekmile müellifi İbn Abdülmelik el- 
Merrâküşî, Bernâmec müellifi Kasım b. 
Yûsuf et-Tücîbî, kendisinin Bernâmec’ i- 
ni derleyen İbnü’ş-Şât es-Sebtî, Şerhu'l- 
îzâh’mı (el-Kâfî.) ihtisar eden ve Mısır’a 
götürüp tanıtan Ebü’t-Tayyib Muhammed 
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el-Kûsî es-Sebtî, yirmi yedi yıl Sebte emir¬ 
liği yapan, hadis ve fıkıh âlimi Ebû Tâlib 
Abdullah b. Muhammed el-Azefî, nahiv 
ve kıraat âlimi Ebû İshak îbrâhim el-Gâ- 
fıki, İbnü'z-Zeyyât el-Keiâî ve Ebû Bekir 
Muhammed b. Ali el-Cüzâmî el-Erküşî 
gibi âlimler yetiştirdiği öğrenciler arasın¬ 
da sayılabilir. 

Nahivde kendine has görüşleri bulun¬ 
makla birlikte Endülüs-Mağrib dil mek¬ 
tebinin genel temayülüne uyarak ihtilaflı 
meselelerde Basra mektebinin görüşle¬ 
rini tercih eden İbn Ebü’r-Rebî' başta dil 
ve kıraat ilmi olmak üzere fıkıh, hadis, 
siyer ve tefsir alanlarında birçok eser ver¬ 
miş, özellikle nahve dair eserleri gerek ya¬ 
şadığı dönemde gerekse sonraki asırlarda 
büyük ilgi görmüş, uzun yıllar ders kitabı 
olarak okutulmuştur (İbn Rüşeyd, İli, 108- 
109). 

Eserleri, t. el-Mülahhaş fî zabtı ka- 
vânîni'l-'Arabiyye. Mağrib'de asırlarca 
ders kitabı olarak okutulmuştur. Bazı kay¬ 
naklarda ve eserin yazma nüshalarında 
el-Mülahhaş (fi’n-nahu), bazılarında ise 
el-Kavönînü'n-nahviyye şeklinde geç¬ 
mesi sebebiyle Süyûtî ( Buğyetü’l-uu c at, 
II, 125-126) ve Brockelmann ( CAL , 1,313; 
Suppl., I, 547) onun iki ayrı eser olduğunu 
sanmışlardır. Eser, Ali Sultan el-Hakemî 
tarafından İspan’ya (Escurial Library, nr. 

110, 185) ve Fas’ta (Karaviyyîn Ktp., ez- 
Zâviyetü'l-Hamzaviyye, nr. 1188) bulunan 
yazma nüshalarına dayanmak suretiyle 
doktora çalışması olarak (Medine el-Câ- 
miatü'l-lslâmiyye) tahkik edilmiştir (İbn 
Ebü'r-Rebî', Mahmûd Muhammed et-Ta- 
nâhî'nin takrizi, s. 12). 2. el-Basît fî şerhi 
Cümeli’z-Zeccâcî. Zeccâcî’nin el-Cüme- 
lü’l-kübrâ adlı eseri üzerine yazdığı bir¬ 
kaç şerhin en hacimlisi olup Sebte emîri 
ve müellifin öğrencisi Muhammed b. Ah- 
med el-Azefî’ye takdim edilmiştir. İbn 
Ebü’r-Rebfin ilk eserlerinden olan el-Ba- 
sît’te uzun şerhler ve tahliller, nahiv âlim¬ 
lerinin ihtilâfları ve tartışmaları ile şahit 
olarak getirdikleri örnekler, el-Cümel’e 
yapılan itirazlar ve bunlara İbn Ebü’r-Re- 
bf tarafından verilen cevaplar yer almak¬ 
tadır. Görüşlerine yer verdiği veya tartış¬ 
tığı âlimlerin başında Sîbeveyhi, Ahfeş el- 
Evsat, Müberred, Ebû Ali el-Fârisî ve Ba- 
talyevsî ile üstadı Ebû Ali eş-Şelevbîn gel¬ 
mektedir. Şahit olarak kaydedilen örnekle¬ 
rin çoğu Kur’an’dan alınmıştır. Bu konuda 
kıraatlere, hatta şâz kıraatlere de yer ve¬ 
ren müellif kıraatlerin tevcih ve te’villerini 
yapmıştır. Hadislerden ise pek örnek ver¬ 
memiştir. Şiir örnekleri de Kur’an’dan gös¬ 
terilen örneklere göre azdır. Ancak bunlar 


nahiv kitaplarında az geçen veya hiç geç¬ 
meyen orijinal örneklerdir. Daha sonra ya¬ 
zılan el-Cümel şerhleriyle bazı nahiv ki¬ 
taplarının kaynaklan arasında yer alan 
eserin tamamı on cüz olup birinci cüzü Ay- 
yâd b. îd es-Sübeytî tarafından Rabat el- 
Hizânetü’l-âmme’deki nüshadan (Evkaf, 
nr. 206) hareketle doktora çalışması ola¬ 
rak tahkik edilmiş ve iki cilt halinde ya¬ 
yımlanmıştır (Beyrut 1407/1986). 3. eş- 
Şerhu'l-Evsat c alû Kitabi’1-Cümel li’z- 
Zeccâcî. Müellifin yaptığı bir başka el- 
Cümel şerhidir. Öğrencilerinden Kâsım 
et-Tücîbî bu eseri hocasından okuyup icâ- 
zet aldığını söyler (Bernâmec, s. 280). Me- 
rakeş Yûsufiyye (İbn Yûsuf) Camii Kütüp- 
hanesi’nde bulunan (nr. 100) birinci cüze 
ait seksen beş varaklık el-Cümel şer¬ 
hinin bu esere ait olabileceği ifade edil¬ 
mektedir ( el-Basît, neşredenin girişi, s. 
71). 4. el-İfşâh c an mesâ’ili (nüketi) Ki- 
tâbi'l-îiâh. İbn Ebü’r-Rebî 1 , Ebû Ali el- 
Fârisî’nin Kitâbü’l-îzâh'ma birkaç şerh 
yazmıştır. Bu eser onlardan biri olup el- 
İfşâh fî şerhi’l-İzâh (li’l-Fârisî) veya sa¬ 
dece el-İfşâh adlarıyla da anılır. Kasım 
et-Tücîbî’nin şârihinden okuyup icâzet 
aldığını söylediği eş-Şerhu’ş-şağîr li’l- 
îzâh da bu eser olmalıdır ( Bernâmec, 
s. 40). Eserin Rabat el-Hizânetü’l-âmme 
ile (Kettânî, nr. 379) Mektebetü’l-Kara- 
viyyîn’de (nr. 1189) bazı kısımları bulun¬ 
maktadır. S. el-Kâfî fi’l-İfşâh c an nüke¬ 
ti (mesâ’ili) Kitâbi’l-îzâh. Önceki şerhin 
genişletilmiş şekli olduğu anlaşılan ese¬ 
rin muhtelif cüzleri Fas kütüphanelerin¬ 
de bulunmaktadır. Müellifin öğrencilerin¬ 
den Ebü’t-Tayyib Muhammed b. İbrâhim 
es-Sebtî el-Kûsî eseri istinsah ederek Mı¬ 
sır’a götürmüş ve orada tanınmasını sağ¬ 
lamış olduğu gibi onu el-Mülahhaş adıy¬ 
la da ihtisar etmiştir. Bu ihtisarın bir nüs¬ 
hası Rabat el-Hizânetü’l-âmme’de bulun¬ 
maktadır (ez-Zâviyetü'l-Hamzaviyye, nr. 
15). 6. et-Takyîd *alâ (Kitabi) Sîbevey¬ 
hi. Eseri Süyûtî Şerhu Kitâbi Sîbevey¬ 
hi, Zehebî et-Ta < lîk hlâ Sîbeveyhi adla¬ 
rıyla da { el-Bıığyetü’l-vu‘ât, II, 125) an- 
mışlarsa da doğrusu İbnü’l-Hatîb ( el-İhâ- 
ta, 111, 146) ve İbnü’l-Kâdî ( Cezvetü’l-ikti- 
bâs, s. 289-290) tarafından zikredilen yu¬ 
karıdaki şekil olmalıdır. 7. Kâne mâzâ. İb- 
nü’l-Murahhal künyesiyle tanınan Seb- 
teli şair Ebü’l-Hakem Mâlik b. Abdurrah- 
man’ın bir şiirinde geçen “Kâne mâzâ” 
ifadesinin yanlış olduğunu, doğrusunun 
“mâzâ kâne” olması gerektiğini açıklamak 
amacıyla kaleme alınmıştır. Bu yüzden 
İbn Ebü’r-Rebî 1 ile Ebü’l-Hakem arasında 
tartışmalar ve şiirle hicivleşmeler cereyan 


etmiştir (Makkarî, Nefhu’t-tîb, IV, 145). 8. 
Tefsîrü'l-Kur'âni’l-'azîm. Müellifin yaz¬ 
dığı son eser olup 150 varak hacmindeki 
birinci cüzü Rabat el-Hizânetü’l-âmme’- 
de bulunmaktadır (nr. 315). 9. el-Bernâ- 
mec. Hocaları ile onlardan okuduğu ki¬ 
taplar hakkında bilgi veren eser iki bölüm 
olup birinci bölümde hocalarının biyogra¬ 
fileri, ikinci bölümde onlardan okuyup icâ¬ 
zet aldığı eserlerin adları yer almaktadır. 
Eser yüksek tahsil döneminde sarf, nahiv, 
lügat, edebiyat, kıraat, tefsir, hadis, fıkıh 
ve usulü, siyer, tarih, ferâiz ve matema¬ 
tik gibi alanlarda okutulan kırk eserle 
bunların okutulduğu yerler, camiler ve 
ders halkaları hakkında güvenilir bir kay¬ 
naktır. Öğrencisi Ebü’l-Kâsım İbnü’ş-Şât’ın 
derlediği eser Abdüiazîz el-Ehvânî tara¬ 
fından neşredilmiştir (bk. bibi.). 
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câci (nşr. Ayyâd b. îd es-Sübeytî). Beyrut 1407/ 
1986, 1-11, tür.yer.; ayrıca bk. neşredenin girişi, 
s. 15-145; ayrıca bk. Mahmûd Muhammed et- 
Tanâhî’nin takrizi, s. 9-13; Merrâküşî, ez-Zeyl 
ue’t-tekmile (nşr. Muhammed b. Şerife), Fas 
1984, 11, 537-538; neşredenin girişi, s. 29; İbn 
Rüşeyd. MiPü’l-’aybe bi-mâ cüm'Pa bi-tûli'l- 
ğaybe fi’l-vicheti’l-vecihe (nşr. Muhammed Ha- 
bîb ibnü’I-Hoca), Tunus 1402/1981, I, 259; III, 
108-110; Muhammed b. Kâsım el-Ensârî. İhti- 
şârü’l-abbâr(nşr. Abdülvehhâb b. Mansûr), Ra¬ 
bat 1389/1969, s. 16, 69;Tücîbî, Bernâmec (nşr. 
Abdülhafîz Mansûr), Tunus 1981, tür.yer.; Ebû 
Hayyân el-Endelüsî, Irtişâfü'd-darab min lisâ- 
ni’l-‘Arab(nşr. Mustafa Ahmed en-Nemmâs), Ka¬ 
hire 1417/1997, tür.yer.; Ca’fer b. Sa’leb el-Üd- 
füvî, et-Tâli V ’s-sa’îdi’l-câmP esmâ’e nücebePi's- 
Sa‘îd (nşr. Sa’d M. Haşan), Kahire 1966, s. 477- 
479; Vâdîâşî, Bernâmec (nşr. Muhammed Mah¬ 
fuz), Beyrut 1400/1980, s. 62, 99, 121, 125, 
129, 133, 156; a.e. (nşr. Muhammed Habîb Hî- 
le), Mekke 1981, tür.yer.; İbnü’l-Hatîb, el-lhâta, 

I, 289; III, 77, 81,93, 136, 146, 247, 250; Hâlid 
b. îsâ el-Belevî, Tâcü'l-mefrik (nşr. Haşan es-Sâ- 
lih), Muhammediyye, ts. (İhyâü’t-türâsi’l-İslâmî), 

II, 96; İbnü’l-Cezerî, Gâyetü’n-nihâye, 1, 484- 
485; Mücârî, Bernâmec (nşr Muhammed Ebü’l- 
Ecfân), Beyrut 1982, s. 98,100, 102, 116;Süyû- 
tî, Buğyetü’l-uu’ât, II, 125-126; İbnü’l-Kâdî, 
Dürretü’l-hicâl, I-I1I, tür.yer.; a.mlf., Cezvetü’l- 
iktibâs, Rabat 1974, s. 289-290, 433; Makkarî, 
Nefhu’t-tîb, I-V1II, tür.yer.; a.mif., Ezhârü’r-riyâz 
(nşr. Saîd Ahmed A’râb v.dğr.), Rabat 1400/1980, 

III, 26-27; V, 44; Brockelmann, GAL, I, 313; 

Suppl, I, 547; Şevki Dayf, el-Medârisü'n-nah- 
oiyye, Kahire 1976, s. 319; Sezgin, GAS, IX, 62, 
93, 106, 244; Muhammed Haccî, “el-Medrese- 
tü’n-nahviyyetü’l-Endelüsiyyetü’l-Magribiy- 
ye ve devru Sebte fîhâ”, Sebte ve devrühâ fi is- 
râ’i'l-fikri’l-lslâmi, Tıtvân 1984, s. 94-97; Ömer 
Ferruh. Târîhu’l-edeb, VI, 316-317, 336-337, 
382, 399,409, 445; Abdüiazîz el-Ehvânî, “Kütü- 
bü BerâmiciT-'ulemâ’ fi’l-Endelüs", MMMA (Ka¬ 
hire), 1/1 (1374/1955), s. 110-120; 1/2(1374/1955), 
s. 255-271; Pedro Chalmeta, “Le Barnâmağ 
D’Ibn AbiT-Rabî’”, Arabica, XV, Leiden 1968, s. 
183-208. m 
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ÎBN EBÜ'r-RIZÂ 


İBN EBÜ’r-RIZÂ 

() 

Ebü’l-Abbâs (Ebü’l-Hayr) Şihâbüddîn 
Ahmed b. Ömer b. Muhammed 
b. Ebi’r-Rızâ el-Hameuî el-Halebî 
(ö. 791/1389) 

^ Kıraat âlimi ve Şâfiî kadısı. 

7S0 (1349) yılı civarında Hama’da doğ¬ 
du. Burada İbn Hatîbülkal’a diye tanınan 
kıraat ve fıkıh âlimi Şerefeddin Ya'kub b. 
Abdurrahman ile Dımaşk'ta Tâceddin es- 
Sübkî'den fıkıh dersleri aldı ve bu alanda 
temayüz etti. Hadisle de ilgilenen İbn 
Ebü’r-Rızâ, Nevevî’nin Şahîh-i Müslim 
şerhi el-Minhâc ile Hattâbî’nin Ebû Dâ- 
vûd'a ait es-Sünen’ in şerhi olan Me'âii- 
mü's-sünen adlı eserini hemen hemen 
ezberledi. İbn Hatîbülkal'a’dan ve Hama 
ile Dımaşk’ın diğer kurrâsmdan kıraat tah¬ 
sil ederek bu alanda eser verecek seviye¬ 
ye ulaştı. Dımaşk'tan Kahire’ye geçen İbn 
Ebü’-r-Rızâ, burada bir müddet kaldıktan 
sonra 770’li (1368-69) yıllarda Halep'e 
döndü; önce askeri kadılık ve dârüladl 
müftülüğü görevlerine getirildi, ardından 
Halep kadısı (kadılkudât) oldu. 

İbn Ebü'r-Rızâ, Memlûk Sultanı Ber- 
kuk’a karşı ayaklananlarla birlikte hare¬ 
ket ederek onun saltanatını tanımadığı¬ 
nı açıkladı. Berkuk kendisini yakalatmak 
istediyse de bir müddet gizlenerek kur¬ 
tulmayı başardı; bu arada hacca gidip 
geldi. Berkuk'un tahttan indirilip el-Me- 
likü’l-Eşref in oğlu Haccî’nin ikinci defa 
sultanlığa getirilmesi üzerine ülkede güç¬ 
lü hale gelen Emîr Yelboğa en-Nâsıri, İbn 
Ebü’r-Rızâ’yı yeniden Halep kadılığına ge¬ 
tirdi. Böylece siyasî olayların ve saltanat 
kavgalarının içine iyice girdiği anlaşılan 
İbn Ebü'-Rızâ, Halep Nâibi Gümüşboğa ile 
Sultan Berkuk'a karşı olan Malatya Nâibi 
Mintaş arasındaki mücadelede Mintaş’a 
destek verip Gümüşboğa’ya karşı isyan 
etti, Benküsa halkını toplayarak onları 
Gümüşboğa ile savaşmaya çağırdı, Ber¬ 
kuk'un öldürülmesine fetva verdi. Gü¬ 
müşboğa Halep halkının desteğini sağla¬ 
yıp isyanı bastırdı; Benküsalılar’dan pek 
çoğunu öldürdü. Bu olaydan sonra yaka¬ 
lanan İbn Ebü’r-Rızâ Kahire’ye götürül¬ 
mek üzere yola çıkarıldı ve 1 Zilkade 791’- 
de (22 Ekim 1389) Maarre-Kefertâb ara¬ 
sındaki Hânüşeyhûn’da öldürüldü. 

Bedreddin el-Aynî, İbn Ebü’r-Rızâ hak¬ 
kında olumsuz değerlendirmelerde bu¬ 
lunmuş, Berkuk’un kendisini kazâ maka¬ 
mına getirmesine karşılık onun aleyhine 
fetva vermesini ve muhalifleriyle iş birli¬ 
ği yapmasını kınamıştır. Sıbt İbnü’l-Ace- 


mî ise İbn Ebü’r-Rızâ’yı överek pek çok 
ilim dalında yetkili olduğunu belirtmiştir. 
Onun aleyhinde söylenenler üzerinde de 
duran Sıbt İbnü’l-Acemî, bunların kendi¬ 
sini çekemeyenlerce uydurulmuş asılsız 
iddialardan ibaret olduğunu belirtmiştir 
(İbnü'I-İmâd, VI, 315). İbn Hatîb en-Nâsı- 
riyye de İbn Ebü’r-Rızâ’nın şerl hüküm¬ 
leri yerine getirmek ve haramlardan sa¬ 
kınmak hususunda duyarlı, hamiyetli ve 
gayretli bir âlim olduğunu söylemiştir. 
İbn Ebü’r-Rızâ’nın lehinde ve aleyhindeki 
sözleri telif etmeye çalışan İbn Tağrîber- 
dî, onun iyi yetişmiş bir âlim olmakla bir¬ 
likte İlmî kişiliğiyle bağdaşmayacak şekil¬ 
de çirkin sözler sarfedip yanlış işlere te¬ 
vessül eden bir kişiliğe sahip bulunduğu¬ 
nu kaydetmiştir. 

Eserleri. İbn Ebü’r-Rızâ’nın günümüze 
ulaşan el-Kavâ^id ve'l-işârât fî uşûli’l- 
kırâ’ât adlı eseri Abdülkerîm b. Muham¬ 
med Haşan Bekkâr’ın tahkikiyle neşredil¬ 
miştir (Dımaşk 1406/1986). Kaynaklarda 
zikredilen diğer eserleri de şunlardır: en- 
Nâsih ve'l-mensûh, Kitâb fî fünûrıi’l- 
Kur’ân, ’İkdü'l-hikr fî nazmi garibi’z- 
z ikr, Şerhu'l-’Adud, Kitâb leyse fîhi 
harfün mu c cem. 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Ebü'r-Rızâ, el-tfavâ’ld ve'l-işârât fî uşû- 
//'/-(cırâ’ât (nşr. Abdülkerîm b. Muhammed el-Ha- 
san Bekkâr), Dımaşk 1406/1986, neşredenin 
girişi, s. 5-17; Makrîzl, es-Sülûk, 11/3, s. 684; 
İbn Hacer, ed-Dürerü'l-kâmine, I, 227-230; 
a.mif., Inbâ’ü’l-ğumr, II, 358-361; İbn Tağrîber- 
dî, en-Nücûmû'z-zâhire, XI, 382; Hatîb el-Cev- 
herî, Nûzhetü’n-nüfûs ve’l-ebdânfî teuârîhi’z- 
zamân (nşr. Haşan Habeşî), Kahire 1970,1, 275; 
İbnü’I-İmâd. Şezerât, VI, 314-316; Izâhu’l-mek- 
nûn, II, 104; Ziriklî, el-A’lâm, I, 180; Kehhâle, 
Mu < cemüi-mü :, ellifîn, II, 34; M. C. Şehabeddin 
Tekindağ, Berkuk Devrinde Memlûk Sultanlı¬ 
ğı, İstanbul 1961, s. 70; a.mif., “Berkuk”, DİA, 
V, 511-512. |—i 

İm Tayyar Altikulaç 


İBN EBÜ’r-RİCÂL, Ali 

(bk. ALİ b. EBÜ’r-RİCÂL). 


İBN EBÜ’r-RİCÂL, Safiyyüddin 

(uslî O?* 


Safiyyüddîn Ahmed b. Salih 
b. Muhammed b. Alî b. Ebi’r-Ricâl 
(ö. 1092/1681) 


Zeydiyye mezhebine mensup fakih, 
tarihçi, edip ve şair. 


J 


1 029 Şâbanında (Temmuz 1620) San’a’- 
nın batısındaki Ehnûm’un (Ühnûm) Şebat 
beldesinde doğdu. Nesebinin Hz. Ömer’e 
ulaştığı söylenir (Şevkânî, i, 59). İlk öğreni¬ 


minden sonra San’a, Şehâre, Sa’de, Taiz, 
Ebb ve Harce’de İmam Müeyyed-BiIIâh 
Muhammed b. Kâsım, İbrâhim b. Mu¬ 
hammed el-Müeyyedî, İzzeddin İbn Dü- 
reyb, Muhammed b. Haşan b. Kasım, Kâdî 
Ahmed b. Sa'deddin el-Mestûrîve Kâdî 
İbrâhim b. Yahya es-Sühûlî gibi Zeydî, Mâ¬ 
liki ve Şâfiî âlimlerinden hadis ve fıkıh tah¬ 
sil etti. Kısa zamanda şöhreti Yemen’de 
yayıldı ve İmam Mütevekkil-Alellah İsmâil 
b. Kâsım tarafından San'a hatipliğiyle ka¬ 
dılık ve resmî yazışmaları yürütmekle gö¬ 
revlendirildi. Bu vazifesi imamın ölümüne 
kadar (1677) devam etti. Öğretim faaliyet¬ 
leri ve yetiştirdiği öğrenciler hakkında kay¬ 
naklarda bilgi bulunmayan, asıl ihtisas ala¬ 
nı hadis ve fıkıh olmakla birlikte daha çok 
tarih, tabakat ve dil konularındaki çalış¬ 
malarıyla ün kazanan İbn Ebü'r-Ricâl 5 ve¬ 
ya 6 Rebîülevvel 1092 (25 yahut 26 Mart 
1681) tarihinde San’a'da vefat etti ve Rav- 
za denilen yerde defnedildi (Kehhâle, V, 11, 
müellif burada İbn Ebü'r-Ricâl Ahmed ile 
babası Sâlih'i birbirine karıştırmıştır). İbn 
Ebü’l-Ricâl, edip ve âlim bir şahsiyet olan 
torunu Ahmed b. Ali'den (ö. 1191/1777) 
ayrılması için Âl-i Ebü’r-Ricâl arasında “el- 
Kebîr" diye de anılmıştır. 

Eserleri. İbn Ebü’r-Ricâl çeşitli konular¬ 
da yirmiye yakın eser kaleme almışsa da 
bunların çok azı zamanımıza ulaşmıştır. 1. 
M atlohı'l-büdûr ve mecma’u’l-buhûr. 
Zeyd b. Ali ve evlâdından itibaren müelli¬ 
fin zamanına kadar gelen 1300'den fazla 
Iraklı ve Yemenli imam ve âlimin alfabe¬ 
tik sıraya göre biyografilerini ihtiva eden, 
aynı zamanda Yemen coğrafyası arkeolo¬ 
jisiyle ilgili önemli bilgiler veren geniş bir 
çalışmadır. Müellif eserini kaleme alırken 
özellikle Ahmed b. Abdullah İbnü’l-Ve- 
zîr’in Târihu'l-vezîr, İbnü’l-Ehdel'in Tuh- 
fetü’z-zemen fî târihi sâdâti'l-Yemen, 
İbn Fend diye bilinen Muhammed b. Ali 
Yûnus’un el-Levâhiku'n-nediyye li'l- 
Hadâ’iki'l-verdiyye, Hâkim el-Cüşemî’- 
nin Şerhu ‘ Uyûni'l-mesâ’il ve Yahyâ b. 
Mehdî el-Hasenî'nin Şılatü'l-ihvân gibi 
eserlerinden faydalanmıştır. Sadece nakil¬ 
le yetinmeyen müellif kaynaklarda verilen 
bilgileri zaman zaman eleştirmiştir. XX. 
yüzyılın başlarına kadar kaybolduğu sanı¬ 
lan, fakat daha sonra çeşitli kütüphane¬ 
lerde yazma nüshaları bulunan eser he¬ 
nüz neşredilmemiştir. 2. Teysîrü (Tebşî- 
rü)'l-i c lâm bi-terâcimi terâcimeti't-tef- 
sîri'l-a’lâm. Zeydî müfessirlerin biyogra¬ 
fileriyle ilgili bir çalışmadır. 3. Ta’Vık ‘ ale'l- 
Müşeccer. Salâh b. Celâleddin Muham- 
med’in Zeydiyye imamlarına dair yazdığı 
el-Müşeccer adlı çalışmanın şerhidir. 4. 
Tlâmü'l-müvâlî bi-kelâmi sâdâtihi’l- 
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İBN EBÜ'ş-SEVÂRİB 


a c lâmi'l-mevâlî. İlâhiyat konusunda ya¬ 
zılmış bir eserdir. 5. Teysîr (Tefsir) eş-Şe- 
rfa. Bir önceki eserle aynı konuda bir ça¬ 
lışmadır. 6. er-Riyâzü’n-nediyye fî en- 
ne'l-fırkate'n-nâciye hümü’z-Zeydiyye. 
7. el-Mevûzînü'r-racîha liT-berâhmi’ş- 
şahîha. İmam Mütevekkil-Alellah İsma¬ 
il'in el- c Akidetü'ş-şahîha adlı eserinin 
şerhidir. 8. Mecâzii men erâde'l-hakika 
min murâdi humâti'I-hakika (bu eser¬ 
lerin yazma nüshaları için bk. Rieu, s. 158; 
Griffini, IV (1 9 11 -121, s. 1046-1048; Brockel- 
mann, GALSuppl., II, 561). 9. en-Nuşû - 
şu'z-zâhire fî iclâ’iT-yehûdiT-fâcire. 
Risâlede Arap yarımadasında ve diğer İs¬ 
lâm ülkelerinde yaşayan yahudilere karşı 
nasıl bir tavır takınılacağı hususu ele alın¬ 
maktadır. Yazma nüshası, Libya’da Tob- 
ruk şehrinin Cağbûb vadisindeki Senûsî 
Zâviyesi'nin kütüphanesinde bulunan bu 
küçük risâle Abdülhâdî et-Tâzî tarafın¬ 
dan tahkik edilerek yayımlanmıştır (Di- 
râsât Yemeniyye, sy. 4 (San'a 1980]; aynı 
metnin bir başka neşri için bk. el-Bahsü'l- 
Hlmî, sy. 32 [Rabat 1401/1981] s. 15-35). 

İbn Ebü'r-Ricâl'in bunların dışında mü¬ 
ellifin ailesinin şeceresini ihtiva eden İn- 
bû’ü'l-ebnâ 3 bi-taıîkati selefihimü'l- 
hüsnâ ile el- Vechü'l-evceh fî hükmi'z- 
zeve ellezî dayycTa'z-zevce, Tezkire- 
tü'l-kulûb elletî fi'ş-şudûr fî hayâti'l- 
eesâm elletî fi'l-kubûr, Mecâlisü't-tef- 
hîm, Hayâtü'r-rûh fi'l-lstidlâl bi-şehâ- 
deti'n-nebî adlı kitap ve risaleleri (Brockei- 
mann, GAL Suppi, II, 561; Ahmed Ab- 
dürrezzâkv.dğr., 11,604, 727; IV, 1810-1811), 
ayrıca şiirleri bulunmaktadır (şiirine ör¬ 
nek olarak bk. Muhibbî, I, 220-221). 

BİBLİYOGRAFYA : 

el-Müeyyed-Billâh Muhammed b. Ismâil, Mü- 
zekkirât (nşr. Abdullah Habeşî), Beyrut 1411/ 
1991, s. 52; Muhibbî, Hulâşatü’l-eşer, I, 220- 
221; Şevkânî, el-Bedrü’t-tâlT, 1, 59-61; C. Rieu, 
Supplement to the Catalogue of the Arabic 
Marıuscripts in the British Museum, London 
1894, s. 158; Âgâ Büzürg-i Tahrânî, ez-Zerfa ilâ 
teşânîfi'ş-ŞTa, Necef 1936, XXI, 153; Brockel- 
mann, GAL, III, 535; Suppi., II, 561; Hediyye- 
tü'l- c ârif!n, 1, 163; Ziriklî, eM‘/âm, I, 135; Keh- 
hâle. Mu. < cemü’l-mü’ellifin,i, 253; V, 11; Eymen 
Fuâd Seyyid, Meşâdiru târlhi'l-Yemen fı’Paşri’l- 
Islâmî, Kahire 1974, s. 243; Nüveyhiz, Mu'ce- 
mü’l-müfessirîn, I, 41; Ahmed Abdürrezzâk 
v.dğr., Fihristü mahtûtâti mektebeti’l-câmi‘i’1- 
kebîr, Yemen 1984, II, 604, 727; IV, 1810-1811; 
Habeşî, ei-Fıkrüî-İstâmî fı’l-Yemen, s. 491; Hü¬ 
seyin Abdullah el-Ömerî, “Ahmed b. Şâlih b. 
Ebi’r-Ricâl", el-Meusû‘atü'l-Yemeniyye, Beyrut 
1412/1992,1, 54; E. Griffini, “Lista dei mano- 
seritti arabi nuovo fondo della Biblioteca Am- 
brosiana di Milano”, RSO, IV (1911-12), s. 1046- 
1048; a.mlf., “İbn Ebirricâl”, İA, V/2, s. 729- 
730; R. Traini, “ibn Abi’l-Ridjal”, El 2 (İng.), III, 
688-689; Haşan Yûsufî Eşkûrî, “İbn Ebi’r-Ricâl", 
DMBİ, II, 653-654. m 
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İBN EBÜ’s-SALT 
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(bk. EBÜ’s-SALT ed-DÂNÎ). 
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İBN EBÜ’s-SEMH 
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(bk. MÂLİK b. EBÜ’s-SEMH). 
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İBN EBÜ’s-SÜRÛR 
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(bk. BEKRÎ, İbn Ebü's-Sürûr). 
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İBN EBÜ’ş-ŞEVÂRİB 

1 


J\ Çyjl) 

III-V. (IX-XI.) yüzyıllarda başta 
Bağdat ve Sâmerrâ olmak üzere 
çeşitli şehirlerde görev yapan 
bir kadı ailesi. 

L J 

Aile Ebü’l-îs b. Ümeyye b. Abdüşems'e 
dayanmaktadır. Hz. Peygamber’in Mek¬ 
ke valisi olarak tayin ettiği Attâb b. Esîd 
de bu ailedendir. Ebü’ş-Şevârib künyesiy¬ 
le tanınan ilk şahıs Attâb'ın kardeşi Hâlid 
b. Esîd’dir. Hanefî mezhebine mensup 
olan İbn Ebü’ş-Şevârib ailesi Halife Mü¬ 
tevekkil-Alellah devrinden (847-861) iti¬ 
baren yaptığı görevlerle şöhret kazan¬ 
mıştır. Aileden kadı ve kâdıikudât olanla¬ 
rın sayısı yirmi dörde ulaşmaktadır. Bun¬ 
lardan sekizi kâdıikudât olmuş, diğerleri 
çeşitli yerlerde kadılık yapmıştır. 

1 . Muhammed b. Abdülmelikb. Ebü’ş- 
Şevârib el-Kureşî el-Basrî (ö. 244/858). 
150 (767) yılından sonra doğdu. Abdüla- 
zîz b. Muhtar, Ebû Avâne Abdülvâhid b. 
Ziyâd, Kesîr b. Süleym ed-Dabbî, Abdul¬ 
lah el-Übüllî gibi hocalardan hadis dinle¬ 
di. Ebû îsâ et-Tirmizî, Bâgandî, İbn Ebü’d- 
Dünyâ, İbn Cerîr et-Taberî, Haşan b. Ali 
el-Ömerî kendisinden hadis rivayet et¬ 
tiler. Ebû Ali el-Ceyyânî onun ismini Ebû 
Dâvûd’un şeyhleri arasında zikrederken 
(İbn Hacer, Tehzîbü’t-Tehzıb, X, 316) Zehe- 
bî, Müslim ve Nesâî gibi hadisçilerin râ- 
viler silsilesi içinde ona yer verdiklerini 
söyler (AHâmü’n-nübelâ 2 , XI, 104). Halife 
Mütevekkil -Alellah’ın, Kur’an'm hâdis ve¬ 
ya kadîm olduğu konusundaki tartışmala¬ 
rı yasakladığı 234 (848) yılına kadar Bas¬ 
ra’da yaşayan Muhammed b. Abdülme- 
lik, bazı fakih ve muhaddisle birlikte ha¬ 
dis öğretmek için halife tarafından Sâmer- 


râ’ya gönderildi. Ehl-i sünnet’e bağlı olup 
Mu’tezile ve Şîa’ya karşı çıkması sebebiy¬ 
le Halife Mütevekkil’i öven Muhammed 
b. Abdülmelik devlet işleriyle uğraşmayı 
hoş görmüyordu. Bundan dolayı halife¬ 
nin Basra kadılığını ısrarla teklif etme¬ 
sine rağmen bu görevi kabul etmemişse 
de daha sonra bu düşüncesinden dola¬ 
yı pişmanlık duyduğu nakledilmektedir. 
Muhammed b. Abdülmelik sika bir mu- 
haddis olarak bilinir. 

2. Haşan b. Muhammed b. Abdülmelik 
(ö. 261/875). 207’de (822) doğdu. Aileden 
ilk kâdıikudât olan kişidir. 240 (854) yılın¬ 
da Kâdıikudât Ca’fer b. Abdülvâhid ta¬ 
rafından Sâmerrâ kadılığına tayin edilmiş 
(Hatîb, VII, 410; Zehebî, XII, 518), diğer 
bir rivayete göre ise (Taberî, IX, 202-203) 
Ca’fer b. Abdülvâhid’i temsilen 241’de 
(855) müslüman esirlerin fidye karşılığı 
Rumlar’dan kurtarılmasını sağlamak üze¬ 
re Bizans İmparatorluğu’na gönderilmiş, 
dönüşünde Sâmerrâ kadılığına getirilmiş¬ 
tir. 250 (864) yılında Halife Müstaîn-Bil- 
lâh, Ca’fer b. Abdülvâhid’i azledip Basra’¬ 
ya sürdüğünde Haşan b. Muhammed de 
diğer Benî Ümeyye mensuplarıyla birlik¬ 
te makamını kaybettiyse de Mu’tez-Bil- 
lâh devrinde kâdılkudâtiığa getirildi (252/ 
866). Bu dönemde yeni halifenin tevec¬ 
cühünü kazanarak onun en vefalı adam¬ 
larından biri oldu. 255’te (869) Mu’tez- 
Billâh’ın halifelikten alınması konusunda 
kendisinden bir hal’nâme istendiğinde 
bunu yazmayı reddetmesine rağmen (Ta¬ 
berî, IX, 390) daha sonra Mu'tez-Billâh’ın 
hafine şahitlik edenler arasında zikredil¬ 
miştir (Kütübî, m, 319). Fazilet ve cömert¬ 
liğiyle tanınan Haşan b. Muhammed’in 
ölümüne kadar kâdılkudâtlık görevini 
sürdürdüğü bilinmekle birlikte vefat yeri 
konusunda farklı rivayetler vardır. Tabe¬ 
rî onun. Halife Mu’temid-Alellah’ın oğlu 
Ca’fer ve ondan sonra kardeşi Ahmed’in 
veliaht tayin edilmesiyle ilgili menşurunu 
Kâbe duvarına asmak üzere gönderildi¬ 
ğinde haccmı ifa ettikten sonra Mekke’¬ 
de öldüğünü belirtirken ( Târih, IX, 510) 
Hatîb el-Bağdâdî Bağdat’ta vefat etti¬ 
ğini kaydetmektedir (Târîhu Bağdâd, VII, 
411). 

3. Ali b. Muhammed b. Abdülmelik (ö. 
283/896). Devrinin tanınmış muhaddis ve 
fakihlerindendir. Ebü'l-Velîd et-Tayâlisî, 
Sehl b. Bekkâr ve İbrâhim b. Beşşâr’dan 
hadis dinlemiş; Yahyâ b. Muhammed b. 
Sâid, Mûsâ b. Muhammed ez-Zerkı, Ah¬ 
med b. Osman el-Âdemî ve İshak b. Ah¬ 
med el-Kâzî gibi kimseler de kendisinden 
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rivayette bulunmuşlardır. Kardeşi Haşan 
b. Muhammed’in kâdılkudât olduğu dö¬ 
nemde Sâmerrâ kadılığına tayin edildi; 
onun ölümünün ardından Halife Mu’te- 
mid-Alellah kendisini kâdılkudâtlığa ge¬ 
tirmek istedi. Başlangıçta kabul etmediy¬ 
se de daha sonra râzı olarak 262 (876) yı¬ 
lında bu makama geçti. 282’de (896) Bağ¬ 
dat Kadısı İsmail b. İshakel-Cehdamî’nin 
ölümü üzerine Bağdat kadılığına tayin 
edilen Ali b. Muhammed, 7 yahut 11 Şev¬ 
val 283 (17 yahut 21 Kasım 896) tarihinde 
Bağdat'ta vefat etti, cenazesi Sâmerrâ’- 
ya götürülerek orada defnedildi. Ali b. 
Muhammed’in güzel ahlâklı ve kazâî ko¬ 
nuları iyi bilen bir kişi olduğu rivayet edil¬ 
mektedir (Sem'ânî, VII, 403). 

4. Abdullah b. Ali b. Muhammed (ö. 
301/914 [?)). Halife Muktefî-Billâh tara¬ 
fından 292 (905) veya 293 (906) yılında 
Bağdat kadılığına tayin edildi. Onun ka¬ 
dılık makamına gelmesiyle bu ailenin Ab- 
bâsî Devleti’ndeki siyasî nüfuzu artmış ve 
devletin üst kademelerinde tayin ve azil 
işlerinde önemli rol oynamıştır. Abdullah 
b. Ali 296 yılı Cemâziyelâhirine (Mart 909) 
kadar Bağdat kadılığı görevini sürdürdü. 
Muktedir-Billâh halife olunca onu Ebû 
Amr Muhammed b. Yûsuf’un yerine Bağ¬ 
dat’ın doğu tarafına kadı tayin etti (296/ 
909); böylece görevi oldukça geniş bir ala¬ 
na yayılmış oldu. Kendisine bağlı olan yer¬ 
leri bazı tâli bölgelere ayıran Abdullah 
bunlardan birinin kadılığına oğlu Muham- 
med’i getirdi. Abdullah b. Ali’nin 298 
(910-11) veya 301 yılının Receb ayında 
(Şubat 914) Bağdat’ta öldüğü ve orada 
defnedildiği belirtilmektedir (Hatîb, X, 
10 ). 

5. Muhammed b. Abdullah b. Ali (ö. 
301/914). Babasının 298 (911) yılında has¬ 
talanması üzerine Halife Muktedir-Bil- 
lâh’ın emriyle onun yerine getirildi. Ancak 
kadılık makamına yakışmayan davranış¬ 
larda bulunarak bundan dolayı hicvedilin¬ 
ce {el-*Uyûn ue’l-hadâ’ik, IV, 153-154) gö¬ 
revinden alınıp yerine Ebû Amr Muham¬ 
med b. Yûsuf tayin edildi. 

6. Haşan (Hüseyin) b. Abdullah b. Ali (ö. 
325/936). Ebü’l-Hüseyin İbnü’l-Üşnânî’nin 
316’da (928) istifasıyla boşalan Bağdat 
kadılığına tayin edildi ve 320 Ramaza¬ 
nında (Eylül 932) Halife Muktedir- Bil¬ 
lâh tarafından azledilinceye kadar bu ma¬ 
kamda kaldı. Daha sonraki görevi hak¬ 
kında açık bilgi bulunmamakla beraber 
Muktedir-Billâh’ın hal’edilip öldürülmesi 
esnasında ondan kadı olarak söz edilmesi 
(Arîb b. Sa'd, XI, 152) o sırada kadılık gö¬ 


revini yürüttüğünü göstermektedir. Gö¬ 
revine bağlı, dürüst ve hükümlerinde isa¬ 
betli bir kadı olduğu belirtilen Haşan b. 
Abdullah 10 Muharrem 325 (28 Kasım 936) 
tarihinde vefat etti. 

7. Muhammed b. Haşan (Hüseyin) b. Ab¬ 
dullah (ö. 347/958). 292’de (905) doğdu. 
İbn Hacer, onun 321-322 (933-934) yılla¬ 
rında Mısır kadılarını tayin ve azil yetkisine 
sahip olduğunu belirttiğine göre (RefTt’/- 
işr, s. 545-546) bu yıllarda kâdılkudâtlık 
makamında bulunmuş olmalıdır. 327’de 
(939) kâdılkudâtlıktan azledilerek yerine 
Yûsuf b. Ömer ei-Ezdî getirildi. Her ikisi¬ 
nin babalarının daha önceki yıllarda kazâ 
teşkilâtının başına geçme konusunda re¬ 
kabet içinde oldukları bilinmektedir. Müs- 
tekfî-Billâh’m hilâfete geçişi sırasında ona 
biat edenler içinde Kadı Muhammed b. 
Haşan b. Ebü’ş-Şevârib’in de bulunduğu 
şeklindeki rivayetten (Mes'ûdî, IV, 356) 
kendisinin o sırada kadılık görevini sür¬ 
dürdüğü anlaşılmaktadır. Müstekfî-Bil¬ 
lâh zamanında 333’te (944) Bağdat’ın do¬ 
ğu tarafına kadı tayin edildikten sonra 
ertesi yıl azledilip tutuklanarak Sâmer- 
râ’ya sürgüne gönderildi. Aynı yıl içinde 
Mutî’-Billâh’ın halifeliğe geçmesiyle tek¬ 
rar görev alan Muhammed b. Haşan Bağ¬ 
dat’ın doğu yakasını, Haremeyn, Yemen, 
Mısır ve Sâmerrâ’yı içine alan geniş bir 
bölgenin kadılığına tayin edildi; ancak 
335’te (946) bu görevinden azledildi. Yap¬ 
tığı görevlerde iyi bir isim bırakmayan, 
hükümlerini aldığı rüşvete göre verdiği 
söylenen ve hakkında bir hayli hiciv yazı¬ 
lan (İbn Hacer, Repu'l-işr, s. 546) Muham¬ 
med b. Haşan 347 yılı Ramazanında (Ka¬ 
sım -Aralık 958) öldü. 

8. Abdullah b. Haşan (ö. 385/995 |?]). 
350 (961) yılında Kadı Ebü’s-Sâib Utbe b. 
Ubeydullah’ın ölümü ve mallarının müsa¬ 
deresinden sonra Arslan Câmedâr’ın ça¬ 
balarıyla, Büveyhî Emîri Muizzüddevle’ye 
yıllık200.000 dirhem ödeme karşılığında 
kâdılkudâtlığa tayin edildi. Abdullah b. 
Haşan bu şekilde kadılık görevine tayin 
edilen ilk kimsedir (İbn Miskeveyh, 11, 189; 
İbnü’l-Esîr, eTKâmil,VHl, 536). Bu yüzden 
Halife MutE-Billâh yeni kâdılkudâtı göre¬ 
vine başlatmadığı gibi teşrifatta kendisi¬ 
ne yer verilmesine de müsaade etmedi. 
Bu hadise örnek alınarak Bağdat’ta hisbe 
ve şurta riyâsetine para karşılığı tayinler 
yapılmaya başlanınca kısa bir süre sonra 
Abdullah b. Haşan hisbe ve şahnelik ma¬ 
kamlarını aynı yolla ele geçirmeye muvaf¬ 
fak oldu (İbn Miskeveyh, II, 189; İbn Haili- 
kân, I, 406). 352’de (963) işgal ettiği bü¬ 
tün makamlardan azledilen ve verdiği hü¬ 


kümler geçersiz sayılan (İbnü'l-Esîr, el-Kâ- 
mil, VIII, 549) Abdullah b. Hasan’m daha 
sonraki hayatı hakkında bilgi yoktur. İbn 
Miskeveyh onu kötü işler yapan çirkin 
yüzlü bir kimse olarak nitelendirmekte¬ 
dir (Tecâribü’l-ümem, II, 189). 

9. Ahmed b. Muhammed b. Abdullah 
(ö. 417/1026). İbn Ebü’ş-Şevârib ailesinin 
en son kâdılkudâtıdır. Bu göreve Kadı Ebû 
Muhammed İbnü’l-Ekfânî’nin yerine ta¬ 
yin edildi (405/1014). Ebû Ömer ez-Zâhid 
ve Abdülbâkı b. Kâni’den hadis öğrendi. 
İffetli ve nezih bir kimse olduğu nakledi¬ 
len Ahmed b. Muhammed hayatının so¬ 
nuna kadar bu görevi sürdürdü (Hatîb, 
V, 46-47). 
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İM Nadİr Özkuyumcu 

1 İBN EBÜ’ş-ŞÜKR 1 

(/Ali Ji £,!) 

Ebü’l-Feth Muhyiddîn Yahya 
b. Muhammed b. Ebi’ş-Şükr 
el-Mağribî el-Kurtubî 
(ö. 682/1283) 

Endülüslü matematikçi 
ve astronom. 

L J 

Hakîm el-Mağribî diye de anılır. Kurtu- 
ba’da (Cordoba) doğdu ve burada öğrenim 
gördü. Matematik ve astronominin yanı 
sıra özellikle.Mâlikî fıkhında belli bir düze¬ 
ye ulaştıktan sonra Dımaşk’a, arkasından 
da Bağdat'a giderek bir süre Hârûn b. 
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Şemseddin el-Cüveynî’nin himayesinde 
çalıştı. Daha sonra tekrar Dımaşk’a dönüp 
Eyyûbî hânedanından el-Melîkü’n-Nâsır 
Yûsuf’un hizmetine girdi. Merâga'da ken¬ 
disiyle birkaç defa görüşen Ebü’l-Ferec tb- 
nü’l-İbrî, o yıllarda onun başından geçen 
ve astronomideki başarılarına yol açan 
dramatik bir olayı nakletmektedir. Buna 
göre Moğol istilâsı sırasında (658/1260) 
Hülâgû’nun adamları. “Han sizleri ziyafe¬ 
te çağırıyor” diyerek el-Melikü’n-Nâsır ile 
birlikte İbn Ebü’ş-Şükr’ün de aralarında 
bulunduğu devlet erkânını Hülâgû’nun 
karargâhına doğru yola çıkarırlar; fakat 
bir süre sonra hepsini kılıçtan geçirmeye 
başlarlar. Bu sırada İbn Ebü’ş-Şükr’ün, 
“Ben müneccimim, yıldızların hareketinin 
ne anlama geldiğini bilirim; benim hana 
söyleyecek sözüm var” diye bağırması 
üzerine onu öldürmekten vazgeçerler ve 
kendisini huzura çıkarırlar, Hülâgû da 
Kendisini Merâga’ya Nasîrüddîn-i Tûsî’- 
nin yanına gönderir ( Târîhu Muhtaşari’d- 
düuel, s. 280-281). Böylece İbn Ebü’ş-Şükr 
Tûsî ölünceye kadar onunla birlikte, Tû- 
sî’nin ölümünden (673/1274) sonra da ha¬ 
yatı boyunca Merâga Rasathânesi’nde İl¬ 
mî çalışma yapma ve öğretim faaliyetin¬ 
de bulunma fırsatını elde etmiş olur. İbn 
Ebü’ş-Şükr’ün ölümüyle ilgili olarak Bağ¬ 
datlı İsmâil Paşa 272 (886) tarihini göste¬ 
rirse de ( îzâhu’l-meknûn, i, 354) bu yanlış¬ 
tır. Bu hata, Kâtib Çelebi’nin İbn Ebü’ş- 
Şükr ve Ebû Ma’şer el-Belhî’nin aynı adı 
taşıyan eserlerinden söz ederken Belhî’- 
nin ölümüyle ilgili olarak verdiği tarihin 
yanlış aktarılmasından kaynaklanmış ol¬ 
malıdır (Keşfü’z-zunûn, 1,18). 

Başarılı bir astronom olan İbn Ebü’ş- 
Şükr, Batlamyus’un 1 derecelik kirişin he¬ 
sabında kullandığı denkleme yaklaşık bir 
çözüm sağlamış, daha sonra da Kâşî üçün¬ 
cü derece denkleminden hareket ederek 
kesin çözüme ulaşmıştır. Öte yandan Bûz- 
cânî, bir yayın üçte birinin sinüsünü araş¬ 
tırırken 1 derecenin sinüsünü bulmuş, 
İbn Ebü’ş-Şükr de farklı bir metotla bu 
değere çok yakın başka bir değer elde et¬ 
miştir. Ayrıca daire çevresinin çapa oranı 
demek olan ji sayısını da bulmuş ve bu 
değeri Archimedes’in bulduğu değerle 
karşılaştırmıştır. 

Eserleri. İbn Ebü’ş-Şükr’ün astronomi, 
astroloji ve trigonometri alanında kaleme 
aldığı eserlerin çoğu günümüze kadar 
gelmiştir. 1. eş-Şeklü'l-kattâ\ Koni ke¬ 
sitleriyle ilgilidir. Müellifin en dikkate de¬ 
ğer çalışmalarından sayılan eser genelde 
Nasîrüddîn-i Tûsî’nin aynı adı taşıyan ki¬ 


tabına dayanmakla birlikte bazı orijinal 
yorumlar da ihtiva eder. Meselâ küresel 
dik üçgenlerin sinüs teoremi için verilen 
iki ispattan biri Tûsî’ninkinden farklıdır. 
2. Tahrîrii'l-Mahrûtât. Pergeli Apolioni- 
os’un Konikasmüan faydalanılarak telif 
edilen ve Şerhu Kitabi Abulûniyûs fi'l- 
mahrûtât olarak da anılan (Sezgin, V, 141) 
kitap günümüze kadar gelmiş ve Latince 
çevirisinin bir bölümü 1710 yılında basıl¬ 
mıştır. 3. Tahrîrü'l-üker. Eserin aslı Teo- 
dosios’a ait olup Kustâ b. Lûkâ tarafından 
Arapça'ya çevrilmiş ve Sâbit b. Kurre ta¬ 
rafından da ıslah edilmiştir; ancak İbn 
Ebü’ş-Şükr, eseri yeniden kaleme alarak 
daha mükemmel hale getirdiği için onun 
adıyla anılır. İbn Ebü’ş-Şükr'ün bu çalış¬ 
masının asıl adı Tehzîbü makâlâtı Teu- 
dusiyus fi’l-üker'âk. 4. Islâhtı Kitâbi 
Menelaus fii-eşkâli'l-küriyye. Mene- 
laus’un küresel şekiller hakkındaki eserini 
düzeltmek üzere yapılmış bir çalışmadır. 
S. Ahkâmü tehâvîli sini'l- 1 âlem. Bazı 
kütüphane kataloglarında adı Keyfiyye- 
tü'l-ahkâm c alâ tahvili sini'l- c âlem ve 
ed-Dürrü's-şemîn fi'l-hükm c aîö tahvî- 
li's-sinîn olarak da geçmektedir. Kâtib 
Çelebi bunun bir mukaddime, yirmi üç 
bab ve bir hâtimeden meydana geldiğini 
söylüyorsa da (Keşfü’z-zunûn, 1,18) mev¬ 
cut nüshalarda iç düzenlemenin fasıl baş¬ 
lığı altında yapıldığı görülür. 6. Edvârü'l- 
envâr. 67S’te (1276) kaleme alınan eser 
beş makaleden oluşan bir zîcdir. Müellif 
eserin mukaddimesinde, faydalandığı 
kaynaklardan doğru ölçüm araçlarıyla Me- 
râga’da gerçekleştirilen ve Zîc-i İlhânî 
diye bilinen astronomi tablolarını bizzat 
görüp inceleyerek, diğer zîcleri ise duyu¬ 
ma dayalı olarak kullandığını anlatır. 7. 
el-Medhalü'l-müfîd ve ğunyetü'l-müs- 
teiîd fi’l-hükm ‘ ale'l-mevâlîd. Erba'u 
makâlât fi'n-nücûm adıyla da anılan 
eser dört makaleden ve her makale çeşit¬ 
li fasıllarından oluşmaktadır; günümüze 
birkaç nüshası intikal etmiştir. 8. el-Ah- 
kâm c alâ kırânâti'l-kevâkib fi'l-buıû- 
ci'l-isnâ *aşer. Burçlar astronomisiyle ilgili 
olan eser el-Medhal’den önce yazılmış¬ 
tır. 9. Tahrîrü '1-Mecistî. Batlamyus’un 
ünlü eserinin özeti mahiyetinde olduğu 
için Mülahhaşü'l-Mecistî veya Hulâşa- 
tü'l-Mecistî adlarıyla da anılır. Müellif 
eserine en son ölçümleri içeren bir bölüm 
eklemiştir. Bu ekte yer alan ekliptiğin 
eğimi 1264’te Merâga’da yapılan ölçüme 
göre 23° 30'dır. Günümüzde kabul edilen 
değer ise 23° 30' 19"dir. 10. Taştîhu'l- 
Usturlâb. İki mukaddime ve on üç fasıl¬ 
dan oluşmaktadır (Encyclopedia ofthe 


History ofArabicScien.ee, II, 481-482). 11. 
Tahrîru Uşûli Öklîdis. Ökiid’in İslâm kla¬ 
sik kaynaklarında genel olarak Uşûlü'l- 
hendese adıyla anılan ünlü Elemanlar 
adlı eserinin bir revizyonudur. On beş ma¬ 
kaleden meydana gelen eser, bu muhte¬ 
vasına göre orijinal Elemanlar' ın on üç 
makalesiyle bunlara antikitenin geç dö¬ 
neminde ilâve edilen on dördüncü ve on 
beşinci makaleleri konu edinmektedir. 
Tahrîr, orijinal bir eser olmayıp henüz ka¬ 
yıp bulunan ve günümüze yalnızca İbrâ- 
nîce tercümesi ulaşmış olan bir Arapça 
kaynaktan uyarlamadır. Eserin günümü¬ 
ze çeşitli nüshaları ulaşmış olup (Sezgin, 
V, 114) on beşinci makalesinin Arapça neş¬ 
ri İngilizce tercümesiyle birlikte Jan P. Ho- 
gendijk tarafından 1993 yılında yapılmış¬ 
tır (bk. bibi.). 

İbn Ebü’ş-Şükr’ün diğer eserleri de şun¬ 
lardır: c Umdetü'l-hâsib ve ğunyetü't- 
tâlib, Tâcü’l-ezyâc ve ğunyetü’l-muh- 
tâc, ed-Delâlât c ale'l-ittişâlât ve kırâ- 
nâtü'l-kevâkib fi’l-burûci’l-işnâ c aşer, 
Câmfu'ş-şağir, Kitâbü’n-Nücûm, Risâ- 
le fi keyfiyyeti islihrâci’l-cüyûbi'l-vâ- 
kTa fi'd-dâ’ire, Risâletü'l-Hıtâ ve'l-Uy- 
ğür, Makale fi'stihrâcî ia'dîli’n-nehâr 
ve sâ'atü'l-meşrik ve'd-dâ’ire mine’l- 
felek (eserlerin yazma nüshaları için bk. 
Suter, s. 155-156; Brockelmann, GAL, I, 
626; Suppl., I, 868-869; Ullmann, s. 342- 
343; DMBİ, 11, 665). 
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Ebü'l-Ferec, Târîhu muhtaşari’d-düuel (nşr. 
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?urıûn, I, 18; Suter, Die Mathematiker, s. 155- 
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106-120; Izâhu’l-meknûn, I, 354; Brockelmann, 
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Encyclopedia of the History of Arabic Sciences 
(nşr. Roshdi Rashed), London 1996, II, 481-482. 

Sİ Ferruh Müftüoğlu 
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İBN EBÜTVERD 

İBN EBÜ1-VERD 

(ij^I ^>İ CH 1 ) 

Ebü’l-Hasen Ahmed 
b. Muhammed 
b. îsâ b. Abdirrahmân 
(ö. 263/876) 

İlk zâhid ve sûfîlerden. 

L J 

Bağdat’ta doğdu. Esmer olduğu için 
Habeşî lakabıyla tanınır. Gençlik yıllarında 
özellikle hadis ilmiyle meşgul oldu. Daha 
sonra tasavvufî hayata yönelen İbn Ebü’l- 
Verd o yıllarda Bağdat'ta yaşayan Cüneyd-i 
Bağdâdî, Hâris el-Muhâsibî, Serî es-Saka- 
tî gibi büyük sûfîlerin sohbetlerinden is¬ 
tifade etmekle birlikte daha çok Bişr el- 
Hâfî’nin tasavvuf anlayışını benimsedi. 
Tasavvufu. “Allah’a uzaklığın verdiği bu¬ 
lanıklıktan kurtulup O’na yakınlığın du¬ 
ruluğuna erişmektir” diye tarif eden İbn 
Ebü’l-Verd, diğer ilk dönem zâhidleri gibi 
ahlâkî konulara ve özellikle alçak gönül¬ 
lülüğe ağırlık vermiştir. Ona göre gönül¬ 
lerini dünya sevgisiyle dolduranları eleş¬ 
tirmemek, ayıplamamak, Allah’ın onları 
dünyaya düşkünlükten kurtarması için 
dua etmek gerekir. Tasavvuf yolunda 
maksada ancak dostun kapısını ısrarla 
çalmak, yasaklara riayet etmek, hizmete 
dört elle sarılmak, musibetlere sabret¬ 
mek ve kerâmetleri gizlemekle ulaşılabi¬ 
lir. “Usule uymayan kişi vüsûlü gerçekleş¬ 
tiremez” (Ebû Nuaym, X, 316). İbn Ebü’I- 
Verd’in üzerinde önemle durduğu bir ko¬ 
nu da tasavvufî hayatın edep ve usulleri¬ 
dir. O velîyi Allah’ın dostunu dost, düşma¬ 
nını düşman bilen kişi olarak tarif etmiş, 
velî olan bir zatın Allah katındaki derece¬ 
si yükseldikçe tevazuunun, malı çoğaldık¬ 
ça cömertliğinin, ömrü uzadıkça ibadet 
etme çabasının artacağını söylemiştir. 
İbn Ebü’l-Verd, müridi "amellerindeki 
gelişmeyi ve eksikliği gören kişi” olarak 
tanımlar. Murad ise kendisinde sadece 
Allah’ın tasarruf ettiğini müşahede et¬ 
mektir. 

Zühdü, dindarlığı ve faziletiyle meşhur 
bir zâhid olan ağabeyi Muhammed b. 
Muhammed de İbn Ebü’l-Verd diye ta¬ 
nındığından tabakat kitaplarında ikisi¬ 
ne ait sözler birbirine karıştırılmıştır. Ebû 
Abdullah es-Sâcî’nin sohbetine devam 
eden ve onun takdirini kazanan Muham¬ 
med, farzları ihmal edip nâfile ibadet¬ 
lere yönelmenin ve kalp huzuru ile şuur¬ 
lu bir biçimde ifa edilmeyen ibadetlerin 
kişinin mahvına sebep olacağını söyle¬ 
miştir. 


BİBLİYOGRAFYA : 

Sülemî, Tabakât, s. 249-253; Ebû Nuaym, 
Hilye,X, 315-316; Hatîb, Târıhu Bağdâd.V, 60- 
61; Herevî, Tabakât, s. 328; İbnü'l-Cevzî, Şıfa- 
tü’ş-şafue, 11, 394, 396;a.mlf., el-Muntazam,V, 
42-43;Zehebî, Mîzânü'l-Ttidâl, I, 70; İbnü’l-Mü- 
iakkm, Tabakâtü'TeuUyâ\ s. 372-373; Câmî, 
Nefehât, s. 128;Şa‘rânî, et-Tabakât, I, 98-99; 
Münâvt, el-Keuâkib, 1, 196. m 

m Erhan Yetİk 

r İBN EMÂCÛR 

(_#>U( <jH) 

Ebü'I-Kâsım Abdullah 
b. Emâcûr et-Türkî 
(ö. 1V/X. yüzyılın ilk yarısı) 

Astronomi âlimi. 

L. J 

Hayatı hakkında yeterli bilgi yoktur. Li¬ 
teratürde İbn Emâcûr künyesi, aslen Tür¬ 
kistan’ın Fergana bölgesinden olan Ebü’I- 
Kâsım Abdullah ile oğlu Ebü’l-Hasan Ali’¬ 
yi ve onun âzatlı kölesi Müflih b. Yûsuf’u 
ifade eder. 272-321 (885-933) yılları ara¬ 
sında çok geniş gözlemler yapan ve birçok 
astronomi tablosu hazırlayan İbn Emâ- 
cûrlar çalışmalarının az bir kısmını Şîraz’- 
da, çoğunu ise Bağdat’ta gerçekleştir¬ 
miştir. Bazı müelliflerin Ebü’l-Kâsımî He¬ 
revî nisbesiyle anmasına bakılırsa (İbnü’l- 
Kıftî, s. 149) onun bir süre Herat’ta bu¬ 
lunduğu söylenebilir. 

Kaynaklarda İbn Emâcûrlar’m çalıştığı 
herhangi bir rasathâneden bahsedilme- 
mektedir; ancak yaklaşık elli yıl süren ve 
birçok astronomi cetvelinin hazırlanma¬ 
sına esas teşkil eden bu gözlem ve ölçüm¬ 
lerin, rasathâne denilebilecek tam teşek¬ 
küllü mekânlarda yapılmış olması gere¬ 
kir. Kendi ifadelerinden çalıştıkları yerde 
“târuma” veya “târum” denilen gözlem 
yapmaya elverişli, yüksek bir platform 
üzerinde bir yapının bulunduğu anlaşıl¬ 
maktadır. Bu iş için belirli yönlere bakan 
dar ve uzun pencerelerin bulunduğu da 
ifade edilmektedir. Ne gibi aletler kullan¬ 
dıkları konusunda da hemen hemen hiç¬ 
bir bilgi yoktur. Yalnız Abdullah b. Emâ¬ 
cûr, 28 Cemâziyelâhir 316 (18 Ağustos 928) 
tarihindeki güneş tutulmasını tasvir eder¬ 
ken kullandıkları aletler hakkında bazı 
ipuçları vermektedir. İbn Yûnus’un nak¬ 
lettiğine göre kendisi bu gözlemlerini 
şöyle anlatmaktadır: “Ben bu tutulmayı 
oğlum Ebü'l-Hasan ve Müflih ile birlikte 
gözledim. Güneş, yüzeyinin dörtte birin¬ 
den çok az bir kısmı tutulmuş vaziyette 
yükseldi ve tutulma, diskin dörtte biri ka- 
rarıncaya kadar farkedilir şekilde artış 
gösterdi. Güneşi suda çok açık ve belirgin 


şekilde gözledik. Nihayet tutulmanın sona 
ermesi ve güneş diskinin tam olarak su¬ 
da görünmesi üzerine doğuda yükseltisi¬ 
nin 12 dereceden 1/9 derece kadar az ol¬ 
duğunu ölçtük”. Bu cümlelerde yapılan 
gözlemin modern literatürdeki gibi tas¬ 
vir edildiği görülmektedir (Sayılı, s. 102). 

Ebü’I-Kâsım, ayın enlemini hesaplamak 
üzere yaptığı ölçümlerde bunun Hipparc- 
hos’un (m.ö. 11. yüzyıl) bulduğu sonuçtan 
daha büyük olduğunu tesbit etmiş, sonra 
kendi ölçümlerinin değişik çıkmasından 
hareketle ay feleğinde değişkenlik bulun¬ 
duğu görüşüne ulaşmıştı. Bu durum onun 
ölçümlerindeki hassasiyeti göstermekte¬ 
dir. 

Eserleri. Cevûmfu ahkâmi'l-küsû- 
ieyn ve kırânü'l-kevkebeyn, Zîcü't- 
taylesân, ez-Zîcü'l-ma c rûf bi'l-hâliş, ez- 
Zîcü'l-ma c rûi bi'l-müzenner, Zîcü'l- 
memerrât, Zîcü's-Sindhind, Zâdü'l- 
müsâfir, Kitâbü'l-Kann, ez-Zîcü'l-rruf- 
tûİ bi'l-bedî c , Zîcü’l-mirrîh ‘ ale't-târî- 
hi'l-Fârisî (ilk iki eserin yazma nüshaları 
için bk. Sezgin, VI, 177-178; DMBİ, III, 36). 
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matiker, s. 49-50; a.mlf., “Nachtrâge und Ber- 
ichtigungen”, Abharıdtungen zurGeschichte 
der mathematisehen Wissenschaften, XIV, Le- 
ipzig 1902, s. 165; Sarton, Introduction.s. 630; 
Brockelmann, GAL Suppl., I, 397; Aydın Sayılı, 
The Obseruatory in Is lam, Ankara 1960, s. 101 - 
103; Sezgin, GAS, VI, 177-178; J. Vernet, “ibn 
Amâdjür”, B 2 ( İng.), III, 702-703; MehdiSelmâ- 
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ti’l-İslâmiyye, Amman 1993, s. 147. 

M Ferruh Müftüoğlu 

İBN EMÎRU HÂC 

(çrls* jMİ ,y\) 

Ebû Abdillâh Şemsüddîn 
Muhammed b. Muhammed 
b. Muhammed el-Halebî 
(ö. 879/1474) 

Hanefî fakihi, müfessir. 

L J 

825'te (1422) Halep’te doğdu. Dedesi 
namaz vakitlerini tesbitle görevli olduğu 
için kendisine İbnü’l-Muvakkit de denil¬ 
miştir. İlk öğrenimini Halep’te gördü. Bu¬ 
rada İbrâhim el-Kefernâvî, İbn Hatîb en- 
Nâsıriyye. Alâ el-Malatî ve Şehâbeddin İb- 
nü’r-Ressâm gibi âlimlerden Kur’ân-ı Ke¬ 
rîm, hadis, fıkıh ve Arap edebiyatı dersle¬ 
ri aldı. Daha sonra Hama'da Ali b. Eşkar. 
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İBN FADLÂN 


Kahire'de İbn Hacer el-Askaiânî’den ha¬ 
dis dinledi ve Zeynüddin el-Irâki'nin ha¬ 
dis terimlerine dair Şerhu'l-Elfiyye ad¬ 
lı eserini okudu. tbnü’I-Hümâm’ın fıkıh 
derslerine devam etti, ayrıca diğer bazı 
hocalardan icâzet aldı. Birçok defa hacca 
gitti. 877 (1473) yılında hac görevini ifa 
ettikten sonra bir müddet Mekke'de ka¬ 
larak ders okuttu. Buradan Kudüs’e uğ¬ 
rayıp Halep’e döndü. 29 Receb 879 (9 Ara¬ 
lık 1474) tarihinde Halep'te vefat etti. 

Eserleri. 1. et-Takrîr ve’t-tahbîr. Ho¬ 
cası Kemâleddin İbnü’l-Hümâm’ın fıkıh 
usulüne dair et-Tahrîr adlı kitabının şer¬ 
hidir. Eserde yalnızca kapalı cümleleri 
açıklamakla yetinmeyen İbn Emîru Hâc 
gerektiği yerlerde usul, kelâm ve mantık 
tartışmalarına da girmiştir. Bu bakımdan 
Emîr Pâdişah’ın aynı eser üzerine yaptığı 
Teysîrü't-Tahrîr adlı şerhe de örnek olan 
et-Takrîr, İsnevî’nin Nihâyetü’s-sûl adlı 
Minhûcü'l-vüşûl şerhiyle beraber üç cilt 
halinde basılmıştır (Bulak 1316; Beyrut 
1983). 2. Halbetü'l-mücellî ve buğye- 
tü'l-mühtedî fî şerhi Münyeti'l-muşal- 
lî. Sedîdüddin el-Kâşgarî'nin Münyetü'l- 
muşallîve ğunyetü'l-mübtedîad\ı ese¬ 
rinin şerhi olup birçok kütüphanede yaz¬ 
ma nüshaları mevcuttur (Köprülü Ktp., 
Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 606-607; Süleyma- 
niye Ktp., Ayasofya, nr. 1288, Fâtih, nr. 
1833, Cârullah Efendi, nr. 754, Kılıç Ali Pa¬ 
şa, nr. 415, Lâleli, nr. 1052-1053, Şehid Ali 
Paşa, nr. 855, Esad Efendi, nr. 661-662; 
Konya Yûsuf Ağa Ktp., nr. 225-226). 3. Ehâ- 
sinü'l-mehâmil fî şerhi'l- c Avâmil. Ab- 
dülkâhir el-Cürcânfnin elAAvâmilü’l-mfe 
adlı eserinin şerhi olup bir nüshası Berlin 
Königlichen Bibliothek’te (nr 6477) bulun¬ 
maktadır. 4. Dâ c î menâri'l-beyân li-câ- 
mif'n-nüskeyn bi'l-Kur’ân. Hac menâ- 
sikiyle ilgili olup bir nüshası Irak Kâzımiy- 
ye’de Şeyh Abdülhasan el-Esedrnin kütüp¬ 
hanesinde mevcuttur (Hüseyin Ali Mah- 
fûz, IV/2 |1958], s. 250). S. TaYıfü'l-müs- 
terşid hükme'l-ğaras fi'l-mescid. Mu¬ 
sul'da Mektebetü'l-evkâfı'l-âmme’de (nr. 
126/18) kayıtlı mecmuada Fetva adlı bir 
risalesiyle birlikte bulunmaktadır (Sâlim 
Abdürrezzâk Ahmed, VIII, 187). 6. Cevâbü 
İbn Emîr ‘an âyeti’l-vudû 3 hel Mede- 
niyye em Mekkiyye. Abdest âyetinin 
(el-Mâide 5/6) Mekkî veya Medenî oldu¬ 
ğu meselesi üzerinde durmakta ve buna 
bağlı hükümleri tartışmaktadır (Süleyma- 
niye Ktp., Beşir Ağa [Eyüp], nr. 142, vr. 20 a - 
2l b ). Ayrıca kaynaklarda Zahîretü’l-kaşr 
fî tefsiri sûreti ve'1-A.şr, Şerhu'l-Muh- 
târ fiT-fürû c i'l-Hanefiyye ve Münye- 
tü'n-nâsik fî hulâşati'l-menâsik adlı 
eserleri zikredilmektedir. 
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S! Saffet Köse 


İBN EŞTE 

( 4 *^ ) 

Ebû Bekr Muhammed b. Abdillâh 
b. Muhammed b. Eşte el-İsfahânî 
(ö. 360/971) 

^ Arap dilcisi, kıraat âlimi. ^ 

Aslen İsfahanlı olup Süyûtî ve Dâvûdî 
tarafından Levzerî (Lûzerî) nisbesiyle anıl¬ 
mıştır. Zehebî’nin belirttiğine göre İsfa¬ 
han’da Muhammed b. Ahmed b. Haşan 
el-Kisâî'den kıraat dersleri aldı. Kitâbü's- 
Seb‘a müellifi Ebû Bekir İbn Mücâhid’e 
talebelik yaptığına göre tahsil için bir 
müddet Bağdat’ta bulunmuş olmalıdır. 
Muhammed b. Ya'küb el-Muaddel ve Ebû 
Bekir Muhammed b. Haşan en-Nakkâş gi¬ 
bi âlimler de onun kıraat hocalarındandır. 
Mısır'a yerleşen İbn Eşte’nin talebeleri 
arasında Halef b. İbrâhim, Ebü’t-Tâyyib 
İbn Galbûn, Ebü’l-Kâsım İbnü’d-Debbâğ 
ve Muhammed b. Abdullah el-Müeddib 
sayılabilir. EbûAmred-Dânî, İbn Eşte’nin 
sağlam, güvenilir, Arapça’ya vâkıf, mâna¬ 
ya nüfuzu olan, değerli eserler vermiş bir 
âlim olduğunu söylemiş (Zehebî, MaVi/e- 
tü’l-kurrâ\ 11,617), İbnü’l-Cezerî de onun 
hakkında “büyük bir üstat, güvenilir bir 
araştırmacı” ifadesini kullanmıştır. İbn 
Eşte 27 Şâban 360’ta (25 Haziran 971) 
Mısır’da vefat etti. 

Eserleri. İbn Eşte’nin kaynaklarda zik¬ 
redilen eserleri şunlardır: 1. Kitâbü'l- 
Muhabber. İbnü’l-Cezerî, kıraatle ilgili 
bu eserin müellifinin geniş ilmini göste¬ 
ren bir kitap olduğunu belirtir. 2. Kitâ- 
bü'l-Müfîd fi'ş-şâz. 3. Kitûbü'l-Meşâ- 
hif. Süyûtî el-İtkân’mı yazarken bu eser¬ 


den nakillerde bulunduğunu zikretmek¬ 
tedir (meselâ bk. el-İtkân, I, 149). 4. Ri- 
yâzatü'l-elsine. Kur’ân-ı Kerîm’in i’rabı 
hakkındadır. S. el-Vakf ve'l-ibtidû\ 
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I, 149; Dâvûdî, TabakâtU’l-müfessirîn (Ömer), 

II, 157; Keşfü'z-zunûn, II, 1459. 

IS Tayyar Altikulaç 


İBN FADLÂN 

(oİLââ jjI) 

Ahmed b. Fadlân b. Abbâs 
b. Râşid b. Hammâd 
(ö. 310/922’den sonra) 

İdil Bulgar Hanlığı’na gönderilen 
Abbâsî elçilik heyetinin kâtibi 
ve bu seferi anlatan 
seyahatnâmenin yazarı. 


Hayatı hakkında yeterli bilgi yoktur. 
Bizzat kendisi, Abbâsîler’in Mısır’ı Toluno- 
ğullarfndan geri alan ünlü kumandanı 
Kâtibülceyş Muhammed b. Süleyman’ın 
mevlâsı (azatlı köle) olduğunu belirtir. 
Müslümanlığı kabul eden ve Abbâsî Hali¬ 
fesi Muktedir- Billâh’tan halkına İslâm’ı 
öğretecek din adamları ile cami ve kale 
yapacak mimarlar isteyen İdil (Etil) Bul¬ 
gar Hükümdarı Almış Han’a gönderilen 
heyette bulunmuş ve heyet başkanı ol¬ 
madığı halde halifenin mektubu ile 4000 
dinarlık maddî yardım ve hediyelerini hü¬ 
kümdara bizzat verip gerekli açıklamala¬ 
rı yapmakla görevlendirilmiştir. Buradan 
heyetteki en bilgili ve yetenekli kişinin İbn 
Fadlân olduğu anlaşılmaktadır. Nitekim 
yine kendi ifadesinden, diğer heyet üye¬ 
lerinin dinî konuları ona danıştıkları ve ay¬ 
rıca halifenin kendisine verdiği görevler 
arasında bu heyetin ardından Bulgar di¬ 
yarına gönderilecek fakih ve muallimleri 
denetlemenin de bulunduğu öğrenilmek¬ 
tedir. Eserinden yüksek bir dinî ve edebî 
kültüre ve güzel bir üslûba sahip ahlâklı, 
dindar, dürüst, iffetli ve İslâmiyet’i yay¬ 
ma arzusuyla dolu bir insan olduğu anla¬ 
şılmaktadır. 

Sevsen (Süsen) er-Ressî adlı elçinin baş¬ 
kanlığında 11 Safer 309 (21 Haziran 921) 
tarihinde Bağdat’tan yola çıkan heyet Rey, 
Nîşâbur, Merv, Buhara ve Hârizm üzerin¬ 
den 12 Muharrem 310’da (12 Mayıs 922) 
Bulgar hanının İdil (Volga) boyundaki ka¬ 
rargâhına ulaşmış ve tahmin edildiğine 
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İBN FADLÂN 


göre yaz mevsimini orada geçirerek kış¬ 
tan önce geri dönmüştür. Heyet uğradığı 
şehirlerde büyük itibar görmüş, özellikle 
Buhara'da Sâmânîler’in ünlü coğrafya¬ 
cı veziri Ceyhânî tarafından ağırlanarak 
genç hükümdar Nasr b. Ahmed’in huzu¬ 
runa çıkarılmıştır. Ancak İbn Fadlân’ın ne 
zaman geri döndüğü hakkında bilgi yok¬ 
tur. 

İbn Fadlân’ın dönüşünden sonra kale¬ 
me aldığı eser, Muhammed b. Mahmûd 
b. Ahmed et-Tûsî (XII. yüzyıl) ve Yâküt el- 
Hamevî'nin (ö. 626/1229) yaptıkları geniş 
alıntılar sebebiyle biliniyor, fakat ihtiva 
ettiği anlaşılan ayrıntılı bilgilerden dolayı 
şüpheyle karşılanarak sahte bir seyahat- 
nâme olabileceği ileri sürülüyordu. 1923 
yılında Zeki Velidi Togan’m Meşhed’de bir 
mecmua içinde bulduğu orijinal yazma 
nüshanın incelenmesi sonucu İbn Fad- 
lân’m büyük bir âlim, çok dikkatli bir sey¬ 
yah ve başarılı bir diplomat, kitabının da o 
dönemde henüz tanınmayan çeşitli Türk, 
Slav ve İskandinav halkları hakkında de¬ 
ğerli bilgiler ihtiva eden bir eser olduğu 
görüldü. Ancak Muhammed b. Mahmûd 
b. Ahmed et-Tûsî ve Yâküt'un faydalan¬ 
dığı nüshalarda bulunduğu anlaşılan Bağ¬ 
dat'a dönüş kısmı bu nüshada yoktur ve 
metin Hazariar’a ait bilgileri verirken ke¬ 
silmektedir. Bununla birlikte yapılan alın¬ 
tıların yalnız gidiş ve Bulgar ülkesinde ka¬ 


lış günlerine ait olmasından dönüşün ay¬ 
nı güzergâh üzerinden gerçekleştirildiği 
ve eserde bu yolculukla ilgili ayrıntılı bil¬ 
gilerin yer almadığı sonucuna varılabilir 

(İA, V/2, s. 731). 

Gördüğü ülkeler ve temasta bulundu¬ 
ğu halk veya kabileler hakkında İbn Fad- 
lân'ın verdiği bilgilerin çoğu kendi şahsî 
müşahedelerine ve şifahî rivayetlere da¬ 
yanır. Bulgarlar, Oğuzlar, Peçenekler, Baş- 
kırtlar. Hazarlar, Ruslar ve diğer bazı mil¬ 
letlerin siyasî düzenleri, dinî inançları, ah¬ 
lâk kuralları, ölü gömme merasimleri, gi¬ 
yecekleri, evlenme gelenekleri, dilleri, 
ekonomik durumları, vergi ve ticaret sis¬ 
temleri ve tabii özelliklerine dair yaptığı 
açıklamalar dikkat çekicidir. Ayrıca Oğuz- 
lar’m komşuları Peçenekler’e kıyasla çok 
zengin olduklarına da işaret etmiş ve, 
“Oğuzlar’dan on bin biniti ve yüz bin ko¬ 
yunu olanları gördüm" demek suretiyle 
XI. yüzyıl başlarında büyük boyutlar ka¬ 
zanan Oğuz göç ve fetihlerine hem de¬ 
mografik hem de ekonomik âmiller açı¬ 
sından ışık tutmuştur. Eserde bazı efsa¬ 
nevî nakillere ve abartmalara rastlanırken 
bazı çelişkili bilgilerin verildiği de görülür. 
Meselâ müellif göçebe Oğuzlar'ı dinsizlik, 
pislik ve kabalıkla suçlayıp haklarında “Al¬ 
lah'a itaat etmiyorlar"; “Hiçbir şeye iba¬ 
det etmezler” derken daha sonra Türk- 
ler’in arasında tek tanrı inancının yaygın 


olduğundan ve ahlâkî temizliklerinden 
bahseder. Bulgar Türkleri'ne ait kısım¬ 
da da zina eden erkek ve kadınların öl¬ 
dürüldüğünü kaydeder ve hırsızların da 
zina edenler gibi cezalandırıldığını haber 
verir. 

İbn Fadlân’ın eseri, XV. yüzyılda tarih 
sahnesinden çekilen ve bugünkü Çuvaş- 
lar’ın dedeleri olan Bulgar Türkleri hak¬ 
kında önemli bir kaynak teşkil eder. İlk 
defa XII. yüzyılda son Irak Selçuklu sulta¬ 
nı II. Tuğrul için “Acâ'ibü'l-mahlûkât adlı 
coğrafya kitabını yazan Muhammed b. 
Mahmûd b. Ahmed et-Tûsî’nin yaptığı 
alıntılarla varlığı ortaya konulan eser, bir¬ 
kaç farklı nüshasını gördüğü anlaşılan Yâ¬ 
küt ei-Hamevî tarafından Mu‘cemü'1- 
büldâri da iktibas edilmiş, daha sonra da 
İranlı Emîn-i Ahmed-i Râzî (ö. 1002/1594'- 
ten sonra) tarafından yazarının adı veril¬ 
meden kaynak olarak kullanılmıştır. Çağ¬ 
daş ilim âleminde esere ilk defa dikkat 
çeken DanimarkalI J. K. Rasmussen’dir. 
Onun, Ortaçağ’da müslümanların Rusya 
ve İskandinavya ile olan ilişkilerine dair 
1814’te yayımladığı makalede Yâküt’un 
İbn Fadlân’dan iktibas ettiği “Rus” mad¬ 
desinin tercümesi de yer almış ve çalış¬ 
manın ilim adamları arasında büyük ilgi 
uyandıran bu kısmı birkaç yıl içerisinde 
İngilizce, İsveççe ve Latince’ye çevrilmiş¬ 
tir. Daha sonra Alman asıllı Rus şarkiyat¬ 
çısı Christian Martin Fraehn, Yâküt’un İbn 
Fadlân’dan iktibas ettiği kısımların tama¬ 
mını iki ayrı yayın halinde Arapça metin¬ 
leriyle birlikte neşretmişti ( Ibn-Foszlan's 
undanderer AraberBerichte überdieRus- 
sen altererZeit, St. Petersburg 1823 [-> 
Hamburg 1976; Frankfurt Main 1994]; “Die 
altesten arabischen Nachrichten über die 
VVolga-Bulgaren, aus İbn-Foszlan’s Re- 
iseberichten", Memoires de l’Academie 
Imperiale des Sciences de St. Petersburg, 
6 e serie, 111832], s. 527-577). İbn Fadlân’m 
aslında Hazar ve Bulgar ülkelerine kadar 
gitmediği, yazdıklarının çoğunun uydur¬ 
ma ve abartmalardan ibaret olduğu ileri 
sürülmüşse de Tizengauzen (Tiesenhausen) 
ve Rozen tarafından yapılan araştırmalar 
sonucunda onun seyahatnamesinin tari¬ 
hî bakımdan çok önemli ve nâdir bilgiler 
ihtiva ettiği anlaşılmıştır (bk. bibi ). 

1923 baharında Zeki Velidi Togan, Meş- 
hed İmam Rızâ Kütüphanesi’nde o güne 
kadar bilinmeyen bir coğrafya mecmua¬ 
sı buldu; İbnü’I-Fakih ve Ebû Dülef el-Haz- 
recî’nin eserlerini de içine alan bu mec¬ 
muanın son kısmını (vr. 196 b -212 b ) İbn 
Fadlân’ın o güne kadar hiçbir yerde rast¬ 
lanmayan rihlesi oluşturuyordu. Togan 


ibn Fadlân'ın Bağdat'tan Buhara'ya kadar seyahat güzergâhı 
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keşfini takip eden yıllarda birkaç makale 
yazdıktan sonra 1935’te Viyana Üniversi¬ 
tesinde eser üzerine doktora yaptı ve Ibn 
Fadlan's Reisebericht adlı bu çalışması¬ 
nı 1939’da Leipzig'de yayımladı. Bazı eser¬ 
lerde, Togan'ın bulduğu bu mecmuanın 
daha önce İvanovv tarafından bulunup ta¬ 
nıtıldığı iddia edilirse de (DMBİ IV, 404) 
bu çalışma (JRAS 11920], s. 535-563) in¬ 
celendiğinde bunun doğru olmadığı gö¬ 
rülecektir. 1938 yılında Sibirya'ya çalışma 
kampına gönderilen şarkiyatçı A. P. Ko- 
valevski'nin faksimile Arapça metin ve 
Rusça tercümesiyle yayıma hazırladığı 
“İbn Fadlân’ın Volga’ya Seyahati” başlıklı 
bir kitap, Arap edebiyatı uzmanı Ignaty 
Krachkovsky tarafından Kovalevski’nin 
adı zikredilmeden yayımlandı (Puteşestuii 
Ibrı-Fadlana na Volgu, Moskva-Leningrad 
1939). 11. Dünya Savaşı’ndan sonra serbest 
bırakılan Kovalevski araştırmalarına tek¬ 
rar başladı ve daha önce ismini taşımadan 
çıkan bu kitabı genişleterek ve tashih 
ederek yeniden bastırdı (Krıiga Axmeda 
Ibn-Fadlana o ego puteşestuii na Volgu u 
921-922 gg., Kharkov 1956); bu yayımda 
Kovalevski’nin Togan’ın eserinden büyük 
ölçüde faydalandığı görülür. Eser daha 
sonra Sâmî ed-Dehhân tarafından yayım¬ 
landı (Risâletü İbn Fadlân, Dımaşk 1379/ 
1959). 

İbn Fadlân’ın risâlesi, özellikle Zeki Ve- 
lidi Togan’ın Arapça metinle birlikte ver¬ 
diği ayrıntılı bilgi ve özgün yorumlarla Do¬ 
ğu Avrupa’nın tarih, kültür ve coğrafya¬ 
sının araştırılmasında çok önemli bir ye¬ 
re sahiptir. Bugüne kadar çeşitli açılardan 
ele alınarak hakkında pek çok yayın yapıl¬ 
mış, ihtiva ettiği bilgiler sayesinde daha 
önce çözülmesi mümkün olmayan birçok 
mesele aydınlığa kavuşturulmuş ve bu 
arada Türk kavimlerinin ölü gömme âdet¬ 
lerine dair verdiği bilgilerin yardımıyla da 
Volga ve Tuna nehirleri arasındaki saha¬ 
da bulunan ve X-X1. yüzyıllara tarihlenen 
mezarların Peçenek ve Oğuz Türkleri’ne 
ait olduğu kanıtlanmıştır (Federov-Da- 
vidov, s. 60-62). Ebü’l-Fazl Mîr Seyyid Ali- 
nakî Tabâtabâî tarafından Sefernâme-i 
İbn Fadlân adıyla Farsça’ya tercüme edi¬ 
len eser (Tahran 1345 hş.) Türkçe’ye de 
çevrilmiştir (Lûtfi Doğan, “İbni Fadlan Se¬ 
yahatnamesi”, AÜİFD, Iil/1-2 11954], s. 59- 
80; Ramazan Şeşen, İbn Fadlan Seyahat¬ 
namesi, İstanbul 1975, 1995). 

Richard Frye ve Robert P. Blake tarafın¬ 
dan İngilizce’ye (“Notes on the Risâla of 
Ibn Fadlân”, Byzantina Metabyzantina, I 
|New York 1949], s. 7-37), K. Czegledy ta¬ 
rafından Macarca’ya (“Zur Meschheder 


Handschrift von Ibn Fadlan’s Reisebericht”, 
AOH, 11 Budapeşte 1950-1951 ], s. 217-243) 
ve Marius Canard tarafından Fransızca’¬ 
ya (“La relation du voyage d’Ibn Fadlân 
chez les Bulgares de La Volga”, Annaies 
de l’Institut d’Etudes Orientales, XVI [Al- 
giers 1958], s. 41-146) tercüme edilen eser 
ayrıca Japonca’ya ve diğer bazı dillere de 
çevrilmiştir. 
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Ebü’l-Hüseyn Ahmed b. Fâris 
b. Zekeriyyâ b. Muhammed 
er-Râzî el-Kazvînî el-Hemedânî 
(ö. 395/1004) 

Küfe dil mektebine mensup 
dil ve edebiyat âlimi. 

306 (918-19) veya 308 yılında Kazvin’e 
bağlı Zehrâ bölgesindeki Kürsüf köyünde 
(bugünkü Keresf) doğdu. İlk tahsilini Şâ- 
fiî fakihi ve dil âlimi olan babası Fâris b. 
Zekeriyyâ’nın yanında yaptı. Eserlerinde 
babasına atıflarda bulunduğu gibi İbnü’s- 
Sikkît’in lşlâhu’l-mantık adlı kitabını da 
ondan rivayet etmiştir. 

332’de (943) Kazvin’de öğrenimini sür¬ 
dürdüğü bilinen İbn Fâris (Yâküt, XII, 221), 
burada Ebü’l-Hasan Ali b. İbrâhim el-Kat- 
tân’dan Halil b. Ahmed’in Kitâbü’l- c Ayn'i- 
nı okudu. Ayrıca fakih Ebü’l-Hasan İbrâ¬ 
him b. Ali, Ali b. Muhammed b. Mehre- 
veyh ve Ahmed b. Allân’ın derslerine de¬ 
vam etti. Daha sonra tahsil için birçok 
bölgeyi dolaştı. Zencan’da meşhur dil âli¬ 
mi ve Sa’leb'in râvisi Ebû Bekir Ahmed b. 
Haşan el-Hatîb, İsfahan'da EbüT-Kâsım 
Süleyman b. Ahmed b. Eyyûb et-Taberâ- 
nî, Hemedan’da Abdurrahman b. Ham- 
dân el-Hemedânî, Bağdat’ta Ebü’l-Hasan 
Ali b. Abdullah el-Vâsıfî ve Muhammed 
b. Abdullah ed-Dûrî, Miyânic’de hadis âli¬ 
mi Ebû Abdullah Ahmed b. Tâhir el-Mi- 
yânecî ve daha birçok âlimden dil, edebi¬ 
yat, Kur’an ilimleri ve hadis başta olmak 
üzere değişik alanlarda öğrenim gördü. 
Hemedan’daki yaygın şöhretinden dolayı 
Rey Valisi Fahrüddevle Ali ed-Deylemî ta¬ 
rafından oğlu Mecdüddevle Ebû Tâlib’in 
eğitimini üstlenmesi için Rey’e davet edil¬ 
di. İbn Fâris hayatının son dönemini bu¬ 
rada maddi sıkıntılar içinde geçirdi. 

Öğrenim yılları dışında hayatını genel¬ 
likle Kazvin, Hemedan ve Rey şehirlerinde 
geçiren İbn Fâris birçok öğrenci yetiştir¬ 
miştir. Bunların arasında Makâmât sahi¬ 
bi Bedîüzzaman el-Hemedânî, Büveyhî- 
ler’in veziri edip ve ilim adamı İbn Abbâd 
gibi önemli simalar da bulunmaktadır. 
İbn Abbâd, her ne kadar hocasının Amîd 
ailesine karşı gösterdiği aşırı sevgiden 
memnun değilse de ilim ve faziletini tak¬ 
dir etmiş, eserlerinin dil ve üslûp açısın¬ 
dan mükemmel olduğunu çeşitli vesile¬ 
lerle dile getirmiştir. Evcezü's-siyer adlı 
risâlesinin râvileri Ali b. Kasım b. İbrâhim 
ve Ebü’l-Feth Süleym b. Eyyûb er-Râzî de 
onun öğrencileridir. Özel eşyasını fakirle¬ 
re verecek derecede cömert olduğu, cu- 
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ma gecesi istinsah ettiği bir kitabı cuma 
namazından önce satarak parasını fakir¬ 
lere dağıttığı kaydedilen ( a.g.e., IV, 83-84). 
İbn Fâris’in vefat tarihiyle ilgili değişik ri¬ 
vayetler varsa da kaynakların çoğunda Sa- 
fer 395’te (Kasım 1004) Rey’de öldüğü be¬ 
lirtilmektedir. 

İbn Fâris önceleri Şâfıî iken ömrünün 
sonlarına doğru Mâliki olmuştur. Bunun 
sebebi sorulduğunda, bütün görüş ve 
mezheplerin temsil edildiği Rey’de Mâ¬ 
liki mezhebinin temsil edilmemesini hoş 
karşılamadığını, bölgede bu mezhebi ih¬ 
ya etmek için Mâliki olduğunu söylemiş¬ 
tir {a.g.e., IV, 83-84). Şiî olduğuna dair ri¬ 
vayetler doğru değildir. Zira kaynakların 
büyük bir kısmında onun Şâfiî hatta Şâfiî 
fakihi olduğu, daha sonra Mâliki mezhe¬ 
bini tercih ettiği kaydedilmektedir. 

Lügat ilmine çok önem veren ve dilin 
mantığını kavrayamayanların daha kolay 
yanılabileceğim söyleyen İbn Fâris Küfe dil 
mektebine mensuptu ve Arap dili saha¬ 
sında büyük bir otoriteydi. Bu mektebin 
önemli temsilcilerinden olan hocası Ebû 
Bekir Ahmed b. Haşan el-Hatîb’in onun 
üzerinde büyük tesiri olmalıdır. İbn Fâ¬ 
ris’in Mu c cemü mekâyîsi'l-luğa, Müc- 
melü’l-luğa ve eş-Şâhibî fî fıkhi’l-luğa 
gibi eserleri bu alanın önemli kaynakları¬ 
dır. “Fıkhü’l-luğa” terimini eş-Şâhibî fî 
fıkhi'l-luğa adlı eserinde ilk defa kendi¬ 
si kullanmıştır. Lugata dair ilk didaktik 
manzum eserin müellifi olan İbn Fâris 
mizahî şiirler de kaleme almıştır (a.g.e, 
IV, 90-92,94-98). Dönemindeki edebî fa¬ 
aliyetleri yakından takip etmiş, her türlü 
başarı ve beceriyi eskilerde görenleri eleş¬ 
tirerek yeniler arasında eskilere denk, 
hatta onlardan üstün olanların bulundu¬ 
ğunu örneklerle ortaya koymuştur. 

Eserleri. İbn Fâris'in, çoğu lugata dair 
olmak üzere doksan kadar eser yazdığı 
kaydedilmekle birlikte bunların çok azı 
zamanımıza kadar ulaşabilmiştir. A) Lü¬ 
gat. t. Muîcemü mekâyîsil-luğa*. Alfa¬ 
betik olarak düüzenlenmiş bir lügat olup 
İbn Fâris’in en önemli eserlerindendir. Ki¬ 
tap Abdüsselâm Muhammed Hârûn tara¬ 
fından yayımlanmıştır (1-VI, Kahire 1366- 
1371/1946-1951, 1389/1969). 2. Mücme- 
liil-luğa* (el-Mücmel fî’l-luğa). Cevheri’- 
nin eş-Şıhâh’ ı gibi sadece sahih kelime¬ 
lere yer veren alfabetik bir sözlüktür. I. 
cildi ilk defa Kahire’de basılmış (1331), da¬ 
ha sonra Muhammed Muhyiddin Abdül- 
hamîd (Kahire 1947), Züheyr Abdülmuh- 
sin Sultân (I-IV, Beyrut 1404/1984) ve Şehâ- 
beddin Ebû Amr (Beyrut 1414/1994) tara¬ 
fından neşirleri yapılmıştır. 3. eş-Şâhibî* 
fî fıkhi’l-luğa. Arap dilinin lugatla ilgili in- 



İbn Fâris'in Mücmelü’l-luğa adlı eserinin unvan sayfası 
(Beyazıt Devlet Ktp., nr. 6827) 


çeliklerine ve ifade farklarına dair “fık- 
hü’l-luga” (lengüistik) türünde yazılan ilk 
eserlerdendir. Muhibbüddin el-Hatîb (Ka¬ 
hire 1328), Mustafa eş-Şüveymî (Beyrut 
1963), Ömer Fâruket-Tabbâ’ (Beyrut 1993) 
ve Ahmed Sakr (Kahire, ts.) tarafından ya¬ 
yımlanmıştır. 4. Hilyetüi-fukahâ \ Mü- 
zenî’nin, hocası İmam Şâfıî’nin kullandığı 
terimleri topladığı el-Muhtaşar adlı ki¬ 
tabının şerhi olan eser fıkıh terimlerinin 
lugavî ve etimolojik açıklamalarını ihtiva 
etmektedir. Bundan dolayı bazı kaynak¬ 
larda Şerhti Muhtaşari’l-Müzenî adıyla 
da geçen eseri Abdullah b. Abdülmuhsin 
et-Türkî neşretmiştir (Beyrut 1403/1983). 
5. Esmâ'ii Resûlillâh ve me‘ânîhâ (Es- 
mâ’ü resûlillâh, Tefsîru esmâî’n-nebı, el- 
Mürıbî fî tefsiri esmâVn-nebî). Mâcid ez- 
Zehebî tarafından yayımlanmıştır (Küveyt 
1409/1989). 6. el-Müzekker ve'l-miFen- 
neş. Bir mukaddime ile on bir bölümden 
meydana gelmektedir. Mukaddimede mü- 
enneslik işaretleri, diğer bölümlerde çeşit¬ 
li kelimelerin müenneslik ve müzekkerlik- 
ieri ele alınmıştır. Eseri Ramazan Abdüt- 
tevvâb neşretmiştir (Kahire 1969). 7. Füt- 
yâ fakîhi'l-‘Arab. Bilmece (elgâz) türün¬ 
de az bilinen (garîb) kelimelerin anlamla¬ 
rının açıklandığı eser Hüseyin Ali Mahfûz 
tarafından yayımlanmıştır (Dımaşk 1958). 


8. Halku'l-insân (Makale fi esmâ’i a‘zâ’17- 
insân). İnsana ait organların adları ve sı¬ 
fatlarıyla bunlara ilişkin tabirlere dair bir 
sözlük olan eseri Dâvûd Çelebi (Bağdad 
1931) ve Faysal Abdülmecîd Yûnus Deb- 
dûb neşretmiştir (Dımaşk 1967). 9. Kitû- 
bü İsti c âreti a^zâ^i’l-insân. İnsana ait or¬ 
ganların anlamlarına dair olup Ahmed 
Han tarafından yayımlanmıştır (el-Meurid, 
XI1/2 [Bağdad 1983|, s. 81-108). 10. el-İt- 
bâ c ve'l-müzâvece. Arapça’daki pekiştir¬ 
me kelimelerini derleyen alfabetik bir lü¬ 
gattir. Eser R. E. Brünnovv (Orientalische 
Studien Theodor Nöldeke Zum Siebzigsten 
Geburtstag, Gieszen 1906, s. 225-248), Ke¬ 
mal Mustafa (Kahire 1947) ve Muhammed 
Edîb Abdülvâhid Cemrân (Dımaşk 1995) 
tarafından neşredilmiştir. Süyûtî, eksik¬ 
lerini tamamlayarak eseri özetlemek su¬ 
retiyle el-İlmâ c fi’l-İtbâ c adlı bir sözlük 
yazmıştır. 11. Makâletü “kellâ" ve mâ 
câ’e minhâ fî Kitâbillâh. Arapça “kellâ” 
edatının yapısı ve anlamlarıyla Kur’an’da 
kullanıldığı yerlere dair bir risâle olup Ab- 
dülazîz el-Meymenî er-Râcekûtî tarafın¬ 
dan yayımlanmıştır ( Şelâşü resâ’il içinde, 
Kahire 1344/1925). 12 .el-Lâmât. Arapça'¬ 
da kullanılan lâm çeşitlerine dair olan 
eseri Gotthelf Bergstrasser ( Islamica, 1/1 
[ Lelpzig 1924], s. 77-99) ve Şâkir el-Feh- 
hâm (MMLADm., XLVIII 11973), s. 757- 
801) neşretmiştir. 13. Mütehayyerü'l- 
elfâz (Muhtârü’l-elfâz). Arapça'daki yeni 
kelimelere (müvelledât) dair bir lügat olup 
Hilâl Nâcî tarafından yayımlanmıştır (Bağ¬ 
dat 1390/1970). Ebü’l-Abbas el-Cürcânîese¬ 
rin adını Muhtârii'l-elfâz olarak zikret¬ 
mektedir (el-Müntehab min kinâyâti’l- 
üdebâ’, s. 186). 14. en-Neyrûz (erı-Neu- 
rûz). Neyrûz kelimesinin yapısı, iştikakı, 
anlam ve i’rabını, Arapça ve Farsça’da 
“fey’ûl” veznindeki bayram adları ile diğer 
kelimeleri ele alan bu risâleyi Abdüsselâm 
Muhammed Hârûn yayımlamıştır (Nevâ- 
dirü’l-mahtûtât içinde, Kahire 1373/1954, 
11,4-25). 15. eş-Şelâşe (el-Müşelleşe) fi'l- 
luğa. Bir harfinin değişik üç harekesine 
göre farklı ya da benzer anlamlara gelen 
kelimelere dair bir çeşit lügat olup Rama¬ 
zan Abdüttevvâb tarafından neşredilmiş¬ 
tir (Kahire 1970). 16. Tamâmü Faşîhi'l- 
kelâm. Sa’leb'in (ö. 291/904), yaygın dil 
hatalarının fasih kullanımlarını topladığı 
el-Faşîh adlı eserinin zeylidir. Yûsuf Mes¬ 
kûn! tarafından neşre hazırlanan (1903), 
ancak bastırılamayan eserin ilk neşrini 
Arthur J. Arberry yapmış (London 1951), 
daha sonra eseri Mustafa Cevâd ve Yû¬ 
suf Meskûn! yayımlamıştır (Bağdad 1969). 
17. Kitâbü'l-Fark. İnsan, hayvan ve kuş¬ 
ların benzer organlarının farklı isim ve 
sıfatlarının ele alındığı eser Ramazan Ab- 
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düttevvâb tarafından neşredilmiştir (Ka¬ 
hire 1402/1982). 18. el-Envâ* "alâ mez- 
hebi'l-Arab. Araplar’ın astronomi ve 
r meteoroloji bilgisiyle (enva*) ilgili bir söz¬ 
lük olup M. Forcada tarafından Muhta¬ 
sar mine’l-envtf adıyla yayımlanmıştır 
(Anuari de Filologla, XlX/B-2, Barcelona 
1996, s. 769-780). 

B) Edebiyat. 1. Ebyâtü'l-istişhâd. Çe¬ 
şitli konularda örnek (şâhid) olarak kulla¬ 
nılan beyitleri ihtiva eden risâleyi Abdüs- 
selâm Muhammed Hârûn neşretmiştir 
(Kahire 1951, 1972, Neuâdirü’l-mahtûtât 
içinde, Kahire 1972, 1. 137-161). 2. Şer- 
hu'l-Hamûse li-Ebî Temmâm. Abdül- 
mecîd Muhammed Abdülmecîd el-İsdâ- 
vî’nin İlmî neşrini hazırlamakta olduğu 
bildirilen eser (Ahbârüi-türâşi’l‘Arabi, V/ 
55-59 I Kahire 1991 -1992 ], s. 23) Hâdî Ha¬ 
şan Hammâdî tarafından yayımlanmıştır 
(Beyrut 1415/1995). 3. Zemmü'l-hata’ 
fi'ş-şi c r. Şairlerin vezin ve kafiyeye uyma 
gerekçesiyle yaptıkları yanlışların eleşti¬ 
rildiği eser Hüsâmeddin el-Kudsî tarafın¬ 
dan Sâhib b. Abbâd'm el-Keşi "an mesâ- 
vPi Şi"ri'l-Mütenebbî’siy\e birlikte neş¬ 
redilmiştir (Kahire 1349/1930). Eseri Ra¬ 
mazan Abdüttevvâb da yayımlamıştır ( Me- 
celletü Ma"hedi'l-mahtûtât içinde, Kahi¬ 
re 1399/1979). Kaynaklarda el-Hudâre, 
Nakdü'ş-şi"r, Na"tü’ş-şi‘r adlarıyla ge¬ 
çen eserler Zemmü'l-hata 1 fi'ş-şiVin 
farklı isimleri olmalıdır. 4. Kitâbü’l-Leyl 
ve 'n-nehâr (Ktşaşü ’n-nehâr ue şemerü 7- 
leyl). Müfâhare tarzında bir eser olup ge¬ 
ceyle gündüzün karşılaştırılması bir atış¬ 
ma şeklinde anlatılmakta ve bu atışma¬ 
lar âyet, hadis, şiir, emsal vb. sözlerle ele 
alınmaktadır. Eser Hâmid el-Haffâf ta¬ 
rafından neşredilmiştir (Türâşünâ, 1V/1 
|Kum 1409), s. 173-199). S. Kitâbü'l-Ma"- 
ârîd . Şairlerle ilim adamları tarafından 
herhangi bir tavır, söz veya soruya kinaye 
ve ta’rizle (maâriz) verilen karşılıklar konu¬ 
sunda bir risâle olup Ahmed Han tarafın¬ 
dan yayımlanmıştır (el-Meurid, Xll!/3 |Bağ- 
dad 1984], s. 173-186). 6. Risâle ilâ Ebî 
"Amr Muhammed b. Sa c îd el-Kâtib. 
Edebî tenkide dair bir risâledir (Seâlibî, 
111, 397 vd ). 7. el-Hûrü'l-"în (nşr. Mustafa 
Kemal, Kahire 1947). 

C) Diğer Eserleri. Evcezü's-siyer li- 
hayri’l-beşer. Yazma nüshaları Muhta- 
şaru siyeri Resûlillâh, Muhtaşaru sîre- 
ti Resûlillâh, Muhtasar iî nesebi’n- 
nebiyyi ve mevlidihî ve menşe’ihî ve 
melYaşih, Ahşaru sîreti seyyidi'l-be- 
şer gibi farklı adlarla kaydedilen eser ilk 
olarak Cezayir’de basılmış (1301/1883), 
aynı baskı Hindistan (Bombay 1311/1893) 
ve Mısır’da (1947) tekrarlanmıştır. Daha 
sonra İzzet Husriyye (Dımaşk, ts.), Hilâl 


Nâcî (Mecelletü’l-Mevridi’l-"Irâkıyye, 11/4 
[1972], s. 143-154),M. Kemâleddin İzzed- 
din (Beyrut 1408/1988) ve Muhammed 
Mahmûd Hamdân tarafından neşredil¬ 
miştir (Kahire 1413/1993). Müellifin Risâ¬ 
le (Mukaddime) fi’l-ierd’iz, Fevâ’idü el- 
fâzi'l-KuFân (Sezgin, Vill, 213, 214), el- 
Yeşküriyyât (Brockelmann, GALSuppl., 
1, 198) adlı eserleri henüz yayımlanma¬ 
mıştır. Çeşitli âlimlerden yaptığı rivayet¬ 
lerin kaynaklarını zikrettiği Risâle ile'l- 
Kâdî Ebî Bekir Muhammed b. İsmâ"îl 
adlı eserinin ise Züheyr Abdülmuhsin Sul¬ 
tan tarafından neşredileceği kaydedil¬ 
mektedir ( Mücmelü’l-luğa , neşredenin 
önsözü, I, 26). 

İbn Fâris’in kaynaklarda zikredilen baş¬ 
lıca eserleri de şunlardır: Usûlü'1-iıkh, 
el-Emâlî, el-İntişâr li-Şa"leb, et-Tâc, 
Câmi"u't-te\il fî teisîri'l-KuHân, el- 
Hamâsetü'l-muhdese, Dârâtü'l-"Arab, 
Zemmü'l-ğıybe, Şerhu Risâleti'z-Züh- 
rî ilâ < Abdilmelik b. Mervân, eş-Şi- 
yâb (eş-Şiyât) ve'l-hulî, Garîbü frâbi'l- 
KuHân, Fazlü'ş-şaiâti "ale'n-nebiyyi 
"aleyhi'ş-şalâtü ve's-selâm, Kifâyetü'l- 
müte c allimîn fi'htilâfi'n-nahviyyîn, 
Me'âhızü'l-Hlm, Mâ câ’e iî ahlâkı'l- 
mü^minin, el-Medhal ilâ c ilmi'n-nahv 
(naht), el-Mııhaşşal fi'n-nahv, Mukad¬ 
dime ii'n-nahv, Mihnetü’l-erîb, el-Ma- 
"âş ve'l-kesb, el-Ezdâd, el-Vücûh ve'n- 
nezâ’ir (el-Efmd), İştikâku esmâ’i'l-bül- 
dân, el-Müvâzene, Yevâkitü'l-hikem, 
"İlelü’l-Ğarîbi'l-muşarmef, Şerhu Risâ- 
leti Ebî Hilâl el-"Askerî (eserlerinin tam 
bir listesi için bk. İbn Fâris, Mücmelü'l-lu- 
ğa | nşr. Züheyr Abdülmuhsin Sultan), neş¬ 
redenin girişi, 1, 22-29; Mu"cemü mekâyî- 
si'l-luğa, neşredenin girişi, 1, 25-37). 

İbn Fâris’in hayatı, eserleri ve görüşleri 
hakkında yapılmış müstakil çalışmalar 
arasında şunlar zikredilebilir: Hilâl Nâcî, 
Ahmed b. Fâris: hayâtühû şfrühû âşâ- 
rühu (Bağdad 1970); Ferîd M. Bedevîen- 
Niklâvî, el-Mesâ'ilii'l-belâğıyye iî kitâ- 
bi'ş-Şâhibîli'bn Fâris (Kahire 1986); Hâ¬ 
dî Haşan Hammûd, Ahmed b. Fâris ve- 
riyâdetühû fi'l-bahşi'l-luğavî ve’t-tefsî- 
ri'l-KuFânî ve'l-meydâni'l-edebî (Bey¬ 
rut 1407/1987); Gâzî Muhtâr Tuleymât, 
Nazarât iî "ilmi delâleti'l-elfâz "inde 
İbn Fâris el-Luğavî (Dımaşk 1410/1990); 
Abdülvehhâb et-Tâzî Suûd, Ahmed b. 
Fâris: hayâtühû ve ârâ’ühû ii'l-luğa 
ve 'n-nahv (Rabat 1412/1992). 
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İBN FÂTİK 

(»İÜl9 ^Jİ) 

Ebü’l-Vefâ Mahmûdü’d-devle 
el-Emîr Mübeşşir b. Fâtik el-Âmirî 
(V./XI. yüzyıl) 

İlkçağ filozoflarına dair 
Muhtârü'I-hikem 
adlı eseriyle tanınan âlim 
ve devlet adamı. 

Hayatı hakkında yeterli bilgi yoktur. As¬ 
len Şamlı bir ailenin çocuğu olarak V. (XI.) 
yüzyılın başlarında Mısır'da doğdu. İbn 
Ebû Usaybia, Fâtımî hükümdarlarından 
ez-Zâhir ile (1021-1036) Müstansır-Bil- 
lâh (1036-1094) dönemlerinde yaşadığı¬ 
nı ve devlet hizmetinde yüksek mevkiler¬ 
de bulunduğu için kendisine “Mahmû- 
düddevle" ve “Emîr” unvanlarının verildi¬ 
ğini yazmaktadır {'üyûnû.'1-enbâ 1 , s. 560). 
Ancak Âmiri nisbesinin neye dayandığı 
tesbit edilememiştir. İlk gençlik dönemi 
ve eğitimi hakkında bilgi yoksa da belli 
bir olgunluk seviyesine ulaşınca devrinin 
önde gelen düşünür ve bilginleriyle top¬ 
lantılar düzenleyerek yaptıkları ilmi tar¬ 
tışmalardan yararlandığı ve onların bir 
kısmından ders aldığı bilinmektedir. Bu 
arada İbnü’l-Heysem'den (ö. 430/1039) 
matematik ve astronomi. Ebü’l-Hüseyin 
İbnü’l-Âmidî’den mantık ve felsefî ilim¬ 
ler. Ali b. Rıdvân'dan tıp okudu ( a.g.e., s. 
560). Hocası İbnü’l-Heysem’in vefat tari¬ 
hi ve Muhtârü'I-hikem adlı eserini 445 
(1053) yılında yazması göz önüne alındı¬ 
ğında V. (XI.) yüzyılın ilk çeyreğinde doğ¬ 
duğu, Müsta'lî- Billâh dönemine (1094- 
1101) yetişememesinden hareketle de 
1094 yılından önceki bir tarihte vefat et¬ 
tiği söylenebilir. Bu durumda ölüm tari¬ 
hinin V. yüzyılın sonuna (XII. yüzyılın baş¬ 
ları) rastladığını söyleyen İbnü’l-Kıftî’- 
nin görüşüne katılmak mümkün değildir 
(Mutıtârü’l-hikem, neşredenin girişi, s. 
6-7). 

İbnü’l-Kıftî, İbn Fâtik’in devlet işlerin¬ 
den fırsat buldukça öğretim faaliyetleri¬ 
ne de vakit ayırdığını, o dönemde yaşayan 
birçok seçkin âlimi onun yetiştirdiğini bil¬ 
dirmekte (İhbârü’Hulemâ’, s. 269), an¬ 
cak bunların arasında sadece yahudi ta¬ 
bip Selâme b. Rahmûn’un adını vererek 
onun İbn Fâtik’ten mantık okuduğunu 
belirtmektedir {a.g.e., s. 209-210). Ayrıca 
bir kızının bulunduğu ve babasının ölü¬ 
münden sonra İskenderiye’de hadis il¬ 
miyle meşgul olduğu kaydedilir (a.g.e., s. 
269). İbn Ebû Usaybia, İbn Fâtik’in birçok 


1 kitap istinsah ettiğini ve kendisinin de 
onları gördüğünü, onun seferden dön¬ 
dükçe vaktinin çoğunu zengin kütüpha¬ 
nesinde geçirdiğini anlattıktan sonra ve¬ 
fatını müteakip hanımının kütüphaneye 
girerek kendisine yeterince zaman ayır¬ 
mayan kocasından intikam almak için ki¬ 
taplarını orada bulunan havuza attığını, 
bu yüzden kitapların bir kısmının ziyan 
olduğunu, kurtarılanların ise yaprakların¬ 
da lekeler kaldığını söyler (‘Uyûnü’l-en- 
bâ\ s. 560). 

İbn Fâtik’in Muhtâıü'l-hikem dışında 
herhangi bir eseri günümüze gelmediği 
için onun düşünceleri hususunda fikir yü¬ 
rütmek mümkün değildir. Her ne kadar 
İbn Teymiyye, Fârâbî gibi İbn Fâtik’in de 
filozofları peygamberlerden üstün tut¬ 
tuğunu söylüyorsa da bu konuda kaynak 
vermemektedir (Der’ü te ( âruzi’l- c akl ue’n- 
nakl, I, 10). 

Eserleri. 1. Muhtârü'I-hikem ve me- 
hâsinü'l-kelim. Eskiçağ filozof, hekim, 
şair ve devlet adamlarından yirmisinin 
hayat hikâyesiyle hikmetli sözlerine dair¬ 
dir; ayrıca eserin sonunda haklarında ye¬ 
terli bilgi bulunmayan düşünürlere ait 
olan veya kim tarafından söylendiği tes¬ 
bit edilemeyen bazı özlü sözler de yer al¬ 
maktadır. Muhtârü'l-hikem’m kaynak¬ 
ları bilinmemektedir. İbn Fâtik'in Grekçe 
ve Latince kitaplara ulaşması ihtimalinin 
zayıflığı göz önünde tutulursa onun, He¬ 
lenistik dönemin sonlarına doğru bu gibi 
parçalar içeren hikemî eserlerin günü¬ 
müze ulaşmamış Arapça tercümelerin¬ 
den faydalandığı düşünülebilir. Abdurrah- 
man Bedevi, Kallistenes’e ait İskender'in 


Hayatı adlı kitabın onun kaynaklarından 
sayılabileceğini, ancak Doğu ve Batı dille¬ 
rine çevrilen eserin biri apokrif kabul edi¬ 
len iki ayrı versiyonunun bulunduğunu 
ve bunlardan sadece apokrif olanın ben¬ 
zerlik gösterdiğini belirtir {Muhtârü’l-hi¬ 
kem, neşredenin girişi, s. 14-16). Öte yan¬ 
dan Diogenes Leartius’un Arapça’ya çev¬ 
rilip çevrilmediği bilinmeyen meşhur fi¬ 
lozofların hayatları, öğretileri ve sözleriy¬ 
le ilgili eserinde, Huneyn b. İshak’ın Ne- 
vâdirü'l-felâsife ’sinde yer alan bilgilerin 
de bir şekilde M uh târü ’l-hikem ’e yansı¬ 
dığı düşünülmektedir. Muhtârü’l-hikem 
hikemiyat türünün başarılı örneklerinden 
biri olup sonraki müellifler için önemli bir 
kaynak teşkil etmiştir. İbn Ebû Usaybia 
ve Muhammed b. Mahmûd eş-Şehrezûrî 
Eskiçağ âlim, filozof ve hekimleri hakkın¬ 
da verdikleri bilgilerde en çok bu eseri 
kaynak göstermişlerdir; özellikle Şehre- 
zûrî’nin Ravzatü'l-efrâh ve nüzhetü'l- 
ervâh adlı eseri Muhtârü'l-hikem’m 
farklı bir versiyonu gibidir. Eser Batı’da da 
ilgi görmüş ve İspanyolca, Latince, Fran¬ 
sızca, İngilizce, kısmen de Provence’ye 
tercüme edilmiştir. İlk defa Kastilya-Leon 
Kralı X. Alphonso zamanında (1254-1284) 
Los bocados de ovo adıyla İspanyolca'¬ 
ya yapılan çevirinin iki ayrı versiyonu bu¬ 
lunmaktadır. Bunların ilki, XV. yüzyılın 
sonlarıyla XVI. yüzyılın başlarında otuz yıl 
içinde beş defa basılmıştır (Sevilla 1495; 
Salamanca 1499;Toledo 1510; Valencia 
1522; Valladolid 1527). Fakat mütercim, 
eserin baş tarafına kendi hayal ürünü 
olan uzunca bir giriş koyarak burada Ke- 
lîle ve Dimne nin önsözünü andıran bir 
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hikâyeye yer vermiş, ayrıca metne sada¬ 
kat göstermediği gibi birtakım yeni bil¬ 
giler de eklemiştir. Mütercim ikinci ver¬ 
siyonda metne daha sadık kalmış, ancak 
tercümesine yine aslında bulunmayan 
bazı bölümler ilâve etmiştir (Muhtârü’l-hi- 
kem, neşredenin girişi, s. 22-23). Bu çeviri 
Herman KnustfTübingen 1879), XIV. yüz¬ 
yılda yaşayan Salernolu hekim Joannes 
Procide’nin Latince çevirisi de Salvatore 
de Renzi (Napoli 1854) tarafından yayım¬ 
lanmıştır. Eseri Guillaume de Thignonville 
(ö. 1414) Latince tercümesinden Fransız¬ 
ca’ya aktarmış ve XV. yüzyılın sonların¬ 
dan itibaren birçok defa basıldığı bilinen 
(Paris 1486,1529, 1531, 1532, 1533;Bruges 
ts., Paris'te tarihsiz baskıları da yapıl¬ 
mıştır) bu Fransızca çeviriden de 1450'- 
de Stephen Scrope, 1473'te Antoine 
VVydville tarafından İngilizce’ye tercüme 
edilmiştir. VVilliam Caxton’ın 1477 yılında 
Oxford’da yayımladığı The Dictes and 
Sayings of the Philosophorum başlığını 
taşıyan bu çeviri, üzerinde baskı tarihi bu¬ 
lunan ilk İngilizce kitap olma özelliğine de 
sahiptir (a.g.e., neşredenin girişi, s. 22-67; 
tercümeler için ayrıca bk. Rosenthal, XIII- 
XV119611, s. 149-155). Abdurrahman Be¬ 
devi, Muhtârü'l-hikem'i kaynakları ve 
tercümeleri hakkında yaptığı araştırmay¬ 
la birlikte yayımlamıştır (Madrid 1958). 
Mahmut Kaya da “Muhtârü’I-hikem ve 
mehâsinü’l-kelim’de Aristoteles’e İsnat 
Edilen Hikmetli Sözler ve Bunların Kay¬ 
nakları” adlı makalesinde bu sözlerin fi¬ 
lozofla olan ilişkisini araştırmış ve bunla¬ 
rı Türkçe’ye çevirmiştir (Felsefe Arkiui, sy. 
26 [İstanbul 1987], s. 247-296). 2. Sîretü'l- 
Müstanşır. Safedî, bu eserin Müstansır- 
Billâh döneminde kaleme alınmış üç cilt¬ 
lik bir tarih kitabı olduğunu yazıyorsa da 
sonraki tarihçiler böyle bir kaynaktan söz 
etmemişlerdir. İbn Fâtik, Muhtârü’l-hi- 
kem in iki yerinde Büyük İskender’in ha¬ 
yatını “büyük tarih kitabında” eksiksiz 
biçimde anlattığını söyler (s. 239,241); an¬ 
cak bu kitabın Sîretü'l-Müstanşır olup 
olmadığı konusunda herhangi bir ipucu 
yoktur. 3. el-Vaşâyâ ve'l-emşâl ve'l-mû- 
cez min muhkemi'l-akvâl. Günümüze 
gelmeyen eserin (İbn Ebû Usaybia, s. 561) 
adı Muhtârü’l-hikem'i andırmakta ve 
onun başka bir versiyonu olabileceğini 
düşündürmektedir. İbn Ebû Useybia, 
İbn Fâtik'in el-Bidâye fi'l-mantık ve Ki- 
tâb fi't-Tıb adlarında iki eserinin da¬ 
ha bulunduğunu belirtmektedir [a.g.e., 
ay). 


BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Fâtik, Muhtârü’l-hikem oe mehâsinü’l- 
kelim(nşT. Abdurrahman Bedevî), Madrid 1958, 
s. 239, 241; ayrıca bk. neşredenin girişi, s. 1- 
67; Yâküt. Mu c cemü’l-üdebâ > (Cündîl, VI, 241; 
İbnû'l-Kıftî, Ihbârü’l-hılemâ 5 (Lippert), s. 209- 
210, 269; İbn Ebû Usaybia. ‘Uyûnü’l-enbâ\ s. 
560-561; İbn Teymiyye, Der’ü te‘âruzl'l-‘akl 
ve’n-nakl (nşr. M. Reşâd Salim), Rıyad 1395, i, 
10; Brockelmann, GAL, I, 459; Suppl., I, 829; 
H. Corbin, Histoinedelaphilosophieislamique, 
Paris 1964, s. 246-247; G. C. Anawati, “Muhtâ- 
ru’l-hikemve mehâsinü’l-kelim", M/DEO, VI 
(1959-61), s. 254-259; F. Rosenthal. “al-Mu- 
başhşhir ibn Fâtik Prolegomena to an Abortive 
Edition", Oriens, XII!-XV, Leiden 1961, s. 132- 
158;a.mlf., “al-Mubaşhşhirb. Fâtik”, £7 2 (İng.), 
VII, 282-283, i—ı 

ffil H. Bekir Karliğa 

r İBN FAZLULLAH el-ÖMERÎ n 

I 4İ1İ J-aS JJİ) 

Şihâbüddîn (Ebü’l-Abbâs) Ahmed 
b. Yahya b. Fazliliâh el-Ömerî 
(ö. 749/1349) 

Memlükler dönemi devlet adamı, 
tarih ve coğrafya âlimi, edip. 

3 Şevval 700’de (11 Haziran 1301) Dı- 
maşk’ta doğdu. Muhtemelen Kirman kö¬ 
kenli Benî Fazluilah ailesinden gelmesi do¬ 
layısıyla İbn Fazluilah olarak bilinir; Öme- 
rî nisbesi soy kütüğünün Halife Ömer b. 
Hattâb’a dayanması sebebiyledir. Benî 
Fazluilah mensuplan, yaklaşık 100 yıl dev¬ 
letin yazışmalarının yürütüldüğü Dîvân-ı 
İnşâ’da sır kâtipliği görevinde bulundu¬ 
lar; onun babası da sultanın özel kâtibiy¬ 
di. İbn Fazluilah, ilk tahsilinden sonra git¬ 
tiği Kahire’de birçok büyük âlimin yanın¬ 
da okuma fırsatı yakaladı. Kahire, İsken¬ 
deriye ve Hicaz’da sürdürdüğü eğitimi 
sırasında Kemâleddin İbn Kâdî Şühbe ile 
Kâdılkudât Şemseddin el-Mizzî'den Arap 
dili ve edebiyatı, Kâdılkudât Şehâbeddin 
İbnü’l-Mecd ile Burhâneddin el-Fezârî’den 
(İbnü’l-Firkâh) fıkıh, Takıyyüddin İbn Tey- 
miyye’den fıkıh, kelâm, Şemseddin el-İs- 
fahânî’den usûl-i fıkıh ve Kemâleddin İb- 
nü’z-Zemelkânî ile Şemseddin İbnü's-Sâ- 
iğ’den arûz, meânî ve beyân dersleri aldı. 
Öğrenimini tamamlayınca Kahire’de ka¬ 
dılık görevine getirildi. Ona, Mısır’da Şâ- 
fıî mezhebini ilgilendiren meselelerde fet¬ 
va yetkisi veren Allâme Şemseddin el-İs- 
fahânî'dir (Safedî, VIII, 253-254). İbn Faz- 
lullah’ın yazı yazma sanatında dönemin 
en önde gelen siması olduğu kabul edil¬ 
mektedir (Kalkaşendî, I, 32). 

Sultan el-Melikü’n-Nâsır Muhammed 
b. Kalavun’un üçüncü saltanatı sırasında 


(1309-1341) önemli görevlerde bulunan 
İbn Fazluilah iyi bir fıkıh âlimi ve edebi¬ 
yatçı olmasının yanında iyi bir tarihçi idi. 
Özellikle hadiseleri tahlilde ve şahsiyetleri 
değerlendirmede başarılı olmuştur; ayrı¬ 
ca Cengiz Han döneminden yaşadığı za¬ 
mana kadar Moğollar’ın tarihini iyi bili¬ 
yordu. Onun, Memlûk Devleti’nin dış siya¬ 
seti bakımından bölge için tehlike oluştu¬ 
ran bu gücü iyi tanıması ve Moğol devlet 
sisteminin Memlükler üzerindeki etkile¬ 
rini görmesi hem memuriyeti sırasında 
hem de daha sonra eserlerini kaleme alır¬ 
ken kendisine çok faydalı olmuştur. Kahi¬ 
re’de resmî yazışmaların yürütüldüğü Dî- 
vân-ı İnşâ’nın başkanlığını yapan İbn Faz- 
lullah’ın kazandığı başarılara rağmen sert 
mizacı dolayısıyla kısa sürede sultanla ara¬ 
sı açıldı ve görevinden azledildi; ayrıca kâ¬ 
tiplerden birinin imza taklit ettiğini sulta¬ 
na bildirmesi üzerine hapse atıldı ve eli 
kesildi (İbn Hacer, 1, 332-333). Daha sonra 
740 (1340) yılında Dımaşk’taki divana ta¬ 
yin edildiyse de bu görevinde sadece iki yıl 
kalabildi. Şikâyetler dolayısıyla sultan onu 
yine azletti ve cezalandırmak için Kahi- 
re’ye getirilmesini istedi. Ancak kendisi 
gibi sır kâtibi olan kardeşi Alâeddin Ali’nin 
ricası üzerine Dımaşk’ta kalmasına izin 
verildi (Makrîzî, 11/3, s. 464-466; İbn Ha¬ 
cer, I, 352-354; İbn İyâs, 1/1, s. 487-488). 
Bu hadiseden sonra inzivâya çekildi ve İs¬ 
lâm coğrafyasıyla ilgili meşhur eseri Me- 
sâlikü ’l-ebşâr ile diğer kitaplarını ka¬ 
leme aldı. 1349 yılında hacca gitmek 
amacıyla yola çıktı; fakat Kudüs civarın¬ 
da eşinin vefat etmesi üzerine Dımaşk’a 
geri döndü ve arefe günü yakalandığı 
vebadan öldü (9 Zilhicce 749/28 Şubat 
1349). 

Eserleri. 1 . Mesâlikü'l-ebşâr* fî me- 
mâliki'l-emşâr. Müellifin en önemli ça¬ 
lışması olup ağırlıklı olarak tarih ve coğ¬ 
rafyadan bahseden ansiklopedik bir eser¬ 
dir. Daha sonra gelen müelliflere asırlar 
boyu kaynaklık etmiştir. İki ana kısma ay¬ 
rılan yirmi yedi cüzlük eserin birinci bö¬ 
lümünde karalarla denizlere (fizikî coğ¬ 
rafya), ikinci bölümünde milletlere ve ta¬ 
rihlerine (beşerî coğrafya) yer verilmiştir. 
Diğer Memlûk dönemi kaynaklarında rast¬ 
lanmayan hal tercümeleri sebebiyle de 
büyük değer taşıyan eser, çeşitli kütüpha¬ 
nelerde bulunan yazmalarından bir bü- 
tün'oluşturularak Fuat Sezgin tarafından 
tıpkıbasım olarak neşredilmiştir (Frank¬ 
furt 1988-89). 2. et-Ta*rif bi'l-mustala- 
hi'ş-şenf. Dîvân-ı İnşâ’da çalışan münşî- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


483 



İBN FAZLULLAH ei-ÖMERÎ 


leri (kâtip) nazarî ve amelî konularda ay¬ 
dınlatmak için yazılmıştır. Diplomasi ilmi¬ 
ne dair olan ve yedi kısımdan meydana 
gelen eser divanda yaşanan olayları, pro¬ 
tokolü ve kurallarını ihtiva eder. Kitapta 
örnekleriyle yazışma çeşitleri, Şam ve Mı¬ 
sır coğrafyası, başlıca şehirlerle araların¬ 
daki mesafeler ve posta teşkilâtıyla il¬ 
gili bilgiler verilmiş, ayrıca bir münşinin 
bilmesi gereken savaş, müzik ve oyun 
aletleri hakkında açıklamalar yapılmıştır. 
Eserde Mısır’daki âdet ve gelenekler hak¬ 
kında da bilgi yer almaktadır. Müellifin 
"defnü’z-zünûb" geleneğine dair verdiği 
bilgilere diğer hiçbir kaynakta rastlamak 
mümkün değildir. Önce taşbasması ola¬ 
rak yayımlanan eseri (Kahire 1312/1894) 
Abdurrahman Emîn Sâdık yüksek lisans 
tezinde incelemiş (1979, Ezher üniversite¬ 
si), Muhammed Hüseyin Şemseddin (Bey¬ 
rut 1988) ve Semir ed-Derûbî de (Kerek- 
Ürdün 1413/1992) tahkikli neşirlerini yap¬ 
mışlardır. Daha sonra gelen müellifler ta¬ 
rafından örnek alınan et-Ta c rîf' i İbn Nâ- 
zırü’l-Ceyş, Kitâbü't-Teskîfü’LTa'rîf bi'l- 
muştalahi'ş-şerîf adlı eserinde (nşr. R. 
Vesely, Kahire 1987) kendi dönemi açısın¬ 
dan güncelleştirmiş ve eksikliklerini gi¬ 
dermiştir. Kalkaşendî Şubhu'l-a e şâ’ da 
bu iki eserden de geniş ölçüde faydalan¬ 
mıştır. 3. eş-Şiteviyyât. İbn Fazlullah’ın 
çağdaşı âlimlerle yaptığı yazışmaları içe¬ 
ren eserin yazmaları İstanbul Üniversite¬ 
si Kütüphanesi (AY, nr, 1144) ve Leiden’- 
de (Or. 351) kayıtlıdır (Ömer Ferruh, Tân- 
hu’l-edeb, 111, 763; DMBİ, IV, 407-408; Me- 
sâlikü’l-ebşâr, neşredenin girişi, s. 35). 
4. Muhtasarlı Kalâ’idi'l-Hkyân. Feth b. 
Hâkân el-Kaysî’nin Kalâ’idü'l-Hkyân 
adlı eserinin muhtasarıdır; bir nüshası 
Dârü’l-kütübi'l-Mısriyye'de (Teymiyye, Ta¬ 
rih, nr. 636) bulunmaktadır (Şâkir Musta¬ 
fa, IV, 71). 

İbn Fazlullah’ın ayrıca en-Nebzetü’l- 
kâfiye fî maarif e ti'l-kitâbe ve'l-kâfiye 
(bk. Brockelmann, GAL, II, 176), Dem'a- 
tü'l-bâkî ve yakazatü'ş-şâkî (bir vara¬ 
ğı D. S. Ricetarafından neşredilmiştir: “A 
Miniature in an Autograph of Shihâb al- 
Din b. Fadlallâh al-'Umari", BSOAS, XIII 
11949-1950], s. 856-867) adlı eserleriyle Hz. 
Peygamber’i methettiği Şabâbetü'l- 
müştâk adlı divanı, ed-Da^vetü'l-mü s- 
tecâbe, Nefhatü'r-ravz, Süfretü's-sef- 
re, Zehebiyyetü'l-'aşr ve nesebinin Hz. 
Ömer’e istinat ettiğini kanıtlamak ama¬ 
cıyla yazdığı Fevâdılü's-semer fî fezâ’i- 
li âli 'Ömer’i kaynaklarda zikredilmek¬ 
tedir. 
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(nşr. Eymen Fuâd Seyyid), Kahire 1985, neşrede¬ 
nin girişi, s. 3-45; Safedî, el-Vâfi, Vlll, 252-270; 
Kütübî, Feuâtü'l-uefeyât, 1, 157-161; Kalkaşen¬ 
dî, Şubhu'1-a'’şâ (Şemseddin), 1, 32; Makrîzî, es- 
Sülûk, İl/3, s. 464-466, 487, 787, 792; İbn Ha- 
cer, ed-Dürerü’l-kâmine, I, 332-333, 352-354; 
İbn Tâğrîberdî, en-Nücûmü’z-zâhire, 1, 234-235; 
İbn İyâs, Bedâ’Fu'z-zühûr, 1/1, s. 487-488; Ah- 
med Zeki Bey, Memoire sur les moyens propres 
â determiner en Egypte une renaissance de 
lettres arabes, Le Caire 1910, s. 10; Hediyye- 
tû'l- c ârifîn, 1, 110; Brockelmann. GAL, II, 175- 
176; Abbas el-Azzâvî, el-TaVîf bi’l-mü’erriljîn fi 
‘ahdi’l-Moğol ue’t-Türkmân, Bağdad 1376/ 
1957, s. 187-188; i. Krachkovsky. Târîhu’l-ede- 
bi’l-coğrâfıyyi’l-Arabî (trc. Selâhaddin Osman 
Hâşim), Kahire 1963,1, 410-415; D. Little, An 
lntroduction to Mamluk Historioghraphy, Wies- 
baden 1970, s. 40; Ömer Ferruh, Târihu’l-edeb, 
III, 762-764; a.mlf., Târifju'l ’ulûm ‘ inde'l-‘Arab, 
Beyrut 1976, s. 209-210; Ahmed Ramazan Ah- 
med, er-Rihle ue'r-rehhâletü'l-müslimûn, Cidde, 
ts., s. 208-220; Ahmed el-İskenderî - Mustafa 
Anânî, el-Vastt, Kahire, ts., s. 297-298; Sarton, 
lntroduction, 111/1, s. 802-804; Selâhaddin el-Mü- 
neccid, Mu‘cemü’l-mü : ‘errihine’d-Dımaşkıyyîn, 
Beyrut 1978, s. 176-177; Ömer Mûsâ Bâşâ. 7a- 
rîh.u'l-edebi’l-‘Arabî: ‘ aşrü’l-Memlûkî, Beyrut- 
Dımaşk 1409/1989, s. 514-539; Muhammed 
Muti’ el-Hâfız. el-Câmi‘u’l-Ümeuî bi-Dımaşk, 
Beyrut 1985, s. 45-46; D. Kravvulsky, el-Arab 
ue’l-îrân, Beyrut 1413/1993, s. 89-153; Şâkir 
Mustafa, et-Târİh.u’l-'-Arabî ue’l-mü’errikûn, 
Beyrut 1993, IV, 71; Richard Hartmann. “Poli- 
tische Geographie des Memlukenreichs”, ZDMG, 
LXX ( 1 916). s. 1 -40; David Ayalon, “The Great Ya¬ 
sa of Chingiz of the Memluk State”, BSOAS, X 
(1940-42), s. 862-876; Muhammed Kürd Ali, “Kü- 
nûzü'I-ecdâd", MMİADm., XX1I/11 -12(1947), s. 
487-492; K. S. Salibi, “Fadl Allah", £7 2 (İng,). II, 
732-733; a.mlf., “ibn Fadl Allah al-'Umari”, a.e., 
111,758-759; Ebü'l-Hasan Diyânet, “İbn Fazlullah 
c Ömerî", DMBİ, IV, 406-408. 

SÜ Abdülazîz el-Alevî 


İBN FEHD, Cemâleddin 

(aj9 Jlf JUş-) 

Ebu 1-Abbâs Cemâlüddîn Ahmed 
b. Muhammed b. Fehd el-Esedî el-Hillî 
(ö. 841/1437) 

Şiî fakihi. 


757 (1356) yılında Hille’de doğdu. İlk 
öğreniminden sonra Ali b. Hâzin el-Hâirî, 
Mikdâd b. Abdullah es-Süyûrî, İbnü’l-Mü- 
tevvec el-Bahrânî, Cemâleddin İbn A'rec 
el-Amîdî gibi hocalardan ders okudu. Ha¬ 
yatının büyük bir kısmını Hille’deki Zey- 
niyye Medresesi’nde müderrislik yaparak 
geçirdi. Ardından Kerbelâ'ya yerleşti. Bu¬ 
raya hangi tarihte geldiği bilinmemekle 
birlikte onun gelişiyle Kerbelâ’nın Necef, 
Hille ve Bağdat gibi bir ilim merkezi olma¬ 
ya başladığı nakledilmektedir. Daha son¬ 
ra Cebeliâmil’deki Cezzîn’e giderek Şe- 


hîd-i Evvel’in oğlu Ebü’l-Hasan Ziyâeddin 
Ali b. Muhammed el-Âmilî’den hadis din¬ 
ledi ve icâzet aldı (824/1421). Öğretim fa¬ 
aliyetlerini aralıksız sürdüren İbn Fehd’in 
Ali b. Hilâl ei-Cezâirî, Abdüssemî’ b. Fey- 
yâz el-Esedî, Radıyyüddin İbn Râşid el-Ka- 
tîfî, Zeynüddin Ali b. Muhammed el-Âmi- 
lî, Ali b. Fazl el-Hillî, Muhammed Nurbahş 
es-Sûfî ve Muhammed b. Felâh el-Huvey- 
zî gibi âlimlerin yetişmesinde büyük kat¬ 
kısı olmuştur. Öğrencilerinin sonuncusu, 
Müşa’şaalar’m Hûzistan’da mehdîliğini 
ilân ederek hâkimiyet kuran ilk hüküm¬ 
darıdır. İbn Fehd, aynı zamanda damadı 
olan Muhammed b. Felâh’ın isyan niteli¬ 
ğinde gördüğü hareketinden dolayı gö¬ 
rüşlerini reddederek öldürülmesi yönün¬ 
de fetva vermiştir. Kerbelâ’da vefat eden 
İbn Fehd, Hz. Hüseyin’in türbesinin yakı¬ 
nında halkın daha sonra İbn Fehd Bahçesi 
adını verdiği yerde defnedildi. Bir ziyaret- 
gâh olarak günümüze kadar gelen kabri¬ 
nin büyük bir kısmı yıkılmıştır. 

Usûlî düşüncenin Muhakkik el-Hillî, İb- 
nü’l-Mutahhar el-Hillî ve Şehîd-i Evvel'- 
den sonraki en önemli temsilcilerinden 
olan İbn Fehd’in en belirgin vasıflarından 
biri sûfîmeşrep bir fakih olmasıdır. Eser¬ 
lerinde Şehîd-i Evvel sonrası şerh döne¬ 
minin izlerini bulmak mümkünse de onun 
ictihad ve fakihin toplum içindeki rolüyle 
ilgili değerlendirmelerinde koyu bir Usûlî 
olduğu görülür. Ona göre gaybet döne¬ 
minde Şiî fakihin imamın gerçek temsil¬ 
cisi olduğunda hiç şüphe yoktur. Tasavvu¬ 
fa meyli ahlâk ve tasavvuf alanında kale¬ 
me aldığı eserlerde görüldüğü gibi haya¬ 
tından bahseden kaynaklar da bu konuda 
hemfikirdir. Bununla birlikte vahdet-i vü¬ 
cûdu esas almaktan ziyade çağındaki bazı 
mutasavvıflar gibi zühd ve ibadete dayalı 
ve felsefî tarafı ağır basan bir irfan anla¬ 
yışını benimsediği ifade edilmektedir. 
Onun tasavvufa bakışı Nasîrüddîn-i Tûsî, 
Bahâeddin el-Âmilî ve Şehîd-i Sânî'nin ta¬ 
savvuf ve irfan anlayışına benzemektedir. 

Eserleri. İbn Fehd’in elli civarındaki ese¬ 
rinden bazıları şunlardır: 1. el-Mühe zze- 
bü'l-bâri c fî şerhi'l-Muhtaşari’n-nâff 
(CâmFu’d-dekâ’ik). Muhakkik el-Hillî’nin 
İmâmiyye fıkhına dair eserinin şerhi olup 
Müctebâ el-lrâki tarafından neşredilmiş¬ 
tir (MI. Kum 1407-1411). 2. Muktaşar min 
şerhi'1-Muhtaşar (Meşhed 1410). 3. er- 
Resâ’ilü'lAaşr. Fıkıhla ilgili on risâle ihtiva 
eden bu eseri Mehdî Recâî yayımlamıştır 
(Kum 1409/1367 hş.). Bu risâleler sırasıyla 
şunlardır; Cevâbâtü'l-mesâ'ili'l-Bahrâ- 
niyye, Cevâbâtü'l-mesâ'ili'ş-Şâmiyye- 
ti'l-ûlâ, Risâle vecize fî vâcibâti'l-hâc, 
Gâyetü'l-îcûz li-hâ'ifi'I-Fvâz, Kifâ- 
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İBN FEHD, izzeddin 


yetü'l-muhtâc ilâ menâsiki'l-hâc, el- r 
Lüm'atü’l-celiyye fîmaarif eti’n-niyye, 
el-Muharrer ti'l-fetvâ, Mişbâhu'l-müb- 
tedî ve hidâyetü’l-muktedî (bu risâle 
ayrıca Muhammed Abdürrezzâk tarafından 
da neşredilmiştir, bk. bibi.), el-Mûcizü’l- 
hâvî li-tahrîri’l-tetâvâ, Nebzetü'l-bâ- 
ğî fîmâ lû büdde minhü min Âdâbi’d- 
dâ c j(bueser c C7ddefü’d-dâTnin muhtasa- L 
rıdır). 4. c Uddetü'd-dâ c îvenecâhu's-sâ c î. 

Dua âdâbıyla ilgili bir eserdir (Tahran 1274/ 
1857). 5. el-Fuşûl fî da c avât a c kâbe'l-fe- 
râ'iz. Tabersî'nin Mekârimü î-ahlâkî ile 
birlikte yayımlanmıştır (Tahran 1314). 6. 
et-Tahsîn fî şıfâti'l- c ârifîn. Ahlâk ve ta¬ 
savvufa dair olan bu eserde daha çok uz¬ 
letten bahsedilmektedir (Tahran 1314,Tâ- 
bersî'nin Mekârimü’l-ahlâk adlı eseriyle 
birlikte; Tahran 1316, Molla Sadra'nın el- 
Mebde ’ veî-me c âd adlı eseriyle birlikte; 

Kum 1406, Müsîrü’l-ahzân ile birlikte). 7, 
et-Tahrîr (el-Muharrer fî fıkhi’l-İmâmiy- 
ye). Fıkha dair bir çalışmadır. 8. el-Halel 
fi'ş-şalöi. Başta sehiv olmak üzere nama¬ 
zı ihlâl eden hususlarla ilgilidir. 9. Cevâ- 
bâtü ’l-mesâ’ili'ş-Şâmiyye eş-Şâniye. 
er-Resâ'ilü'l-hşr' da geçen Cevâbâtü'l- 
mesâ’ili'ş-Şâmiyye'nin İkincisidir. 10. 
Târîhu’l-e'imme. On iki imamla ilgilidir 
(eserlerinin geniş bir listesi ve yazma nüs¬ 
haları için bk. Hüseyin Müderrisi Tabâta- 
bâî, s. 156-161; Muhammed Abdürrezzâk, 

IV/16 |1409|, s. 654-659). 
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Hür el-Âmilî, Emelû ’l- c âmil (nşr. Ahmed el-Hü- 
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(trc. M. Âsaf Fikret), Meşhed 1989, s. 156-161; 
Muhammed Abdürrezzâk, “Mişbâhu’l-mübtedî 
ve hidâyetüT-muktedî li’bn Fehd el-Hillî”, Tü- 
râşüna, IV/16, Kum 1409, s. 645-661; Dihhudâ, 
Luğatnâme, 11, 337; “İbn Fehd-i Hillî”, DMF, 1, 

21; Haşan Ensârî, “İbn Fehd-i Hilİr, DMBİ, IV, 

431; Hüseyin Rûhânî, “İbn Fehd-i Hillî", DMT, i, 

358; a.mlf., “et-lhhsîn fî şıfâtiT-'ârifîn", a.e., IV, 

162; M. Salati, “Ebn Fahd Helli”, Ek, VUI, 23. 

S Mazlum Uyar 


İBN FEHD, İzzeddin 

( A& ^1 ^JAİlJc ) 

Ebû Fâris (Ebü’i-Hayr) 

İzzüddîn Abdülazîz b. Ömer 
b. Muhammed (el-İzz b. en-Necm) 
b. Fehd el-Hâşimî el-Mekkî eş-Şâfiî 
(ö. 922/1516) 

Tarihçi. 

16 veya 26 Şevval 850 (4 veya 14 Ocak 
1447) tarihinde Mekke'de doğdu; IX-X. 
(XV-XVI.) yüzyıllarda birçok âlim yetiştiren 
İbn Fehd ailesinden tarih ve hadis âlimi 
Necmeddin İbn Fehd’in oğludur. Kendisi¬ 
ne doğumunda Ebü’l-Hayr Ali adı verilmiş, 
ancak o sırada Kahire’de olan babası ge¬ 
ri döndüğünde gördüğü bir rüya üzerine 
bunu Ebû Fâris Abdülazîz ile değiştirmiş¬ 
tir; bu sebeple bazan Ebü’I-Hayr künye¬ 
siyle de anılır. İlk öğrenimine babasından 
ve dedesi Takıyyüddin İbn Fehd’den ders 
alarak başladı. Kur’an’ı, Nevevî’nin Er- 
ba'în’ini, İbnüT-Mukrî el-Yemenî'nin el- 
İrşâd' ını, İbn Mâlik’in el-Elfiyye’sıni, İbn 
Hacer'in Nuhbetü’l-fiker’ini ezberledi 
ve hadis, fıkıh, usûl-i fıkıh, nahiv okudu. 
EbüT-Feth el-Merâgî, İbnü’z-Zahîre, Bur- 
hânü’z-Zemzemî ve Medine tarihçisi Sem- 
hûdî gibi çok sayıda âlimin öğrencisi oldu 
ve onlardan icâzet aldı (diğer hocaları için 
bk. öâyetü’l-merâm, neşredenin girişi, I, 
11-12). 870'te (1466) ilmini arttırmak 
amacıyla Medine’ye ve oradan Kahire’ye 
gitti. Ertesi yıl Suriye’ye geçerek Kudüs, 
Halep, Dımaşk, Hama, Ba’lebek, el-Halîl 
ve Gazze şehirlerini dolaştı; 875 (1470- 
71), 876, 884 (1479) ve 886 yıllarında da 
tekrar Kahire’ye gitti. 909'da (1503-1504) 
oğlu Muhibbüddin ile birlikte gittiği Me¬ 
dine’de bir süre kaldı. Bu seyahatleri sıra¬ 
sında Bukâî, İbn Hacer el-Askalânî, Şem- 
seddin es-Sehâvî, Şeyhülislâm Zekeriyyâ 
el-Ensârî, Abdülhak es-Sinbâtî, Şemsed- 
din Hattâb, Muhib el-Busrevî gibi âlimle¬ 
rin ilim meclislerine devam ederek icâzet 
aldı. 917’de (1511) hâzinü’l-kütüb tayin 
edildi. Bu arada hadis, fıkıh ve Arapça 
dersleri de okutmuş, bu alanlarda üstat 
tanınarak birçok kişiye icâzet vermiştir. 
Ondan icâzet alanlar arasında Şam tarih¬ 
çisi Muhammed b. Tolun da bulunmakta¬ 
dır. 18Cemâziyelâhir922’de (19 Temmuz 
1516) Mekke’de vefat etti ve Mi’Iât Kab¬ 
ristanı’na babasıyla dedesinin yanma gö¬ 
müldü. 920 (1514) veya 921 yıllarında öl¬ 
düğü de rivayet edilir. İlmî otoritesi ve 
hattatlığının yanında güzel ahlâkı, teva¬ 
zuu, derin anlayışı ve zekâsı ile de tanın¬ 
mıştır. İlmî mirasını oğullarından Muhib¬ 
büddin Cârullah devralmıştır. 


Eserleri. 1. Göy etü’l-merâm bi-ahbâ- 
ri saltanati'l-Beledi’l-harâm. Mekke ta¬ 
rihiyle ilgili önemli kaynaklardan sayılan 
eser, fetihten itibaren 921 Recebine (Ağus¬ 
tos 1515) kadar burada görev yapan vali 
ve emirlerin hayat hikâyesini anlatmak¬ 
tadır. İbn Fehd bu eserini Şerif Berekât 
b. Muhammed’e ithaf etmiş, mukaddi¬ 
mesinde onun hakkında uzun uzadıya 
övücü sözler söyledikten sonra 289 sayfa 
tutarında uzun bir tercüme-i hâlini ver¬ 
miştir (111,36-325). Muhammed Habîb el- 
Hîle kitabın bütünüyle İbn Fehd’e ait ol¬ 
madığını, babası Necmeddin b. Fehd’in 
Buğyetü'l-merâm bi-ahbâri vülâti'l- 
Beledi'l-harâm adlı çalışmasından bü¬ 
yük ölçüde nakil yaptığını, hatta “buğye” 
ve “vülât” kelimelerini “gayet’’ ve “salta¬ 
nata dönüştürerek eseri sahiplendiğini 
belirtmektedir ( et-Târîh ue'1-miîerrih.ûn 
bi-Mekke,s. 175-177). Kitap, Fehîm Mu¬ 
hammed Şeltût’un tahkikiyle Câmiatü 
Ümmi’l-kurâ Merkezü bahsi’l-ilmî ve İh- 
yâi’t-türâsi’l-İslâmî tarafından üç cilt ha¬ 
linde kısa bir mukaddime ve ayrıntılı bir 
fihrist ilâvesiyle neşredilmiştir (Cidde-Ka¬ 
hire 1406-1409/1986-1989). 2. Bülûğu'l- 
kurâ fî zeyli İthâfi'l-verâ bi-ahbâri üm- 
mi'l-kurâ. Babasına ait İthâfü'l-verâ 
adlı esere yazdığı zeyildir. İbn Fehd’in en 
önemli çalışması sayılan kitap babasının 
vefat tarihinden (Ramazan 885 / Kasım 
1480) Rebîülâhir 922’ye (1516) kadarki 
dönemi kapsamaktadır. Bilinen iki yazma 
nüshasından biri müellif hattından 1129 
(1717) yılında istinsah edilmiş olup Mek- 
tebetü’l-Haremi’l-Mekkî’nin Târih bölü¬ 
mündedir (numarasız). Abdüssettâr ed- 
Dihlevî tarafından 1924’te istinsah edilen 
diğer nüsha da aynı kütüphanede kayıtlı¬ 
dır (Dihlevî, Tarih, nr. 1). Kitap Mekke’nin 
siyasî, İçtimaî, kültürel tarihi ve şeriflerin 
çeşitli devletlerle ilişkileri açısından önem 
taşımaktadır. Müellifin oğlu İbn Fehd Mu¬ 
hibbüddin bu esere Neylü'l-münâ bi- 
zeyli Biilûği'l-kurâ li-tekmileti ithâfi'l- 
verâ adlı bir zeyil yazmıştır. 3. en-Nüz- 
hetü's-seniyye fîmâ yutîabü min ahbâ- 
ri'l-mülûk ve hulefâ’i'd-diyâri'l-Mışriy- 
ye. Eserin çeşitli kütüphanelerde birçok 
yazma nüshası vardır (Brockelmann, GAL 
Suppl., II, 224). 4. Meşyehatü İbn Fehd 
el-Mekkî eş-ŞâiFî. Medine'deki Ârif Hik¬ 
met Kütüphanesi’nde kayıtlı bulunan eser 
(nr. 68/231,207 varak) İbn Fehd’in hocala¬ 
rından okuduğu kitapların listesini ver¬ 
mektedir. Muhammed Habîb el-Hîle ese¬ 
rin muhtevasıyla isminin uygun olmadı¬ 
ğını söyler ve kitabın adını Fehresü mer- 
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viyy âti'Mİz b. Fehd şeklinde yazar (et- r 
Târih ue’l-mü’errihûn bi-Mekke, s. 177- 

178) . 

İbn Fehd’in kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer eserleri de şunlardır: Tertîbü taba- 
kâti'l-kurra’ li'z-Zehebî, et-T.erğib ve 7- 
ictihâd ii'l-bâ'iş li-zevi'l-himemi'l-’ul- 
yâ ‘ ale'l-cihâd, el-Hüccetü'd-dâmiğa |_ 
li-ricâli'l-fuşuşi'z-zâ’iğa, Zirvetü'l- c İz 
ve'l-mecd li-meşâyihi İbn Fehd, Rih- 
letü'Mİz b. Fehd, Mıfcemü şüyûhi 
İbrâhîm b. Muhammed et-Tarâblusî, 

Mu c cemü şüyûhi'Mİz b. Fehd, Nüzhe- 
tü'İ-ebşâr limâ te’ellet e mine'l-etkâr, 
Nüzhetü zevi'l-ahlâm bi-ahbâri'l-hu- 
tabâ’ve'l-e’imme ve kudâti Beledi'l- 
harâm, Tetmîmü meşyehâti'ş-Şerîf es- 
Semhûdî ( Ğâyetü'l-merâm, neşredenin 
girişi, I, 12-13; M. Habîb el-Hîle, s. 172- 

179) . 
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Hîle, et-Târîh ue'l-mü’errihûn bi-Mekke, Lon- 
don 1994, s. 170-179; F. Rosenthal, “ibn Fahd", 
£7 2 (İng ), III, 760. j—, 

İKİ Sâmî es-Sakkâr 


İBN FEHD, Muhibbüddin 
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Ebü’l-Fazl Muhibbüddîn 
Cârullâh Muhammed b. AbdiTazîz 
b. Ömer ei-Hâşimî el-Mekkî 
(ö. 954/1547) 

Tarihçi. 

20 Receb 891’de (22 Temmuz 1486) 
Mekke’de doğdu ve orada büyüdü; Mu- 
hib Ebü'l-Fazi adıyla da bilinir. Küçük yaş¬ 
ta babası İzzeddin İbn Fehd ve dedesi 
Necmeddin İbn Fehd’den ilim tahsiline 
başladı; Şemseddin es-Sehâvî’nin dersle¬ 
rine devam etti; Muhibbüddin et-Taberî’- 
nin hadis meclislerinde bulundu; Kur’ân-ı 
Kerîm'i, Şahîh-i Müslim'i, Buhârî’nin eş- 
Şülâşiyyât'mı, İzzeddin b. Cemâa’mn et- 
Tüsâ'iyyâfının bir kısmını, Nevevî’nin 
el-Erba‘în’in\ ve Minhâcü '(-talibin gibi 
diğer bazı hadis kitaplarını ezberledi; fı¬ 
kıh, usûl-i fıkıh ve Arapça ile ilgili temel 
eserleri okudu. Babasıyla birlikte 909’da 
(1503-1504) Medine’ye giderek orada bir 
süre kaldı ve ünlü hocalara devam etti. 
Bu arada Medine tarihçisi Semhûdî’ye 
yazdığı eserleri göstermiş, o da kendisine 
hırka giydirmiştir. Mekke’ye döndükten 
sonra hadis dalındaki çalışmalarını sür¬ 
dürüp tahrîc ve üstat listesi düzenleme 
konularında maharet sahibi oldu. Daha 
sonra ailesinin ilmi seyahat geleneğine 
uyarak 913'te (1507) Kahire’ye, bir yıl son¬ 
ra dört ay kaldığı Yemen’e ve Kudüs’e, 
921’de (1515) Mısır’a, ertesi yıl Dımaşk’a, 
923’te (1517) Halep’e ve biri 928’de 
(1522), diğeri 934’te (1528) olmak üzere 
iki defa Anadolu’ya gitti. Bu seyahatleri 
sırasında Abdülganî el-Bisâtî, Muhib el- 
Bûsîrî, Celâleddin es-Süyûtî, Muhibbüd- 
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Muhibbüddin 
İbn Fehd'in 
el-Ceuâhirü’l- 
hisarı adlı 
eserinin 

unvan sayfası ile 
ilk sayfası 

(Süieymaniye Ktp., 
Dârülmesnevî, 
nr. 360) 


din en-Nüveyrî, Âişe bint Abdülhâdî, Ab¬ 
dullah Bâ-Kesîr, Abdülhak es-Sinbâtî ve 
Ahmed b. Ahmed eş-Şercî gibi âlim ve 
ediplerle görüştü. Birinci Anadolu seyaha¬ 
tinde uzunca bir süre Bursa’da kalarak 
el-Cevâhirü'l-hisân adlı eserini orada 
telif etti. 

İbn Fehd’in, Şam tarihçisi Muhammed 
b. Tolun ve Mekke tarihçisi Sehâvî ile özel 
bir dostluğu vardı. Mekke’ye döndükten 
sonra İbn Tolun’la mektuplaşarak dost¬ 
luklarını arttırmışlar, İlmî konuları tartış¬ 
mışlar ve birbirlerinin ufkunu genişlet¬ 
mişlerdir. İbn Tolun’u Dımaşk Kalesi’nin 
tarihiyle ilgili bir risâle yazmaya İbn Fehd 
teşvik etmiştir. Büyük dedesi İbn Fehd 
Takıyyüddin Muhammed’in öğrencisi, de¬ 
desi Necmeddin Ömer’in yakın arkadaşı 
ve babası İzzeddin Abdülazîz’in İlmî se¬ 
yahatlerinin bir kısmına birlikte çıktığı 
hocası olan Sehâvî’nin öğrenciliğini yap¬ 
mış ve ondan çok faydalanmıştır. Cidde’¬ 
deki bir camide uzun süre imam-hatip¬ 
lik görevini yürüten İbn Fehd’in hadis ve 
tarih okumak için çeşitli yerlerden gelen 
çok sayıda talebesi vardı; Abdullah el-Ay- 
derûsî ve Radıyyüddin İbnü’l-Hanbelî ken¬ 
disinden icazet alanlar arasındadır. İbn 
Fehd 15 Cemâziyelâhir 954’te (2 Ağustos 
1547) Mekke’de vefat etti. 

Eserleri. 1. Tuhfetü'l-letâ’if iî fezâ’i- 
li'l-habr İbn ç Abbâs ve Vec ve't-Tâ’if. 
915’te (1509) kaleme alınan eser İbn Ab- 
bas, Tâif yakınlarındaki Vec vadisi ve Tâ- 
if’in faziletine dair rivayetleri içermekte¬ 
dir. Yazma nüshası Mekke’de Mektebe- 
tü’l-Haremi’l-Mekkî’de (Dihlevî, nr. 15) ve 
mikrofilmi Bağdat’ta Evkaf Kütüphane¬ 
sinde (nr. 2/4796) bulunan eser Muham¬ 
med Saîd Kemal ve Muhammed Mansûr 
Şakhâ tarafından neşredilmiştir (Tâif 
1985 ]?]). 2. Târîhu Medîneti Cidde ve 
ahvâlihâ ve kurbihâ min Mekke (Ri¬ 
sâle fi fazli Cidde ve şey’ min haberihâ). 
Cidde’nin faziletine ve bununla ilgili ha¬ 
berlere yer veren dört buçuk sayfadan 
ibaret bir risâledir; hacminin küçüklüğü¬ 
ne rağmen Cidde ve çevresinin mescidle- 
ri, tarihî eserleri, gemiciliği ve ticaretiyle 
ilgili önemli bilgiler ihtiva eder. Brockel¬ 
mann, Berlin Staatsbibliothek'te (nr. 
6063) kayıtlı olan bu risâlenin ismini es- 
Silûh ve'l-hıdde fî fezâ’ili bender Cid¬ 
de şeklinde vermektedir (GAL, II, 516). 
Abdülmuhsin Müd’icü’l-Müd’ic eseri Me- 
ceiletü Ma c hedi'l-mahtûtâti'l- c Arabiy- 
ye’deyayımlamıştır (bk. bibi.). 3. Hüs¬ 
nü'i -kıra ti ev diyeti Ümmi'l-kurâ (Men- 
ba c u’l-hayr ue’l-berekefî evdiyeti Ümmi’l- 
kurâ Mekke). Mekke Cidde, Tâif ve bun- 
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lara bağlı otuz dokuz belde ve mevki ile 
ilgili olup 947’de (1540) kaleme alınmış¬ 
tır. Yazma nüshaları Yemen'deki Terim 
şehrinde Ahkâf Kütüphanesi’nde (nr. 98) 
kayıtlı bulunan eseri R. B. Serjeant neş- 
retmiştir (BSOAS, XXI11958], s. 254-258). 
4. Neylü'l-münâ bi-zeyli Bülûği'l-ku- 
râ li-tekmileti İthâfi'l-verâ. Babası İz- 
zeddin İbn Fehd’in Bülûğu'l-kurâ’s\ için 
yazdığı zeyil olup müellifin en önemli ça¬ 
lışmasıdır. Zilhicce 923’ten (Aralık 1517) 
Cemâziyelâhir 949’a (Eylül 1542) kadarki 
zaman içerisinde Mekke’de meydana ge¬ 
len siyasî, İktisadî ve İçtimaî olayları kro¬ 
nolojik sırasıyla anlatır. Yazma nüshası Sü- 
leymaniye Kütüphanesi'nde bulunan ki¬ 
tap (Şehid Ali Paşa, nr. 1961) Muhammed 
el-Habîb el-Hîle tarafından neşre hazır- 
lanmaktadır. S. el-Akvâlü'l-müttebe c a 
fî htfzı mâ kile fî menâkıbi e 3 immeti'l- 
erba c a. 942’de (1535-36) tamamlanan 
eserin beş varaklık yazma nüshası Dârü’l- 
kütübi’z-Zâhiriyye'de kayıtlıdır (nr. 213). 
6. Bülûğu'l-ereb bi-ma c rifeti'l-enbiyâ 3 
mine'l-'Arab (Bülûğu’l-ereb bi-ma‘rifeti 
eyyi’l-enbiyâ 3 minei-'Arab). Peygamber¬ 
lerin milliyetleri ve taşıdıkları isimlerin 
menşeleri hakkındadır. 936’da (1530) te¬ 
lif edilen eserin yazma nüshaları Cam- 
bridge Üniversitesi Kütüphanesi’yle (nr. 
185), Mektebetü’l-Haremi’l-Mekkrde (Ha¬ 
dis, nr. 423) bulunmaktadır. 7. Tuhfetü’n- 
nâs bi-haberi ribât seyyidine'l- c Abbâs. 
Mekke’deki Hz. Abbas Ribâtı'nın ne za¬ 
man imar edildiğine dair bir soru üzerine 
kaleme alınmış olup yapının tarihiyle il¬ 
gili bilgileri içermektedir. 914’te (1508) 
Mısır’ı ziyaretinde Abbâsî Halifesi Müs- 
temsik-Billâh kendisini davet ederek bu 
ribâtın sorumluluğunu bir yazılı emirle 
babası İzzeddin İbn Fehd’e vermiş ve 922 
(1516) yılına kadar babası, onun vefatın¬ 
dan sonra da 943’e (1536) kadar kendisi 
bu görevi sürdürmüştür. Yaklaşık 943’te 
(1536-37) kaleme alınan eserin yazma 
nüshası Yale Üniversitesi Kütüphanesi’n¬ 
de kayıtlıdır (nr. L-235). 8. el-Cevâhirü'l- 
hisân fî menâkıbi's-Sultân Süleyman 
b. *Osman . 10 Ramazan 928 (3 Ağustos 
1522) tarihinde Bursa’da tamamlanan 
ve Kanunî Sultan Süleyman’a ithaf edilen 
kitap bir mukaddime, iki bab ve bir hâti- 
meden oluşmaktadır. Mukaddime, “Amel¬ 
ler niyetlere göredir” hadisiyle başlayıp 
meliklerin doğru yolda olmalarıyla ilgili 
hadislerle devam etmektedir. Birinci bab- 
da Osmanlı tarihiyle ilgili kısa bilgiler ve¬ 
rildikten sonra Yavuz Sultan Selim’in Mı¬ 
sır’ı fethi ve o dönemdeki Mekke hakkın¬ 
da ayrıntılı açıklamalar yapılmakta, ikin¬ 
ci babda Anadolu’nun önemine, halkının 


faziletlerine ve Fâtih Sultan Mehmed’in 
İstanbul’u fethetmesine yer verilmekte¬ 
dir. Ayrıca Mekke ve Medine halkının üs¬ 
tünlüklerinden, Harem’de ibadet etmenin 
faziletinden de kısaca bahsedilmektedir. 
Eserin yazması Süleymaniye Kütüphane¬ 
si’nde bulunmaktadır (Dârülmesnevî, nr. 
360). 9. el-Kavlü'l-mü 3 telif fî nisbeti'l- 
hamseti’l-büyût ile'ş-şeref (el-Kavlü’l- 
mü 3 telif fi’l-hamseti’l-büyüti’l-mensûbîn 
li’ş-şeref). Eserde Mekke’deki Fâsî, Tabe- 
rî, Abdülkavî, Buhârî ve Tâbâtabâî ailele¬ 
rine dair bilgi verilmekte, bunlardan Fâ- 
sî’nin Hz. Hasan’a ve Taberî’nin Hz. Hüse¬ 
yin’e dayandığı, diğer üç ailenin ise Pey¬ 
gamber sülâlesinden gelmediği belirtil¬ 
mektedir. Muharrem 937’de (Eylül 1530) 
tamamlanan risâlenin yazma nüshası 
Mektebetü'l-Haremi’l-Mekkî’dedir (Dih- 
levî, nr. 118, 3 varak). 10. Menhelü'z-za- 
râfe bi-zeyli Mevridi'l-letâfe fî men 
vülliye's-saltanate ve'l-hılâfete. İbn 
Tağrîberdî’ninMevridü’l-lefâ/e adlı ese¬ 
rine yazılan zeyildir. Yazma nüshaları Mek- 
tebetü’l-Haremi’l-Mekkî (Tarih, nr. 4/2) 
ve Berlin (nr. 9827) kütüphanelerinde ka¬ 
yıtlıdır. 11. en-Nüketü'z-zırâf fi'l-mevH- 
zati bi- zevi'l-‘âhât mine’l-eşrâf. İslâm 
tarihinde bazı ağır hastalıklara yakalan¬ 
mış veya sağırlık, körlük, şaşılık, topallık 
gibi bedenî özürleri bulunan bir kısım 
önemli şahsiyetlerle onlar için anlatılan 
hikâyeler hakkındadır. 950’de (1543) ka¬ 
leme alman kitabın yazma nüshası Dub¬ 
lin'deki Chester Beatty Library’de bulun¬ 
maktadır (nr. 3838). 12. Nihâyetü's-sûl fî 
fazli âli beyti'r-Resûl (Berlin Staatsbib- 
liothek, nr. 9672). 13. Bülûğu’l-münâ 
ve'z-z af er fî beyâni lâ c advâ velâ tıye- 
rate velâ hâmete velâ şafer (nşr. Ah- 
med b. Muhammed b. Haşan el-Muslihî, 
Cidde 1417/1996). 14. el-Haberü'l-mer- 
/ü c fî eyyâmi'l-üsbû*. Haftanın günleri¬ 
ne, özellikle çarşambanın uğursuz olup 
olmadığına ilişkin rivayetleri ihtiva etmek¬ 
tedir. Üç varaktan ibaret olan tamamlan¬ 
mamış risâlenin yazma nüshası Yale Üni¬ 
versitesi Kütüphanesi’nde kayıtlıdır (nr. 
L-235). 

İbn Fehd'in kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer bazı eserleri de şunlardır: el-İttfâz 
bimâ verede fî sûkı ‘Ukâz, el-Büldâ- 
niyyât (el-Fers’idü ’l-behiyyâtfîfeuâîdi’l- 
büldâniyyât), Bülûğu'l-ereb fî temel- 
lüki's-SuRân Selîm Hân li-arzi'l-'Acem 
ve'l-‘Arab, Behcetü'z-zamân bi-Hmâ- 
reti'l-Haremeyn li-mülûki Âli c Oşmân, 
Târih yüfîdü fî maarif eti vefeyûti'l-mü- 
tercemîn fi'd-Dav’iT-lâm i‘ mine'l-ah- 
yâ 3 , Tuhfetü'l-îkâz bi-tetimmeti Zeyli 
Tabakâti'l-huffâz, Tuhfetü'l-kirâm bi- 


merviyyâti huccâbi Beytillâhi’l-harâm, 
et-Tuhfetü'l-latîfe fî enbâ 3 i(binâ 3 i)‘l- 
Mescidi'l-harûm vei-Kâ'beti'ş-şerîfe, 
Tahrîcü meşyehati Âbdilhak es-Sin- 
bâtî, Tahrîcü meşyehati Muhibbiddîn 
en-Nüveyrî, Rihle ilâ Haleb, er-Rihle- 
tü'd-Drmaşkryye, Risâle fî küttâbi’s-sır 
fî dîvâni Mışr, Fehresetü Cârillâh b. 
Fehd, Mevridü't-tâlibi'z-Zamî li-mer- 
viyyâti'l-hâfız Burhâniddîn Sıbt İbni'l- 
Âcemî (Krachkovsky, II, 682-683; Ab- 
dülmuhsin Müd'icü’l-Müd’ic, s. 191-192; 
Muhammed el-Habîb el-Hîle, s. 197-213; 
Brockelmann, GAL, II, 516; Suppi, II, 538). 
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İBN FEHD, Necmeddin 

Ebu 1-Kâsım (Ebû Hafs) Necmüddîn 
Ömer (Muhammed) b. Muhammed 
b. Muhammed el-Hâşimî eLMekkî 
(ö. 885/1480) 

Muhaddis ve tarihçi. 

29 Cemâziyelâhir 812’de (8 Kasım 1409) 
Mekke’de doğdu. IX-X. (XV-XVI.) yüzyıllar 
Mekke’sinin ilim ve fıkır hayatında önemli 
bir mevkiye sahip olan İbn Fehd ailesine 
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İBN FEHD, Necmeddin 


mensuptur: babası ünlü hadis âlimi ve 
tarihçi Takıyyüddin İbn Fehd’dir. İlk tah¬ 
siline Kur’an’ı ve babasının kendisi için 
yazdığı hadis kitabını ezberlemekle baş¬ 
ladı. Ardından Hırakî'nin Hanbelî fıkhına 
dairel-Muhlaşar'ını ferâiz bölümüne ka¬ 
dar ezberlediyse de daha sonra babası¬ 
nın teşvikiyle Şâfıî fıkhına yöneldi ve Ne- 
vevTnin el-Mirıhâc’mm yarısını, bu arada 
nahivde de İbn Mâlik’in ei-Eİ/iyye’sinin 
üçte birini ezberledi. Babası onu erken 
yaşlarda, hac ve umre için Mekke’ye ge¬ 
len birçok âlimle tanıştırdı ve onlardan 
ders aldırdı. Zeynüddin Ebû Bekir el-Me- 
râgi, Cemâleddin İbn Zahîre, Zeynüddin 
Muhammed b. Muhammed et-Taberî, İb- 
nü’s-Selâme. İbnü’l-Cezerî ve Takıyyüd- 
din el-Fâsî hocalarından bazılarıdır. 835 
(1432) yılının hac mevsiminde ilim yolcu¬ 
luğuna çıkan İbn Fehd üç yıl boyunca Ka- 
hire’den başlayarak İskenderiye, el-Halîl, 
Kudüs, Dımaşk, Ba’lebek, Halep, Humus, 
Hama, Trablus, Gazze, Remle ve Dimyat 
gibi merkezleri dolaştı. 838’de (1435) İs¬ 
kenderiye'ye, daha sonra aynı yılın hac 
mevsiminde Mekke’ye dönerek İlmî faa¬ 
liyetlerini burada sürdürdü. 850 Cemâzi- 
yelâhirinin sonunda (Eylül 1446) tekrar 
Kahire’ye gitti ve aynı yılın hac mevsimin¬ 
de geri geldi. Bu yolculukları sırasında İbn 
Hacer el-Askalânî, Hüseyin b. Ali el-Bûsî- 
rî, Abdullah b. Ali el-Kinânî, Rukıyye bint 
Yahyâ b. Mezru’, Âişe bint İbnü’ş-Şerâi- 
hî, İbn Nâsırüddin, İbn Hatîbüddehşe, Sıbt 
İbnü’l-Acemî, Hammâd et-Türkmânî, Mu¬ 
hammed b. Ahmed et-Tedmürî, Şemsed- 
din Muhammed b. Muhammed es-Süb- 
kî, Zeynüddin Abdurrahman b. Ömer el- 
Kubâî gibi devrin önemli simalarının mec¬ 
lislerine katıldı ve onlardan icazet aldı; 
kaldığı her yerde bir yandan da ders okut¬ 
tu ve birçok talebe yetiştirdi. 

7 Ramazan 885’te (10 Kasım 1480) Mek¬ 
ke’de vefat eden Necmeddin İbn Fehd İbn 
Hacer, Sehâvî, Ebû Abdullah b. Nâsırüd- 
din gibi âlimler tarafından hadis ve özel¬ 
likle tarih ilmindeki otoritesi kabul edi¬ 
len, nahiv ilminin inceliklerini bilmeme¬ 
sine rağmen hitabet ve kitâbet yetenek¬ 
leriyle tanınan bir ilim adamı ve güveni¬ 
lir, azimli, zâhid, yardım sever, hoşsoh¬ 
bet ve mütevazi kişiliğinden dolayı daima 
övgüyle anılan iyi bir insandı. 

Eserleri. 1. İthâiü'l-verâ bi-ahbâri 
ümmi'l-kurâ. Mekke tarihiyle ilgili en es¬ 
ki ve en önemli kitaplardan biri olup da¬ 
ha sonraki Mekke tarihçileri tarafından 


kaynak olarak kullanılmıştır; özellikle oğ¬ 
lu İzzeddin b. Fehd’in Buğyetü'l-verâ, 
torunu Muhibbüddin İbn Fehd’in Ne y- 
lü'l-münâ, Sincârî’nin Menâ’ihu'l-ke- 
ıem ve Sehâvfnin ed-Dav'ü'l-lâmîl gibi 
eserlerinde kullandıkları görülür. Müellif 
bu eserini, Takıyyüddin el-Fâsî’nin Mek¬ 
ke tarihi hakkındaki çalışmalarında yer 
almayan olayları, vefat eden şahısları ve 
kendi zamanında cereyan eden hadisele¬ 
ri hicretten itibaren yıllara göre düzenle¬ 
yerek yazmıştır. Eser dört cüzden meyda¬ 
na gelmekte ve birinci cüz Hz. Peygam¬ 
berin doğumu ile vefatı, ikinci cüz 12-600 
(633-1204), üçüncü cüz 601-830 (1205- 
1427), dördüncü cüz 831-885 (1428-1480) 
yılları arasındaki olaylan içermektedir. İlk 
üç cildini Fehîm Muhammed Şeltût’un 
yayımladığı kitabın (Kahire 1403-1404/ 
1983-1984) IV. cildini Abdülkerîm el-Bâz 
doktora tezi olarak hazırlamış ve bu çalış¬ 
mayı Câmiatü Ümmi’l-kurâ bastırmıştır 
(Mekke 1408/1988). Eserin bir de Muham¬ 
med İsmâil es-Seyyid Ahmed ve Sâdık el- 
Beylî Muhammed Ebû Şâdî tarafından çı¬ 
karılmış âyet, hadis, şiir ve kişi adları fih¬ 
risti bulunmaktadır (Mekke 1410/1990). 
2. ed-Dürrü'l-kemîn bi-zeyli'l-’İkdi'ş- 
şemîn ti târihi beledi'l-emîn. Takıyyüd- 
din el-Fâsî’nin Mekke tarihine yazılan bir 
zeyildir. Fâsî’nin zikretmedikleriyle onun 
ölümünden sonra 832-885 (1429-1480) 
yılları arasında Mekke’de yaşayan kişileri 
de içerir. Eserde Muhammed ve Ahmed’- 
den sonra alfabetik düzenle sıralanmış 
yaklaşık 3000 isim yer almaktadır. Müel¬ 
lif hattından istinsah edilen 934 (1528) 
tarihli 250 varaklık bir yazma nüshası 
Hindistan’da Râmpûr Rızâ Kütüphane¬ 
sinde (nr. 3613 (f(-3032), bir diğernüsha- 
sı da Cidde’de Mektebetü Câmiati’l-Melik 
Abdilazîz’de (nr. 75) kayıtlıdır. İbrâhim b. 
Hammûd el-Müşeykıh eserle ilgili olarak 
Riyad’da lisans tezi hazırlamıştır (1405, 
Câmiatü İmâm Muhammed b. Suûd el-İs- 
lâmiyye el-ulûmü'l-ictimâiyye, Tarih). 3. 
Mu’cemü'ş-şüyûh. 861’de (1457) ta¬ 
mamlanan ve kaynaklardaMu'cemü Şü- 
yûhi'n-Necm b. Fehd adıyla da zikredi¬ 
len eser 447’si erkek, altmış yedisi kadın 
olmak üzere toplam 514 kişinin ismini 
ihtiva etmektedir. Dört yazma nüshası 
bulunan kitap Berlin Staatsbibliothek’te- 
ki nüshafnr. 10131) esas alınarak Muham¬ 
med ez-Zâhî tarafından neşredilmiştir 
(Riyad 1982). 4. Buğyetü'l-merûm bi-ah¬ 
bâri vülâti'l-beledi'l-Harâm. Sahâbî At- 
tâb b. Esîd’den başlayarak Mekke’de do¬ 


ğan ünlü kişilerden bahsetmektedir: mü¬ 
ellifin ölümüyle eksik kalmıştır. İzzeddin 
b. Fehd’in, Göy etü'l-merâm bi-ahbâri 
saltanati'l-beledi'l-Harâm adlı eserini 
babasının bu kitabını tamamlamak ve 
isim değişikliğiyle sahiplenmek suretiyle 
meydana getirdiği sanılmaktadır. Müel¬ 
lif hattından istinsah edilen bir nüshası 
Mekke Câmiatü Ümmi’l-kurâ mektebe¬ 
tü merkezi’l-bahs’ta kayıtlıdır (Tarih, nr. 
1090). 5. Meşyehatü Ebi'l-Feth el-’Oş- 
mânî el-Merâği (el-Fethu’r-rabbânî bi- 
mu’cemi’ş-şeyh Ebi’l-Feth el-’Osman'ı). 
Yazma nüshasının bir kısmı Medine’de 
Ârif Hikmet Kütüphanesi’nde bulunmak¬ 
tadır (nr. 68/231). 6. et-Tebyîn bi-terâ- 
cimi't-Taberiyyîn. Bir nüshasının Mek¬ 
ke’de el-Mektebetü’l-Feyziyye’de oldu¬ 
ğu söylenmekte, ancak bölümü ve nu¬ 
marası bildirilmemektedir (M. Habîb el- 
Hîle, s. 150). 7. Terâcimü şeyhatinâ Sû¬ 
re bint el-’İz b. Cemâ’a. Yazma nüsha¬ 
sı Kudüs’te Dârü’l-hatîb’de bulunmakta¬ 
dır (Ma'hedü’l-mahtûtâti'l-Arabiyye, nr. 
993). 

İbn Fehd’in kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer başlıca eserleri de şunlardır: Bez- 
Iü'1-cehd ti men sümmıye bi-Fehd ev 
İbn Fehd, Tertîbü esmâ’i terâcimi Tâ- 
rîhi'l-etıbbâ 3 li'bni Ebî Uşaybfa, Ter¬ 
tîbü esmâ’i terâcimi Hilyeti'l-evliyâ’ 
li-Ebî Nu’aym el-İşbahânî, Tertîbü es- 
mâ’i terâcimi Tabaköti’l-huffâz li'z- 
Zehebî ve züyûlih, Tertîbü esmâ’i te¬ 
râcimi Tabakâti'l-Hanâbile li'bni Be¬ 
cet», Tertîbü esmâ’i terâcimi'l-medâ- 
rik li'i-Kâdî ’İyâz el-Yahşûbî, Tertîbü 
Kitâbi'l-’Uküd li'l-Makrîzî, es-Sırrü'z- 
zahiri bi-evlâdi Ahmed en-Nüveyrî, 
Ğâyetü'l-emânî ti terâcimi evlâdi'l- 
Kastallânî, Fehresetü'n-Necm b. Fehd, 
Kitâbü ’l-Büldâniyyât, Kitâbü ’l-Muhad- 
ramîn, KitâbüT-Müdellisîn, el-Lübâb 
ti'l-elkâb, el-Meşâriku'l-münîre ti zik¬ 
ri Benî Zahîre, Meşyehatü Ahmed b. 
!Abdillâh es-Semhûdî, Meşyehatü Zey- 
neb bint 'Abdillâh el-Yâti% Meşyehatü 
'Abdilkâdir b. eş-Şihâb el-Enşârî, Meş¬ 
yehatü el-’İz b. el-Furât el-Mışrî, Meş¬ 
yehatü Ebi'l-Ferec el-Merâği, Meşye¬ 
hatü Muhammed b. Muhammed el- 
Matarî, Meşyehatü'n-Nûri'l-Mahallî, 
Meşyehatü Ebi'l-Vefâ İbrâhim b. Mu¬ 
hammed el-Halebî, Mu c cemü şüyû- 
hi’t-Taki b. Fehd, el-Müşelşelât (diğer 
eserleri için bk. M. Habîb el-Hîle, s. 147- 
160). 
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ü SÂMÎ es-Sakkâr 

İBN FEHD, Takıyyüddin 1 
Ot* us") 

EbüTFazl Takıyyüddin 
Muhammed b. Necm Muhammed 
b. Muhammed b. Fehd 
el-Hâşimî el-Mekkî 
(ö. 871/1466) 

Muhaddis ve tarihçi. 

L J 

S Rebîülâhir787 (16 Mayıs 1385) tari¬ 
hinde Yukarı Mısır’ın (Saîd) Asfûn belde¬ 
sinde doğdu. IX-X. (XV-XVI.) yüzyıllarda 
Hicaz bölgesinde ve özellikle Mekke’de 
birçok âlim yetiştirmiş ve ticarî hayatta 
aktif rol oynamış İbn Fehd ailesine men¬ 
suptur. Kaynaklar, nesebinin Ali b. Ebû 
Tâlib’in oğullarından Muhammed b. Ha- 
nefiyye’ye dayandığını kaydediyorsa da 
Süyûtî bu konuda tereddüt göstermek¬ 
tedir ( Nazmü’l-lkyân , s. 171); çünkü aile¬ 
nin büyük dedesi Kadı Ebü’l-Hayr Mu¬ 
hammed b. Muhammed b. Abdullah b. 
Muhammed b. Fehd (ö. 770/1369) aslen 
Mısırlıdır. 

İbn Fehd’in ailesi 795 (1393) yılında 
Mekke’ye göç ederek oraya yerleşti. İlk 
eğitimini babasından ve Mekke’deki âlim¬ 
lerden alan İbn Fehd Kur’an’ı, ‘ Umdetü'l- 
ahkâm ’ı, fıkıhta et-Tenbîh’ i, nahivde İbn 
Mâlik’in ve hadiste Irâki’nin el-Elfiyye'- 
lerini ezberledi. Burhâneddin el-Ebnâsî’- 
den el-Muvatta’ı okudu. Hadisle ilgilen¬ 
meye 804’te (1401-1402) başladı. 805 
(1402-1403) ve 816 (1413) yıllarında Ye- 
men’e seyahat etti ve orada meşhur dil 


âlimi Fîrûzâbâdî ile görüştü. 811’de (1408- 
1409) Hz. Peygamber’in kabrini ziyaret 
amacıyla Mekke’den Medine’ye yürüyerek 
gitti. Ayrıca San’a’ya, Cebel’e ve Aden’e 
ilmî seyahatlerde bulundu. İbn Zahîre, 
Şemseddin el-Garâki, İbn Selâme, İbnü’l- 
Cezerî, Heysemî ve Âişe bint İbnü'l-Hâdî 
gibi âlimlerden çeşitli icâzetler aldı. İbn 
Hacer el-Askaiânî, Ebü’l-Yümn et-Taberî, 
Ebû Bekir b. Hüseyin el-Merâgî, Ebû Hü- 
reyre b. Nakkaş, Muhammed b. Abdüd- 
dâim el-Birmâvî ve Cemâleddin b. Hay- 
yât da hocalarından bazılarıdır. Müftülük 
ve müderrislik yapan İbn Fehd’in öğren¬ 
cileri arasında Süyûtî, Şemseddin es-Se- 
hâvî ve Muhammed b. Tolun ile torunu 
İzzeddin İbn Fehd gibi âlimler vardır. İbn 
Hacer, Mekkeliler ve Yemenliler’le ilgili 
eserlerinde ondan büyük oranda istifade 
etmiştir. 

Âlî ve nâzil rivayetleri elde etmek için 
büyük gayret gösteren İbn Fehd. çok sa¬ 
yıda kitap satın alarak Mekke'de büyük 
bir kütüphane oluşturmuş ve bunu umu¬ 
mun istifadesine sunmuş, ölümünden 
önce de vakıf haline getirmiştir. 7 Rebîü- 
levvel 871 (17 Ekim 1466) tarihinde Mek¬ 
ke’de vefat etti ve Mi’lât Kabristam’na 
gömüldü. Sehâvî ve İbn Nâsırüddin gibi 
âlimler ondan övgüyle bahsetmişlerdir. Oç 
oğlundan Necmeddin Ömer babasının il¬ 
mine vâris olmuştur. 

Eserleri. 1. Lahzü’l-elhâz bi-zeyli ta- 
baköti'l-huffâz. Zehebî'nin Tezkiretü'l- 
huffâz 'ına yapılmış bir zeyildir. Müellif 
eserinin vefeyât kısmında ana hatlarıyla 
biyografileri, gerekli gördüğü yerlerde 
bazı isim ve nesepleri de vermiş ve adını 
andığı kişilerden gelen rivayetleri sened- 
leriyle birlikte nakietmiştir. Eser, Tezkire- 
tü'l-huffâz ile birlikte Ebü’l-Mehâsin el- 
Hüseynî ile Süyûtî’nin zeyillerinin de yer 
aldığı Zeylü Tezkireti’l-hufîâz içerisin¬ 
de yayımlanmıştır (Dımaşk 1347; Beyrut, 
ts., s. 69-344). 2. ‘ Umdetü'l-müntetıil ve 
bülğatü'l-müıtehil. Demîrî’nin Hayâ- 
tü'l-hayevân'ına yapılmış bir tekmile 
olan kitapta önce âlî hadislere, ardından 
hikâyelere ve daha sonra şiirlere yer ve¬ 
rilmiştir. Hadisler Kütüb-i Sitte ve dört 
mezhebe ait eserlerden alınmıştır; eser¬ 
deki kırk hadisi nakleden sahâbî ve diğer 
râvilerin sayısı da kırktır. Eserin yazma 
nüshaları Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye (Mecâ¬ 
mî', nr. 175) ve Dublin’deki Chester Beatty 
Library’de (nr. 3470) kayıtlıdır. 3. el-Bü- 
dûrü'z-zevâhir mimmâ li'l-muhtâr ve 


£ ıtretühû mine'l-meiâhir. Mekke şerifi 
Ebü’l-Kâsım b. Haşan b. Aclân için kaleme 
alınan eser, Hz. Peygamber’in mucizele¬ 
rine ve Ehl-i beyt’in faziletine dair kırk 
yedi sahâbîden gelen altmış yedi hadisi 
ihtiva etmektedir. Müellifin kendi hattıyla 
Safer 849'da (Mayıs 1445) yazdığı eserin 
asil nüshası Mektebetü’l-Haremi’I-Mek- 
kî’de bulunmaktadır (nr. 441). 4. ed-Dü- 
rerii ’s-seniyye ve ’l-cevâhirü '1-hehiyye 
mine ’l-ehâdîşi'n-nebeviyye ve ‘1-ahbâ- 
ri’l-merviyye. Devlet adamlarını imar fa¬ 
aliyetlerine yönelmeye ve özellikle ordu 
nâzın Ebü’l-Mehâsin Yûsuf’u Mina’daki 
Hayf Mescidi’ni tamir ettirmeye teşvik 
amacıyla yazılmıştır. 4 Rebîülâhir 855 (6 
Mayıs 1451) tarihinde bitirilen, mescidler- 
le medreseleri inşa veya tamir ettirmenin 
faziletine dair hadislerden meydana ge¬ 
len ve iki cüz olduğu bilinen eserin birinci 
cüzü Paris Bibliotheque Nationale’de ka¬ 
yıtlıdır (nr. 721). 5. Muhtaşaru esmâ’i'ş- 
şahâbe (Mu c cemil ’ş-sahabe). Müellif hat- 
tıyla yazılmış 817 (1414) tarihli nüshası 
el-Mektebetü’l-Ezheriyye’de bulunmak¬ 
tadır (Târih, nr. 10.667). 6. el-Menhecü’l- 
celî ilâ şüyûhi kâdi'l-Haremeyni's-si- 
râci'l-Hanbelî. Müellifin, hocası Sirâced- 
din Abdüllatîf b. Muhammed b. Ahmed 
el-Fâsî için kaleme alıp Safer 848’de (Ma- 
yıs-Haziran 1444) tamamladığı eser alfa¬ 
betik olarak sıralanmış 310’u erkek, kırk 
üçü kadın 353 kişinin (151i sahâbî) biyog¬ 
rafisinden meydana gelen bir mu’cemdir 
(Süleymaniye Ktp., Reîsülküttâb Mustafa 
Efendi, nr. 269). 7. en-Nûrü’l-bâhiri’s- 
sâtı 1 min sîıeti zi'l-burhâni’l-kötı c . Hz. 
Peygamber’in sîretine dair olan eserin bir 
kısmı Berlin Staatsbibliothek’te bulun¬ 
maktadır (nr. 9633/31). 8. Risale teşte- 
milü c alâ terâcimi’l-Mekkiyyîn ve’l- 
Medeniyyîn ellezîne ehaze ‘anhüm 
Ahmed b. Halil el-Lübûdî (Terâcimü’l- 
meşâyih). Alfabetik olarak düzenlenen 
eserin yazma nüshası Dârü’l-kütübi’l-Mıs- 
riyye’dedir (Mecâmî’, nr. 175). 9. Risale 
teştemilü ‘alâ 1 iddeti icâzât li-bdzı efâ- 
zıli'l-karni't-tâsi c (Dârü'l-kütübi'l-Mısriy- 
ye, Mecâmî’,nr. 175). 10. Tuhîetü'l-vûrid 
ve buğyetü'r-rû’id. Müellif bu eserinde 
Cemâleddin b. Ali ez-Zemzemî ile diğer 
hocalarının rivayetlerinin tahrîcini yap¬ 
mıştır. Oğlu Necmeddin İbn Fehd’in hat- 
tıyla yazılan eserin bir nüshası Mektebe- 
tüT-HaremiT-MekkTde kayıtlıdır (Mecmua, 
nr. 441). 

İbn Fehd’in kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer bazı eserleri de şunlardır: Behcetü'd- 
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dimâşe bimâ verede fî fazli'l-mesâci- 
di'ş-şelâşe, Büşra’l-verâ bimâ verede 
fî Hirâ \ el-Cevâhirü'l-fâhiretü'l-müc- 
teme c a fîmâ kara’ehû et-Taki b. Fehd 
ve semfahû, ed-Dürerü'Mavâlî ve’l-ce- 
vâhirü'l-ğavûlî, ed-Dürerü'l-iffika ve'l- 
ahbûrü'r-râ’ife, Nihâyetü't-Takrîb ve 
tekmîlü't-Tehzîb bi't-Tehzîb (İbn Ha- 
cer'in Tehzîbü’t-Tehzîb' i ile Zehebî'nin 
Tezhîbü Tehzîbi'l-Kemâl'm cemettiği on 
iki ciltlik bir kitap olup Takıyyüddin el-Fâ- 
sî gibi âlimlerin takdirini kazanmıştır; bk. 
Mahmûd Saîd Memdûh, s. 38), Fehrese- 
tü Cemâliddîn Ebî Hâmid b. Zahire, 
Kitâb fî meşyehati't-Taki b. Fehd, el- 
MecmCbatü'l-müstetâhe fî maarif eti be¬ 
nî Fehd ve men yeltehık bihim mine'l- 
karâbe, Meşyehatü'l-CemâliT-enşâ- 
ri'l-mürşidî, Meşyehatü Abdillatîf el- 
Fâsî, Meşyehatü Ebi's-Sa c âdât b. Za¬ 
hire, Meşyehatü Muhammed b. c Ab- 
dirrahmân el-Kinânî el-Medenî, el- 
Meşâbîhu'l-müşrikatü’z-zâhire min 
mufcizâti'l-Muşlafâ ve menâkıbi ‘ıtre- 
tihi't-tâhire, el-Metâlibü's-SeniyyetüT- 
ğavâlî bimâ li-Kureyşin mine'l-mefâ- 
hir ve'Mavâlî, el-İbâne bimâ verede 
fi'l-Ci c râne, Tuhfetü'Mulemâ’i'l-etkı- 
ycP bimâ ccPe fî kışaşiT-enbiyâ*, Sîre- 
tü'l-hulefâ 3 ve'l-mülûk, Turuku'I-İşâbe 
bimâ câ’e fi'ş-şahâbe, Turuku's-Selâ- 
me min meşyehati'l-fakih Alî b. Selâ- 
me. Vesiletü'n-nâsik fi'l-menâsik (ay¬ 
rıca bk. Sehâvî, IX, 282; Mahmûd Saîd 
Memdûh, s. 38-39; M. Habîb el-Hîle, s. 138- 
146; DMBİ, IV, 427-428). 

BİBLİYOGRAFYA : 

Tâkıyyûddin İbn Fehd, Lahzü’l-elhâz (Zeylû 
Tezkireti’l-huffâz li'z-Zehebî içinde, nşr. M. Zâ- 
hid el-Kevserî), Dımaşk 1347, neşredenin girişi, 
s. 2-5; Fâsî, el- c lkdü’ş-şemtn, VI, 140; Necmed- 
din İbn Fehd, İthâfü’l-uerâ bi-ahbârl Ümmi’l-ku- 
râ(nşr. Abdülkerîm Ali Bâz), Mekke 1408/1988, 
IV, 475;a.mlf., Mu‘cemü’ş-şüyûh (nşr. Muham¬ 
med ez-Zâhî), Riyad 1982, s. 280-284; neşrede¬ 
nin girişi, s. 1 l-13;Sehâvî, ed-Daü^il’l-lâmb, Vil, 
182, 184; IX, 215, 281-283;Süyûtî. Nazmüidk- 
yân (nşr. Philip K. Hitti), Beyrut, ts., s. 170-171; 
Keşfü’z-zunûn, II, 1987; Şevkânî, et-Bednl’t-tâli c , 

II, 259-260; Ahlwardt, Verzeichrıis, IX, 186; He- 
diyyetCıi-*arifin, II, 205; îzâhu’l-meknûn, I, 8, 

III, 220, 269; II, 84; Brockelmann, GÂL, II, 225; 
Suppl., II, 225, 538; III, 1267; G, Vajda, lndex 
General des Manuscrits Arabes Musulmans de 
la Bibliotheçue Nationale de Paris, Paris 1953, 
s. 310; Ziriklî, el-A’-lâm, VII, 277-278; Abdülhay 
el-Kettânî, Fihrisüi-fehâris, s. 270, 420, 876- 
877,911, 1124, 1125; Mahmûd Saîd Memdûh, 
Tezyinü ’l-elfâz bi-tetmîmi züyûli Tezkireti ’l-huf- 
fâz, Beyrut 1413/1993, s. 36-40; M. Habîb el- 
Hîle, et-Tarîh ve’l-rnfferrihûn b'ı-Mekke, Mek¬ 
ke 1994, s. 137-146; F, Rosenthal, “ibn Fahd”, 
El 2 (ing.), III, 760; Yûsuf Rahîmlû, “İbn Fehd”, 
DMBİ, IV, 427-428. m 

İMİ Sâmî es-Sakkâr 


Takıyyüddin 
ibn Fehd'in 
el-Menhecü’l- 
celî adlı 
eserinin 
ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 

Reîsülkiittâb 
Mustafa Efendi, 
nr. 269) 

İBN FELLÛS 

(bk. MARDÎNÎ, İsmail b. İbrahim). 

L J 

! İBN FERAH 

O?') 

Ebü’l-Abbâs Şihâbüddîn Ahmed 
b. Ferah b. Ahmed 
el-Lahmî el-İşbîlî 
(ö. 699/1300) 

Hadis hafızı ve Şâfiî fakihî. 

L J 

624 (1227) veya 625'te İşbîüye'de (Se- 
vilia) doğdu. Babasının adı Ferh diye de 
kaydedilmiştir. Tahsil için seyahate çıkma¬ 
dan önce İşbîüye’de Ali b. Câbir ed-Deb- 
bâc’ın derslerine devam etti. 646 (1248) 
yılında Castilla Kralı ili. Fernando’nun İş- 
bîüye'yi zaptı sırasında esir düştü. 650’- 
den (1252) sonra Merakeş'e giderek Mu¬ 
hammed b. Abdülmelik el-Merrâküşî ile 
dostluk kurdu ve onunla birlikte Yahyâ 
b. Atık ve Ebü’l-Kâsım el-Belevî gibi âlim¬ 
lerin ilim meclislerine katıldı. Daha sonra 
haccetmek ve âlimlerden faydalanmak 
amacıyla yola çıkan İbn Ferah önce Mı¬ 
sır’a, ardından Dımaşk’a gitti ve orada 
yerleşti. Abdülazîz el-Ensârî, Kemâleddin 
ed-Darîr, İbn Abdüddâim ve İbn Ebü’l- 
Yüsr onun bu dönemde istifade ettiği ho¬ 
calardan bazılarıdır. Önceleri Mâliki mez¬ 
hebine mensup olan İbn Ferah bu sırada 
Şâfiî mezhebine geçti. Yeterince hadis 
topladığına ve bilgi edindiğine kanaat ge¬ 
tirdikten sonra zamanını hadislerin yo¬ 
rumlanması ve mezheplerin hadislerden 
hüküm çıkarma yöntemlerinin tesbit edil¬ 
mesi gibi konulara ayırdı; bir taraftan da 
Emeviyye Camii'nde hadis ve hadis ilim¬ 


lerine dair ders okuttu. Şöhretinin iyice 
yayılmaya başladığı bu dönemde kendi¬ 
sine Nûriyye Dârülhadisi’nin hocalığı tek¬ 
lif edildiyse de kabul etmedi. Başta Ze- 
hebî olmak üzere Abdülmü’min b. Ha¬ 
lef ed-Dimyâtî, Ali b. Muhammed el-Yû- 
nînî, Mukâtilî ve Birzâlî gibi âlimler onun 
önde gelen talebelerindendir. İbn Ferah, 
Ommü’s-Sâlih Türbesi’nde bulunduğu 
bir sırada geçirdiği rahatsızlık sonucu 9 
Cemâziyelâhir 699’da (2 Mart 1300) ve¬ 
fat etti ve Sûfiyye Kabristanı’na defne¬ 
dildi. 

Seybold, Süyûtî’nin Tabakötü'l-müfes- 
sirm’inde (s. 92) İbn Ferah’ın tefsir sahi¬ 
bi Muhammed b. Ahmed b. Ebû Bekir b. 
Ferah el-Kurtubî’nin oğlu olarak gösteril¬ 
mesinin doğru olmadığını belirtmektey¬ 
se de (M, V/2, s. 733;£F|İng.], III, 763)Sü : 
yûtî yalnız Kurtubî’nin Şehâbeddin Ahmed 
adında bir oğlu olduğunu söylemiştir. Do¬ 
layısıyla lakap ve isim benzerliğinden ha¬ 
reketle Şehâbeddin Ahmed İbn Ferah’ın 
Kurtubî’nin oğlu olarak gösterildiğine hük¬ 
metmek isabetli değildir. 

Eserleri. İbn Ferah'm hadis ve fıkıhla il¬ 
gili birçok eser yazdığı kaydedilmişse de 
kaynaklarda bunlardan sadece üçünün 
adı geçmektedir. 1. Manzûme fî muşta- 
lahi'l-hadîş. İçinde yirmi sekiz hadis te¬ 
riminin yer aldığı yirmi beyitlik “lâmî” bir 
kaside olup Kaşîde ğazeliyye fî elkâ- 
bi'l-hadîş, Manzûme İbn Ferah ve bi¬ 
rinci mısraının ilk iki kelimesine izâfeten 
Garâmî sahih adlarıyla da bilinmekte¬ 
dir. Çeşitli kütüphanelerde müstakil nüs¬ 
haları bulunan (Kettânî, s. 435) kasidenin 
metni müellifin biyografisine dair birçok 
eserde kaydedilmiş, ayrıca M ecmû c atü 
erbaba manzûmât içinde yayımlanmış¬ 
tır (bk. bibi.). Eser üzerinde pek çok şerh 
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İBN FEREC el-CEYYÂNÎ 


ve hâşiye çalışması yapılmış, bunlardan 
İzzeddin İbn Cemâa’nm Zevâlü't-terah 
îî şerhi Marızûmeti İbn Ferah (nşr. E 
Risch, Leiden 1885), Abdülkâdir b. Mu- 
hammed Setîm el-Kîlânî’nin el-Beyânü’ş- 
şarîh şerhu Kaşîdeti Garâmî şahîh (Dı- 
maşk 1346) ve Bedreddin el-Hasenî’nin 
Şerhu Kaşîdeti Garâmî şahîh iî en- 
vâH'l-hadîş (Kahire 1286; Dımaşk 1401, 
1405) adlı eserleri neşredilmiştir. İbn Kut- 
luboğa'nın da manzumeye bir şerh yazdı¬ 
ğı (Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye, Meçimi", nr. 
68; Keşfü’z-zunûn, II, 1329), Yâhyâ b. Ab- 
durrahman el-İsfahânî el-Karâfî tarafın¬ 
dan yapılan şerh üzerine İbrâhim b. Mu- 
hammed el-Birmâvfnin bir hâşiye kaleme 
aldığı (Brockelmann, GALSuppl, I, 635) 
kaydedilmektedir. İbn Cemâa’ya ait şer¬ 
hin bazı kaynaklarda Şemseddin İbn Ab- 
dülhâdi’ye nisbet edilerek H. L. Fleischer 
tarafından neşredildiğinin belirtilmesi 
(Serkîs, I, 167; Necîb el-Akiki, 11, 363) yan¬ 
lış olmalıdır (bk. İBN CEMÂA, İzzeddin), 2. 
Şerhu'l-Erba c în en-Neveviyye (İA, V/ 
2, s. 733). 3. Muhtaşaru Hilûfiyyâti'l- 
Beyhaki. Beyhaki’nin el-Hilâfiyyât bey- 
ne'ş-Şâfi c î ve Ebî Hanîfe adlı eserinin 
özeti olupZiyâb Abdülkerim Ziyâb Akl 
(1404, Câmiatü Ümmi'l-kurâ Külliyyetü'ş- 
şerta) ve İbrâhim b. Sâlih b. Abdullah el- 
Hudayrî (1414/1993, Câmiatü'l-İmâm Mu- 
hammed b. Suûd el-İslâmiyye Külliyye- 
tü'd-da ve) tarafından tahkik edilerek üze¬ 
rinde doktora çalışması yapılmıştır. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Zehebî, TezkiretüT-huffâz, IV, 1486; a.mlf., 
el-'İber, III, 395-396; Safedî, el-Vâfî, VII, 286- 
287;Sübkî, Tabakât (Tanâhî), VIII, 26-29; İs- 
nevî, Tabakâtü’ş-ŞâfiHyye, II, 291; İbn Hacer, 
TebşlrüT-müntebih, III, 1072; İbn Tâğrîberdî, 
el-Menhelü’ş-şâfi, II, 59-60; a.mlf., en-ttücû- 
mü’z-zâhire, VIII, 191; Süyûtî, Tabakâtü’l-mü- 
fessirîn( nşr. Ali Muhammed Ömer), Kahire 1396/ 
1976, s. 92; Dâvûdî, Tabakâtü’l-müfessirîn, II, 
66; Ibnü’l-Kâdî, Dürretü’l-hicâl, I, 36-37; Keş¬ 
fü’z-zunûn, I, 59; II, 1329; İbnü'l-İmâd, Şezerât, 
V, 443-444; Hediyyetü’l-‘ârifİn,l, 102; Serkîs, 
Mu'cem, I, 167, 202; Brockelmann, GAL, 1,459; 
Suppi, I, 635; Mecmû'atü erbaba manzûmât 
(nşr. Matbaatu Mustafa el-Bâbîel-Halebî), Kahi¬ 
re 1371/1952, s. 2-4; Ziriklî, el-AHâm, I, 194- 
195; Kehhâle, Mu‘cemü’l-miT’ellifîn, II, 45; Ne¬ 
cîb el-Akiki, el-Müsteşrikün, Kahire 1980, II, 
363; Kettânî, er-Risâletüi-müstetrafe (Özbek), 
s. 435; Abdülvehhâb b. Mansûr, Ahâmü’l-mağ- 
ribiî-’Arabî, Rabat 1406/1986, IV, 231-233; Cez- 
zâr, Medâhilüî-mffellifin, III, 1151-1152; C. F. 
Seybold. “İbn Ferahü’l-İşbîlî”, İA, V/2, s.733; 
a.mlf., “ibn Farah al-Işhbili", £P (ing.), III, 763; 
Sîmîn Muhakkik, “İbn Ferah İşbîlî”, DMBl, IV, 
395; M. Yaşar Kandemir, “Beyhakı, Ahmed b. 
Hüseyin”, DİA, VI, 60. m 

Iffll Ebubekİr SİFİL 


İBN FEREC el-CEYYÂNÎ 

Ebû Ömer (Ebû Amr) Ahmed 
b. Muhammed b. Ferec 
el-Ceyyânî el-Endelüsî 
(ö. 367/978) 

Endülüslü şair, 

lügat âlimi ve tarihçi. ^ 

Kurtuba’nm (Cordoba) 85 km. doğusun¬ 
da bulunan Ceyyân (Jaen) şehrinde doğdu. 
Kültürlü bir ailenin çocuğu olduğu bilinen 
İbn Ferec’in öğrenimi hakkında kaynak¬ 
larda yeterli bilgi bulunmamaktadır. Kur- 
tuba Emevî halifelerinden II. Hakem el- 
Müstansır-Billâh'ın (961-976) saray şair¬ 
liğine kadar yükseldiğine göre iyi bir öğre¬ 
nim görmüş olmalıdır. Gururuna düşkün, 
sert ve tartışmacı bir mizaca sahip oldu¬ 
ğu kaydedilen İbn Ferec, bir kasidesinde 
hâmisi II. Hakem’i hicvetmesinden dolayı 
356 (967) yılında halifenin emriyle mem¬ 
leketi Ceyyân'da hapsedildi. Affedilme 
ümidiyle yazdığı kasidelerin hiçbiri ha¬ 
lifeye ulaşmadı. II. Hakem’in vefatından 
sonra yerine geçen oğlu II. Hişâm el- 
Müeyyed-Billâh, İbn Ferec’in serbest 
bırakılması için bir ferman çıkardı. Şair 
bu haber kendisine ulaştırıldığında he¬ 
yecana kapılarak hapishanede vefat et¬ 
ti. 

Eserleri. Şairliği yanında iyi bir lügat 
âlimi olan İbn Ferec’in kaynaklarda adı 
geçen eserleri şunlardır; 1. Kitâbii’l-Ha- 
dâ’ik. Müellif, İbn Dâvûd ez-Zâhirî’nin (ö. 
297/910), içinde 250’den fazla şairin şiir¬ 
lerinden örneklerin yer aldığı bir aşk şiir¬ 
leri antolojisi olan Kitâbü'z-Zühre’sme 
nazîre olarak kaleme aldığı bu eserde En¬ 
dülüs şairlerinin Doğu şairlerine üstün¬ 
lüğünü ispat etmeyi amaçlamıştır. İbn 
Dâvûd Kitâbü'z-Zühre’sM 100 bölüme 
ayırmış ve her bölümde değişik şairlerden 
seçtiği 100 beyit zikretmiştir. İbn Ferec 
ise II. Hakem adına kaleme aldığı eserini 
200 bölüme ayırmış ve her bölümde sa¬ 
dece Endülüslü şairlerden seçtiği 200 
beyit kaydetmiştir. Endülüslü dil ve ede¬ 
biyat âlimi İbn Hazm, İbn Ferec’in bu ki¬ 
tabından övgüyle söz ederek sahasının en 
önemli eseri olduğunu ifade etmiştir (er- 
Resâkl, 11, 183).Dahasonrayazılanbutür 
eserlerde, edebiyat ve biyografi kitapla¬ 
rında Kitûbü'l-Hadû’ik'tan bol nakil¬ 
ler yapılmıştır (örnek olarak bk. İbnü’l- 
Ebbâr, s. 39, 41, 118, 125, 126, 130, 199, 
205, 210, 218). 2. Tûrîhu'l-Müntezîn 
(uef'l-kS’imîn bi'l-Endelüs ve ahbâri- 


him. Müellif, Endülüs’teki ayaklanma¬ 
ları anlattığı bu eseri hapiste iken kale¬ 
me almıştır. 

İbn Ferec hapishanede bazı manzum 
ve mensur risâleler de kaleme almış, ken¬ 
disinden istifade etmek üzere gelen tale¬ 
belere dil ve edebiyat dersleri vermiştir. 
Kaynaklarda, çoğunu hapiste iken yazdı¬ 
ğı çok sayıda şiiri bulunduğu kaydediliyor- 
sa da bunlar bir divanda toplanmamıştır. 
Şiir mecmualarında, edebiyat ve biyogra¬ 
fi kitaplarında şiirlerinden bazı parçalar 
yer almaktadır. Bunlar genellikle bahçe- 
çiçek, meyve, kuş tasvirlerine ve aşka dair 
şiirlerdir (şiirleri için bk. İbnü’l-Kettânî, 
s. 37, 38,46, 58, 86,88, 140, 159, 163,252, 
258; Makkarî, III, 196, 265, 266,437; IV, 46; 
ÖmerFerruh, IV, 283-284). 

İbn Ferec’in, kendisi gibi şair olan Ebû 
Osman Saîd ve Ebû Muhammed Abdul¬ 
lah adlarında iki kardeşi olduğu, Kitâ- 
bü'l-Hadâ y ik’ta bunlara ait birçok şiirin 
yer aldığı zikredilmektedir (Seâlibî, II, 14- 
15; Humeydî, s. 211-212, 236-237). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbnü’l-Kettânî. et-Teşbîhât min eş c âri ehll’l- 
Endelûs (nşr. İhsan Abbas), Beyrut 1401/1981, 
s. 283-284; ayrıca şiirleri için bk. s. 37, 38, 46, 
58, 86, 88, 140, 159, 163, 252, 258; Seâlibî. Ye- 
tîmetû’d-dehr, II, 14-15, 18-19; İbn Hazm, er- 
Resâ’il(nşr. İhsan Abbas). Beyrut 1981, II, 183; 
Humeydî, Cezuetü’l-muktebis (nşr. Muhammed 
Tâvît et-Tancî), Kahire 1953, s. 97-98, 211-212, 
236-237; Feth b. Hâkân el-Kaysî, Matmahüî-en- 
füs ue mesrafıu’t-te’ennüs fi mülehi ehliî-En- 
delüs, İstanbul 1302, s. 79-80; İbn Bessâm eş- 
Şenterînî, ez-Zahîre, 1, 13, 795,914; II, 142; İbn 
Beşküvâl, eş-Şıla, I, 11; Dabbî, Buğyetü'l-mül- 
temis, s. 140-142; Yâküt, Mu’cemü’l-üdebâ’, 
IV, 236-238; İbn Dihye el-Kelbî, el-Mutrib (nşr. 
İbrâhim el-Ebyârîv.dğr.), Kahire 1954, s. 4; İb- 
nü'l-Ebbâr, el-Hulletü’s-siyerâ” (nşr. Hüseyin 
Munis), Kahire 1985, s. 39, 41, 118, 125, 126, 
130, 199, 205, 210, 218, 250; İbn Saîd el-Mağ- 
ribî, el-Muğrib, II, 5; a.mlf., Râyâtü’l-müber- 
rizîn ue ğâyâtü’l-mümeyyizîn (nşr. M. Rıdvân 
ed-Dâye), Dımaşk 1987, s. 184; İbn Fazlullah 
el-Ömerî, Mesâlik, XVII, 34-35; Safedî, el-Vâ- 
fî, VIII, 77-78; Makkarî. Nefhu’t-tîb, I, 604; II, 
501; III, 173, 196, 265, 266, 437; IV, 46; a.e.: 
The History of The Muhammedan Dynasties 
in Spain: Extracted From the fiafhu’t-tib (trc. 
Pasgual de Gayangos), London 1840, I, 185; 
Kehhâle, Mu'cemü’l-mü’ellifîn, II, 143; Sezgin, 
GAS, II, 688-689; Abdülvehhâb b. Mansûr, A‘/â- 
müT-MağribiT-‘Arabî, Rabat 1399/1979, II, 
316-319; Ömer Ferruh. Târihu’l-edeb, IV, 282- 
288; Ziriklî, eM‘/âm (Fethullah), I, 209; Eliâs 
Teres, “ibn Faray de Jaen y su Kitâb al-Ha- 
dâ’iq”, al-Andalus,Xl/l, Madrid 1946, s. 131 - 
157; Fehim Bayraktareviç, “İbn Dâvûd”, İA, V/ 
2, s. 721-722; H. Mones, “İbn Faradj al-Djayyâ- 
ni", El 2 (İng.), III, 762-763; Abbas Hüccet Celâlî, 
“İbn Ferec", DMBİ, IV, 1370. 
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İBN FERHÛN, Bedreddin 

jjI jjaIİjAj) 

Ebû Muhammed Bedrüddîn Abdullah 
b. Muhammed b. Ebi’l-Kâsım 
Ferhûn el-Ya‘merî 
(ö. 769/1367) 

Hadis, fıkıh, 

Arap dili ve edebiyatı âlimi. 

6 Cemâziyelâhir 693’te (4 Mayıs 1294) 
Medine'de doğdu. Aslen Hınusludur. En¬ 
dülüslü olduğu da söylenmektedir. Hac 
maksadıyla Mekke’ye yaptığı elli civarın¬ 
daki seyahati dışında Medine’den hiç ay¬ 
rılmadı ve İslâmî ilimlerin hemen her da¬ 
lında başta babası olmak üzere pek çok 
hocadan ders aldı. Kendisinden Kur’an 
öğrenip aynı zamanda rivayette bulundu¬ 
ğu Ebû Abdullah el-Kasrî ile Muhammed 
b. Hureys es-Sebtî, İzzeddin Yûsuf ez- 
Zerendî, Vâdiâşî, Radıyyüddin et-Taberî 
onun hocalarından bazılarıdır. Tanınmış 
talebeleri arasında Zeynüddin el-Irâkı ve 
yeğeni Burhâneddin İbn Ferhûn anılabi¬ 
lir. Şerefeddin Ebû Seken el-Mısrî’nin, İbn 
Ferhûn’un hocalarını ve onlardan yaptığı 
rivayetleri bir araya getiren birçok meş- 
yeha* hazırladığı kaydedilmektedir (İbn 
Ferhûn, 1, 454). 

Hadis ilmi yanında tefsir, fıkıh ve fık- 
hü’l-hadîs alanlarında geniş ilim sahibi 
olan ve Arap dilinde otorite kabul edilen 
İbn Ferhûn hayatının önemli bir kısmın¬ 
da Mâliki fıkhı okuttu. İbn Atıyye’nin tef¬ 
sirine bu eseri ezbere okuyabilecek dere¬ 
cede vâkıftı. 746 (1345) yılından itibaren 
yaklaşık yirmi dört yıl Medine kadılığına 
vekâlet etti. 

Zaman zaman mihraba geçip namaz 
kıldırmasına rağmen kendisine teklif edi¬ 
len Mescid-i Nebevî imam-hatipliği gö¬ 
revini Hz. Peygamber’e ve onun yüce ma¬ 
kamına olan saygısından dolayı kabul et¬ 
medi. Sünnete son derece bağlı olduğun¬ 
dan bid’at ehli fırkalarla daima mücadele 
etti, belki de bu yüzden iftiraya uğraya¬ 
rak kısa bir süre hapsedildi, ancak durum 
anlaşılınca serbest bırakıldı. 

Güzel ahlâkı ve cömertliği sayesinde 
halk arasında çok sevilen İbn Ferhûn, Me¬ 
dine’nin zenginlerinden olması sebebiyle 
pek çok köle satın alarak hürriyetine ka¬ 
vuşturmuş, bizzat kaleme aldığı vasiyet¬ 
namesinde öldüğünde yoksullara dağıtıl¬ 
mak ve köle âzadı için kullanılmak üzere 
30.000 dinar ayırmış, geliri fakirlerin ih¬ 
tiyacına harcanması şartıyla bir de fırın 
yapılmasını istemiştir. İbn Ferhûn 10 Re- 
bîülâhir 769’da (4 Aralık 1367) Medine’de 
vefat etti. 


Eserleri. 1. el- c Udde fî i c râbi'l- c Uin¬ 
de. İki cilt olduğu belirtilen bu eserde 
Cemmâîlî’ye ait c Umdetü'l-ahkâmda yer 
alan hadislerin i’rabı, lügat ve iştikak tah¬ 
lilleri yapılmıştır. Burhâneddin İbn Fer¬ 
hûn, bunun müellifin en son eseri olduğu¬ 
nu kaydederek daha önce yazılmış ben¬ 
zerlerinden çok farklı geniş bir çalışma ol¬ 
duğunu söylemektedir ( ed-Dîbâcü ’l-müz- 
heb, 1,457). Eserin bir nüshası İskenderi¬ 
ye’dedir (el-Mektebetü’l-belediyye, Hadis, 
nr. 4). 2. Şerhu kifûyeti’t-tullûb fî şerhi 
muhtaşari 1 1-Cellâb. İbnü’l-Cellâb’ın (ö. 
734/1333-34) Mâiikîfıkhına dair et-Tefrî c 
adlı eserinin İbrâhim b. Haşan er-Ribt ta¬ 
rafından yapılmış es-Sehlü’l-bedf isimli 
muhtasarının şerhidir ( Keşfü’z-zunûn , I, 
427). İbn Ferhûn’un kaynaklarda zikredi¬ 
len diğer eserleri de şunlardır: ed-Dür- 
rü'l-mahalliş mine't-Takaşşî ve'l-Mü- 
lahhış (Kâbisî’nin el-Mülahhış’ı ile İbn 
Abdülber en-Nemerî’nin et-Takaşşî adlı 
eserinin fıkıh bablarına göre birleştirilip 
özetlenmesi suretiyle meydana getirilmiş 
bir eserdir); Keşfii'l-muğattâ (ğıtâ) fî şer¬ 
hi ınuhtaşari'l-Muvattd’ (dört cilt oldu¬ 
ğu belirtilen bu eser bir önceki kitabın şer¬ 
hidir); Nihâyetü'l-ğâye fî şerhi'l-âye 
(bazı âyetlerin soru-cevap biçiminde tef¬ 
sir edildiği bir çalışmadır); Şifâ’ü'l-fu’âd 
fî frûbi Bânet Sü c âd (eserde Kâ'b b. Zü- 
heyr’in Kaşidetü.’l-bürde'sinin i'rabı yapıl¬ 
mıştır); Şerhu KavâHdi'l-frûb li'bni Hi- 
şâm (ibn Hişâm en-Nahvî’nin Muğni’l-le- 
bib adlı eserinin şerhidir); et-Teysîr fî c il- 
meyi'l-binâ ve't-tağyîr fi'n-rıahv; el- 
Mesâlikü’l-celiyye fi'l-kavâ c i di'l- c Ara- 
biyye. 
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İbn Ferhûn. ed-Dîbâcü’l-müzheb,\, 454-459; 
İbn Hacer, ed-Dürerü’l-kâmine, 11, 300; Keş¬ 
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tü’l-'ârifin, 1, 467; Kehhâle, Mu^cemü’l-rrü^elli- 
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resetü’l-hadîş fı’LKayreuân, Riyad 1411,11,845; 
Kettânî. er-Risâletü’l-müstetrafe (Özbek), s. 7- 
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Ebü’l-Vefâ (Ebû İshâk) Burhânüddîn 
İbrahim b. Alî b. Muhammed 
el-Ceyyânî el-Medenî 
(ö. 799/1397) 

Mâiikî fakihi ve biyografi yazan. ^ 

Medine’de doğdu. Hopkins doğum ta¬ 
rihi olarak 760 (1359) yılı civarını vermek¬ 
teyse de biyografik kaynaklarda yer alan 
799 (1397) yılında yaklaşıkyetmiş (veya 


doksan) yaşında iken öldüğüne dair bilgi¬ 
lerden bu tesbitin doğru olmadığı anla¬ 
şılmaktadır. Ayrıca hocalarından Cemâ- 
leddin Ebû Abdullah Muhammed b. Ah- 
med el-Matarî’nin 741 ’de (1340), Muham¬ 
med b. Ahmed el-Akşehrî’nin ise daha er¬ 
ken tarihte vefat ettiği göz önünde bu¬ 
lundurulursa İbn Ferhûn’un 729 (1329) 
yılından daha önceki bir tarihte doğmuş 
olması ihtimali kuvvet kazanır. Birçok 
âlim yetiştiren bir aileye mensup olup bü¬ 
yük dedelerinden Ferhûn’a nisbetle İbn 
Ferhûn lakabıyla tanınmıştır. Adnânîler’- 
den Ya’mer b. Mâlik'in soyundan geldiği 
için Ya‘merî, ataları fetihle birlikte Endü¬ 
lüs’e gidip bir süre Ceyyân (Jaen) şehrinin 
Üyyân köyünde ikamet ettiği için Üyyânî 
nisbeleriyle de anılır. Annesi ve babaanne¬ 
si Hz. Peygamber’in soyundandır. İlk eği¬ 
timini babasından ve amcası Bedreddin 
İbn Ferhûn’dan alıp onlardan hadis dinle¬ 
di. Afîfüddin Abdullah el-Matarî, İbn Câ- 
bir el-Vâdîâşî, İbn Arafe (Ebû Abdullah İbn 
Arafe’nin babası), İbn Câbir el-Hevvârî, İbn 
Merzûk el-Hatîb, Zübeyr b. Ali el-Üsvânî 
gibi âlimlerin derslerine devam etti. Fıkıh, 
usûl-i fıkıh, ferâiz, nahiv, hadis, kazâ, ve- 
sâik (noterlik) ve biyografi alanında maha¬ 
ret kazandı. 775’te (1373) Humus’a, ay¬ 
nı yıl veya bir yıl sonra Mısır’a ve 792’de 
(1390) Kudüs ve Dımaşk’a gitti. 

Rebîülâhir 793 (Mart 1391) tarihinde 
Medine kadılığına tayin edilen İbn Ferhûn 
ölünceye kadar bu görevde kaldı. Ken¬ 
disinden oğlu Ebü’l-Yümn Muhammed, 
Ebû Muhammed Abdullah b. Muhammed 
el-Ya‘merî. Ebü’l-Feth Şerefeddin Muham¬ 
med b. Ebû Bekir el-Merâgî, Muhammed 
b. Hâlid İbn Zehre, Muhammed b. Mu¬ 
hammed el-Matarî, Hüseynî el-îcî, İbn 
Ebû Usaybia gibi âlimler hadis dinledi (öğ¬ 
rencilerinin bir listesi için bk. İrşâdü’s-sâ- 
lik, I, 32-34; İbn Fehd dönemindeki çeşitli 
âlimlerin İbn Ferhûn’la olan hocalık-ta- 
lebelik ilişkisine ayrı ayrı temas eder, bk. 
bibi ). Mâiikî mezhebinin Medine'de ya¬ 
yılmasına öncülük eden İbn Ferhûn ada¬ 
let ve takvâsıyla halkın sevgisini kazandı. 
10 Zilhicce 799 (4 Eylül 1397) tarihinde 
Medine’de vefat etti ve Bakı’ Mezarlığı¬ 
na defnedildi. 

Eserleri. 1. ed-Dîbâcü ’l-miizheb* fî 
mefrifeti cfyâni hılema’iî-mezheb. Mâ¬ 
liki fıkıh âlimlerinin biyografisine dair olup 
daha sonra üzerine çeşitli zeyiller yazıl¬ 
mıştır (Fas 1316, 1317, 1319; Kahire 1319, 
1329,1351, kenarında Ahmed Bâbâ et-Tin- 
büktî'nin Neylü’l-ibtihâc adlı zeyli olarak; 
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l-II, nşt Muhammed el-Ahmedî Ebü'n-Nûr, 
Kahire 1972). 2. Tebşıratü'l-hükkâm fî 
uşûli’l-akzıye ve menâhici'l-ahkâm. 
Mâlikî mezhebine göre muhakeme usu¬ 
lünü konu alan en önemli ve hacimli eser¬ 
dir. Üç ana bölümden meydana gelen ese¬ 
rin ilk bölümünde yargı kavramı ve öne¬ 
mi. kadıyla ilgili hükümler, dava konusu 
ve tarafları, dava ve çeşitleri, beyyine, şa¬ 
hitlik. yemin, mahkeme kâtipliği; ikinci 
bölümde beyyine çeşitleri, son bölümde 
ise siyâset-i şer'iyye konulan işlenmiştir. 
Eserin çeşitli baskıları yapılmıştır (I-1I 
Ikenarında İbn Selmûn'un el- c İkdü’l-mu- 
nazzami olarak], Bulak 1301 (Muhammed 
llîş'in Fethu'l- c Aliyyi't-mâlikadh eseriyle], 
Bulak 1300, 1301; Kahire 1319, 1321, 1378/ 
1958; Fas 1301; nşr. Tâhâ Abdürraûf Sa'd, 
Kahire 1406/1986). 3. Dürretü'l-ğavvâş 
fî muhâdarati'l-havâş. Fıkıh lugazlarını 
ihtiva eden ve Mâlikî fıkhında bu türün 
ilk örneği kabul edilen eser fıkıh konula¬ 
rına göre düzenlenmiş altmış yedi bab- 
dan oluşmaktadır (nşr. Muhammed Ebü’l- 
Ecfân-Osman Bittîh, Kahire-Tunus 1980; 
Beyrut 1400/1980, 1406/1985). 4. îrşâdü's- 
sâlik ilâ ef c âli'l-menâsik. Hac menâsi- 
kiyle ilgili olup Muhammed b. Ebü’l-Ec- 
fân tarafından neşredilmiştir (I-II, Kartâc 

1989) . S. Teshîlü'l-mühimmât fî şerhi 
CâmiH'l-ümmehât. Cemâleddin İbnü'l- 
Hâcib'in Mâlikî fıkhına dair el-Muhta- 
şar'ınm (Câmfu î-ümmehât) şerhidir (yaz¬ 
ma nüshası içinbk. Brockelmann, GAL, 11, 
226; Suppl., II, 226). 6. Keşfü'n-nikâbi'l- 
hâcib min muştalahi İbni'l-Hâcib. Tes- 
hîlü'l-mühimmât’a mukaddime olarak 
yazdığı ve eserdeki bazı terimleri açık¬ 
ladığı müstakil bir risâledir (nşr. Hamza 
Ebû Fâris - Abdüsselâm eş-Şerîf, Beyrut 

1990) . 

Müellifin kaynaklarda adı geçen, bir 
kısmına diğer eserlerinde atıfta bulundu¬ 
ğu bazı eserleri de şunlardır; el-Münte- 
hab fî müfredâti İbni'l-Baytâr (Ibnü'I- 
Baytâr'ın tıp ve eczacılıkla ilgili el-Câmi c 
li-müfredâtiî-edviye uei-ağziyeadh ese¬ 
rinden [ I-1V, İstanbul 1291] seçmelerden 
oluşmaktadır); İklîdü'l-uşûl (Şehâbed- 
din Karâfî'nin Tenkihuî-fuşûTünün muh¬ 
tasarı olup tamamlanmamıştır); Burû- 
kuî-envâriT-muvazzıha li-envcfi turu- 
ki'd-dcfvâ (Yargılama hukukuna dair ol¬ 
duğu anlaşılan bu eser birçok kaynakta Bu- 
rûku i-enuârfısimâH ’d-da^vâ adıyla zikre- 
dilir ve müellifin tamamlanmamış eserle¬ 
ri arasında gösterilir; ancak müellif eserin 
adından ilk şekliyle söz etmektedir, bk. 
Tebşıratü’l-hükkâm, I, 252); Kitâbü'l-His- 


be (müellif Tebşıratü’l-hükkâm'da bu ese¬ 
rine de atıfta bulunur, bk. II, 203). 

BİBLİYOGRAFYA : 
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l#J Cengiz Kallek 

r İBN FERRÛH ^ 

( ti? Oî') 

Ebû Muhammed Abdullah 
b. Ferrûh el-Fârisî el-Kayrevânî 
(ö. 176/792) 

Hadis ve fıkıh âlimi. 

11S (733) yılında Endülüs’te dünyaya 
geldi. Doğum tarihinin 110 (728-29) ve 
Endülüs’te iken adının Abdûs olduğu da 
(Kâdîiyâz, 1,340) rivayet edilmektedir. Ho¬ 


rasan asıllı olan ailesi kendisi çok küçük¬ 
ken İfrîkıye’ye göç ederek Kayrevan’a yer¬ 
leştiği için Horasânî ve İfrîkî, ayrıca Ye- 
mâmî nisbeleriyle de anılır. Öğrenimine 
Kayrevan’da başladı; Abdurrahman b. 
Ziyâd el-İfrîkî, İmam Mâiik’in talebesi Hâ- 
ris b. Esed el-Kafsî gibi hocalardan fayda¬ 
landı. İfrîkıye’den ilim için seyahate çı¬ 
kan ilk şahıs olduğu söylenen İbn Ferrûh 
(Hüseyin b. Muhammed Şevât, II, 741) 145 
(762-63) yılı civarında Medine’ye gitti. 
Orada İmam Mâlik’in derslerine devam 
etti; ayrıca Üsâme b. Zeyd ei-Leysî ile Hi- 
şâm b. Urve’den hadis dinledi. Mekke’de 
Süfyân es-Sevrî başta olmak üzere pek 
çok kimseden hadis rivayet etti. Kûfe’de 
A’meş, İbn Ebû Zâide ve Abdullah b. Avn 
gibi âlimlerden faydalandı. Ebû Hanîfe ile 
tanışarak ondan çeşitli meselelere dair 
fıkhî görüşleriyle pek çok hadis dinleyip 
kaydetti. Aralarında tâbiîn ve tebeu’t- 
tâbiînden olanların da bulunduğu çok 
sayıda hocadan istifade ettikten sonra 
Kayrevan’a döndü ve Ukbe Camii’nde 
ders okutmaya başladı. Saîd b. Ebû Mer¬ 
yem, Bühlûl b. Râşid, Habîb b. Sâid, ken¬ 
disinden en çok hadis rivayet eden Ma‘- 
mer b. Mansûr, Hallâd b. Hilâl ve Yahyâ 
b. Sellâm onun talebeleri arasında yer 
alır. 

İbn Ferrûh. Kayrevan Emîri Ravh b. Hâ- 
tim el-Mühellebî tarafından kadı tayin 
edilmek istendiğinde bu görevi kabul et¬ 
memiş ve ancak baskı altında buna razı 
olmuşsa da henüz ilk davada karşılaştığı 
davalılara yalvararak kendisinden bir hü¬ 
küm istememelerini talep etmesi üzeri¬ 
ne emîr, yerine başka birini tavsiye etme¬ 
si şartıyla onu bırakacağını söylemiş, İbn 
Ferrûh da Abdullah b. Gânim’i teklif ede¬ 
rek kurtulmuştur. Fakat Abdullah b. Gâ- 
nim'in hemen her davada kendisine baş¬ 
vurarak görüşünü sormasından rahatsız 
olmuş, hem Kayrevan’dan uzaklaşmak 
hem de haccetmek niyetiyle Mısır’a, ora¬ 
dan da Hicaz’a gitmiştir. Mektupla bilgi 
alışverişinde bulunduğu İmam Mâlik’le 
Medine’de ikinci defa buluşmuş, yanın¬ 
dakilere Abdullah b. Ferrûh’u “Kayrevan 
fakihi” diye tanıtan İmam Mâlik, kendisi¬ 
ne sorulan sorulan ona yöneltip verdiği 
cevaplan tasdik etmek suretiyle ilmine 
olan güvenini göstermiştir. İbn Ferrûh 
176’da (792) Medine’den ayrıldıktan son¬ 
ra uğradığı Kahire’de vefat etmiş ve Mu- 
kattam tepesi eteğinde defnedilmiştir. 
Ölüm tarihinin 175 olduğu da söylenmiş¬ 
tir. 
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Tahsil hayatında büyük sıkıntılara kat¬ 
lanmış olan İbn Ferrûh, Kûfe'de talebele¬ 
re kızdığı için bir süre hadis rivayet etme¬ 
me kararı alan A’meş’in kapısında gün¬ 
lerce beklemiş ve bir câriyesinin yardımıy¬ 
la kendisine ulaşarak hadislerini tek ba¬ 
şına dinleyip kaydetmiştir (Ebû İshak İb¬ 
rahim b. Kasım er-Raklk, s. 144-145). Kûfe'¬ 
de Ebû Hanîfe’nin evinde iken tavandan 
başına düşen bir taşla yaralanınca Ebû 
Hanîfe'nin diyet mi yoksa hadis mi istedi¬ 
ğini sorması üzerine hadisleri tercih et¬ 
tiği nakledilir (Ebû Bekir el-Mâlikî, i, 181). 
Âdil olmayan yöneticinin vereceği göre¬ 
vin kabul edilip edilmeyeceği hususunda 
Abdullah b. Gânim’le tartışmaları sonu¬ 
cunda bir mektupla hakemliğine başvur¬ 
dukları İmam Mâlik’in bu görevin kabul 
edilemeyeceği yolundaki İbn Ferrûh’un 
kanaatini benimsemesi (a.g.e., I, 178- 
179), ayrıca Ebû Hanîfe’nin huzurunda 
talebesi Züfer b. Hüzeyl ile İlmî tartışma¬ 
lara girmesi onun tartışmacı kişiliğini yan¬ 
sıtmaktadır. 

İbn Ferrûh'un Mu'tezile’nin bazı görüş¬ 
lerini benimsediği iddia edilmişse de Mu‘- 
tezile mezhebine mensup bir kişinin ce¬ 
naze namazını kılmaktan kaçınması, hat¬ 
ta Mu'tezile'ye lânet okuması (Ebü'l-Arab, 
s. 108; Kâdî İyâz, 1, 346) bu isnadın doğru 
olmadığını göstermektedir. Ebû Da¬ 
vud'un, es-Sünen’inde bir hadisini nak¬ 
lettiği İbn Ferrûh çok az münker rivayeti 
bulunan, Buhârî'ye göre bazan ma'rûf, 
bazan münker hadis rivayet eden bir râ- 
vi olmakla beraber bir kısım münekkitler 
tarafından güvenilir kabul edilmiştir. Kâ¬ 
dî İyâz onu İmam Müslim’in ricâli arasın¬ 
da sayarsa da (Tertîbüî-medârik, I, 341) 
Müslim’in râvilerinden olan Abdullah 
b. Ferrûh Şamlı’dır ve tâbiîndendir (İbn 
Mencûye, 1, 382). 

Ziriklî, İbn Ferrûh’un Ebû Hanîfe ile 
İmam Mâlik’ten dinlediği meseleleri ve 
onlara sorduğu sorularla aldığı cevapları 
derlediği kendi adıyla anılan bir divanı ol¬ 
duğunu, ayrıca er-Red £ ı alû ehli'l-bidcf 
ve’l-ehvâ 3 adlı bir eserinin bulunduğu¬ 
nu kaydetmektedir. İbn Ferrûh’un İmam 
Mâlik’e bir mektup yazarak çevresinde 
bid’atların çok yayıldığından şikâyet etti¬ 
ği ve kendisinden mücadele hususunda 
yardım istediği, onun da bu konuda bir 
risâle yazıp gönderdiği bilindiğine göre 
(Ebü'l-Arab, s. 110) ikinci eserin bu mese¬ 
leyle ilgili sorular ve cevaplarından mey¬ 
dana gelen bir risâle olması muhtemel¬ 
dir. 
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H Akif Köten 

r İBN FİRİŞTE n 

( (bk. İBN MELEK). 

F İBN FÛDÎ n 

Ebû Muhammed Abdullah 
b. Muhammed Fûdî b. Osman 
(ö. 1245/1829) 

^ Batı Afrikalı İslâm âlimi ve ıslahatçı. ^ 

1180 (1766) yılında bugünkü Nijerya’¬ 
nın Hevsâ (Hausa) eyaletinin Maganimi kö¬ 
yünde doğdu. Ailesi Fûlânîler'den Torod- 
be kabilesine mensuptur. Babasının la¬ 
kabı olan Fûdî, Fûlânî dilinde “fakih" an¬ 
lamına gelmektedir. Nijerya Fûlânî Dev¬ 
letinin kurucusu Osman b. Fûdî’nin (Os¬ 
man dan Fodio) küçük kardeşi olan İbn Fû¬ 
dî (Abdullahi dan Fodio) ilk öğrenimine ba¬ 
basından aldığı Kur’an dersleriyle başladı 
ve on iki yaşında Kur’ân-ı Kerîm’i ezber¬ 
ledi. Daha sonra ağabeyinden Arap dili 
ve edebiyatı, akaid, hadis, fıkıh, tasavvuf, 
ilm-i hisâb tahsil etti. Çoğu akrabası olan 
bölgedeki âlimlerin yanma giderek öğre¬ 
nimini sürdürdü. Bu sırada Kâdiriyye ta¬ 
rikatına intisabını sağlayan Şeyh Cibril b. 
Ömer onun en çok faydalandığı hocaların¬ 
dan oldu. îdâ c u’n-nüsûh men ehaztü 
hnhü mine'ş-şüyûh adlı risâlesinde aile¬ 
si ve ders aldığı hocaları hakkında bilgi 
vermektedir. Tahsilini tamamladıktan 
sonra telif faaliyetlerine başlayan İbn Fû¬ 
dî özellikle Arap dili ve tefsirde temayüz 


etti ve Batı Afrika’da büyük bir şöhret ka¬ 
zandı. İslâmî ilimlere vukufundan dolayı 
“nâdiretü’z-zamân” ve “üstâz” lakaplarıy¬ 
la anıldı. Arapça’yı çok iyi kullanan ve aynı 
zamanda iyi bir şair olan İbn Fûdî’nin bir¬ 
çoğunu Arapça yazdığı kasideleri vardır. 

İbn Fûdî, Sokoto hilâfetinin kurulmasın¬ 
dan önce Hevsâ’daki putperestlere karşı 
yapılan birçok cihad hareketine katıldı; 
bir vâiz ve mürşid olarak ağabeyi Osman 
b. Fûdî ile birlikte bütün Hevsâ toprakla¬ 
rını dolaştı; hilâfet döneminde de ağa¬ 
beyinin yanında hizmetlerini sürdürdü. 
1812’de ağabeyinin devleti iki bölgeye 
taksim etmesi üzerine batı bölgesinin 
(Gvvandu) sorumluluğu kendisine verildi 
ve ölümüne kadar bu görevini devam 
ettirdi. 

Mâliki mezhebinde ictihad mertebesi¬ 
ne yükselmiş bir âlim olan İbn Fûdî görüş¬ 
lerini mezhep taassubuna kapılmadan 
ortaya koymaya çalışmıştır. Bazı konular¬ 
da ağabeyi Osman’la olan İlmî tartışma¬ 
ları yazdıkları eserlere de yansımıştır. İbn 
Fûdî şimdiki Nijerya’nın Sokoto eyaleti¬ 
nin Gvvandu şehrinde vefat etti. Burada¬ 
ki türbe ve camisiyle Birnin Kebbi’de yap¬ 
tırdığı cami Fûlânîler’in dinî mimarisinin 
en önemli yapılanndandır. 

Eserleri. İbn Fûdî’nin birçoğunu man¬ 
zum olarak yazdığı 100’ü aşkın eserinden 
bazıları şunlardır: A) Tefsir ve Kur’an 
İlimleri. 1 . Ziyâ’ü'l-feVîl fî me c âni't- 
tenzîl. 181S yılında yazılmış iki ciltlik bir 
Kur’an tefsiridir. Âyetlerin yorumunda 
yedi kıraate, dört mezhep imamının gö¬ 
rüşlerine, i’rab. belâgat, usul vb. konulara 
yer verilmiştir. Eser Ahmed Ebü’s-Suûd 
ve Osman et-Tayyib tarafından neşredil¬ 
miştir (Kahire 1961). 2. Kifâyetü du‘a- 
fâ’i's-Sûdân fî beyâni tefsîri'l-Kur’ân. 
Ziyâ’ü'f-îeVîi’de bazı konuların genişçe 
ele alınmış olmasının eserden halkın isti¬ 
fadesini zorlaştırdığını söyleyen İbn Fûdî 
bu eserinde Ziyd’ü'MeVîi’i özetlediği¬ 
ni, bunu yaparken de kıraatte bölgede 
yaygın olan Nâfi’ b. Abdurrahman’ın Verş 
rivayetini, ahkâmda İmam Mâlik’in meş¬ 
hur olan görüşlerini vermekle iktifa etti¬ 
ğini belirtmektedir (yazma nüshaları için 
bk. Arabic Literatüre of Africa, II, 96-97). 
3. el-Ferâ’idü'l-celîle ve vesâ’itu'l-fe- 
vâ’idi'l-cemîle. Kur’an ilimlerine dair 
olan eseri, Abdülalî Abdülhamîd’in yazdı¬ 
ğı bir mukaddime ile birlikte Abdullah Yâ- 
sîn yayımlamıştır (Kano 1981). 4. el-Mif- 
tâh li't-tefsîr. Süyûtî’nin el-İtkân ve en- 
Nukâye adlı eserleri esas alınarak yazıl¬ 
mış bu manzum eseri el-Hâc Ebû Bekir 
Vezîr neşretmiştir (Sokoto, ts.). 5. Sülâle- 
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tü'l-Miftâh. el-Miftâh li’t-tefsîr’m man¬ 
zum özetidir (Arabic Literatüre of Afrıca, 
ii, 108). 

B) Hadis. 1. Dürerü’l-hikem li'r-Re- 
sûl ve ehli’l-kerem. Hz. Peygamber’in 
ve diğer bazı İslâm büyüklerinin ahlâkî fa¬ 
ziletler konusundaki sözlerini ihtiva eden 
eser Muhammed Tukur tarafından ya¬ 
yımlanmıştır (Sokoto, ts.). 2. Sirâcü’l- 
CâmF li'l-Buhârî. İbn Hacer el-Askalâ- 
nî’nin Fethu'l-bârî adlı eserinin giriş bö¬ 
lümü esas alınarak Buhârî’nin el-Câ- 
miSı’ş-şahîh’i için yazılmış 267 beyittik 
bir mukaddimedir (Arabic Literatüre of 
Africa, II, 107). 3. M işbâhu’r-rûvî. 1797 
yılında kaleme alınmış hadis rivayetiyle il¬ 
gili manzum bir eserdir ( a.g.e., II, 100). 4. 
Neylü ’l-me’mûl min cevûmiH kelimi’r- 
Resûl. Zühd ve ahlâka dair meşhur ha¬ 
disleri ihtiva etmektedir (a.g.e., II, 100). 

C) Fıkıh ve Usulü. 1. el-Elfiyyetü’l- 
uşûlve binû’ü’l-fürû^aleyhâ. 1800yı- 
lmda telif edilen manzum bir eserdir ( Ka¬ 
hire 1961; nşr. Muhammed dan Age, So¬ 
koto 1981). 2. Hulâşatü’l-uşûl. Süyûtî'nin 
el-Kevkebü’s-sûtı c adlı eseri örnek alına¬ 
rak 1812 yılında yazılmıştır (a.g.e., II, 96). 
3. Ziyû’ü’l-enûm fî hükmi'l-helûl ve’l- 
harâm. Muhtevası genel olarak Gazzâlî’- 
nin İhyâ’ü ’ulûmi'd-dîn’mĞen alınmış¬ 
tır (a.g.e., a.y.). 4. Kifâyetü'l-hvâm fi'l- 
büyû\ Manzum bir risâledir (a.g.e., a.y ). 
5. Ta'lîmü'r-râzî fî aşbâbi’l-ihtişâş bi- 
mevâti'l-arâzî. Toprak mülkiyeti usulü¬ 
nü ve topraktan faydalanma yollarını ele 
almaktadır. M. S. Zahradeen doktora 
çalışmasında (1976, Abdallahi b. Fodio 
and his contribution to the Jihâd, McGill 
University) eseri tahkik ve tercüme et¬ 
miştir (s. 299-325). 6. Sebîlü's-selâme 
fi'l-imâme. Süyûtî’nin Târîhu'l-hulefâ’ 
adlı eseri esas alınarak 1817 yılında yazı¬ 
lan bu risâle halifeliğe ve halifenin seçim 
şekline dairdir ( Arabic Literatüre of Africa, 
II, 106). 7. Ziyâ’ü'l-imâm fî şalûhi (işlâ- 
hi)'l-enûm. Hilâfet konusunda İdarî ve 
anayasal teorileri ortaya koymaktadır 
(a.g.e., a.y.). 8. Ziyû’ü'l-hükkâm fî mâ 
lehüm ve hleyhim mine’l-ahkâm. Ka- 
no’da yazılan ve hükümet etme usulünü 
ele alan bir risâle olup çeşitli baskıları ya¬ 
pılmış ((nşr. Ebû Bekir Muhammed el-Fû- 
lânî], Kahire, ts.; Beyrut, ts.; Zaria 1956), 
Haliru Binji tarafından Hevsâ diline çev¬ 
rilmiş (Zaria 1966), ayrıca Shehu Yamusa 
tarafından yapılan yüksek lisans çalışması 
içinde (1975, The Political İdeas of the Ji- 
had Leaders, Zaria Ahmedü Beilo Üniver¬ 
sitesi) neşre hazırlanmıştır. 9. Ziyû’ü'l- 
hulefâ * ve men dûnehüm. Ebû Bekir 
İbn Ebû Rendeka et-Turtûşî’nin hilâfet 


tarihiyle ilgili Sirâcü'l-mülûk adlı eseri 
esas alınarak yazılmıştır (Arabic Litera¬ 
türe of Africa, II, 91). 10. Ziyâ’ü's-sultân 
ve ğayrihî mine'l-ihvân fî ehemmi 
mâ yutlabii c ilmühû fî umûri'z-zamân. 
1812’de kaleme alman eser müslüman- 
ların savaşacakları gayri müslimlerin ni¬ 
teliklerini ele almaktadır. Isyaku Aliyu ta¬ 
rafından yapılan İngilizce tercümesiyle 
birlikte yayımlanmıştır (Sokoto 1989). 11. 
Ziyâ’ü’s-siyâsât ve fetâva'n-nevâzil 
min mâ hüve min fürû c i’d-dîn mine’l- 
mesâ’il. İslâm idare sistemiyle ilgili olan 
bu eseri Muhammed Tukur (Sokoto, ts.), 
Ömer Abdullah (Kano 1988) ve Ahmed 
Muhammed Kânî (Kahire 1408/1988) neş- 
retmiştir. 

D) Ahlâk ve Tasavvuf. 1 . Âdâbü’l-mu- 
c âşerât li-tâlibi’n-necât. Muhtevası Gaz- 
zâtî’nin İhyâ’ü c ulûmi'd-dîn inden alın¬ 
mış tasavvufun amelî yönüyle ilgili bir ri¬ 
sâle olup Ömer Sanda Gudu tarafından 
yayımlanmıştır (Sokoto, ts.). 2. Beyânü’l- 
erkân ve’ş-şurût li't-tarikatı’ş-Şûfiyye 
ve telkini’l-esmâ’i's-seb c c alû tarîkati's- 
sâdâti'l-Halvetiyye (a.g.e., 11, 89). 3. ef- 
Tibyân li-huküki'l-ihvân. İslâm toplu- 
munda fertlerin birbirlerine karşı olan 
yükümlülüklerini ele alan eseri Muham¬ 
med Buda (Sokoto, ts.) ve Ömer Sanda 
Gudu (Sokoto, ts.) neşretmiştir. 4. Teh- 
zîbü'l-insûn min hişâli'ş-şeytân (a.g.e., 
il, 108). İbn Fûdî’nin ayrıca Arap dili ve 
edebiyatı, akaid, mantık, Fûlânî kabilesi¬ 
nin aslı ve tarihi hakkında kaleme aldığı 
eserleri bulunmaktadır. 
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Ebû Bekr Muhammed b. el-Hasen 
b. Fûrek el-İsfahânî en-Nîsâbûrî 
(ö. 406/1015) 

^ EbüT-Hasan el-Eş‘arî’nin 
görüşlerini sistemleştiren 
Eş’arî âlimi. 

L J 

330 (941) yılı civarında İsfahan’da doğ¬ 
duğu tahmin edilmektedir. Ailesi hakkın¬ 
da bilgi bulunmamakta, sadece dedesi 
Fûrek’in bir din âlimi olduğu bilinmekte¬ 
dir (Fûrekî, vr. 37 a ). Adı bazı kaynaklarda 
İbn Fevrek olarak kaydedilmişse de isa¬ 
betli görünen İbn Fûrek şeklindeki okunu¬ 
şudur. Tahsiline İsfahan’da başladı. Şâfıî 
fıkhını okuduğu hocasına itikadî konula¬ 
ra dair sorduğu bazı sorulara tatminkâr 
cevaplar alamayınca (Sübkî, IV, 129) ke¬ 
lâm ilmini öğrenmeye yöneldi. Bunun için 
önce Bağdat’a, daha sonra Basra’ya gitti. 
Burada Eş’arî'nin öğrencilerinden EbüT- 
Hasan el-Bâhilî’den kelâm dersleri aldı; 
Bâkıllânî ve Ebû İshak el-İsferâyînî ile de 
kelâmî konularda müzakerelerde bulun¬ 
du. Eş’arî’nin diğer öğrencisi İbn Mücâ- 
hid et-Tâî'den ders aldı (Bağdadî, s. 310; 
İbn Hazm, IV, 6). Basra’dan tekrar Bağ¬ 
dat’a giden İbn Fûrek, tahsiline bir süre 
burada devam ettikten sonra muhteme¬ 
len 360 (970) yılı civarında İsfahan’a dön¬ 
dü. İsfahan’da Sâhib b. Abbâd ile yaptığı 
münazaralarda Ehl-i sünnet’in görüşle¬ 
rini başarıyla savundu. Rey şehrinde ka¬ 
tıldığı İlmî meclislerde Mu’tezile’yi eleş¬ 
tirdiğinden dolayı bölgenin emîrine şikâ¬ 
yet edildi ve işkenceye tâbi tutulduktan 
sonra Şîraz’a sürgüne gönderildi. Bura¬ 
da sûfîlerden İbn Hafif eş-Şîrâzî ile tanı¬ 
şıp uzlete çekilmeyi düşündüyse de bun¬ 
dan vazgeçerek talebe yetiştirmeye niyet 
etti. Devrin hükümdarına başvurularak 
Nîşâbur’a gelmesi sağlandı (368/978). Nî- 
şâbur’da bir taraftan Abdullah b. Ca’fer’- 
den Ebû Dâvûd et-Tayâlisî’nin el-Müs- 
ned’ini okudu, ayrıca İbn Harrâz el-Ahvâ- 
zî'den hadis dinledi, Ebû Osman el-Mağ- 
ribî ile Ebû Sehl es-Su’lûkTnin sohbetle¬ 
rine katıldı. Diğer taraftan yörenin tanın¬ 
mış sûfîierinden EbüT-Hasan el-Bûşencî’- 
nin hankahı yanında kendisi için yaptırı¬ 
lan medresede uzun yıllar İslâmî ilimleri 
okutup yüzlerce talebe yetiştirdi. Damadı 
Ebû Mansûr el-Eyyûbî, ünlü sûfî Abdül- 
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kerîm el-Kuşeyrî, Ahmed b. Hüseyin el- 
Beyhaki onun yetiştirdiği âlimlerdendir. 
Halim Sabit Şibay, Bâkıllânî’yi de İbn Fû- 
rek’in öğrencileri arasında gösterirse de 
( İA, II, 253) bu uzak bir ihtimaldir; zira 
Bâkıllânî’nin İbn Fûrek’in ders arkadaşı 
olduğu bilinmektedir. İbn Fûrek, muhte¬ 
melen 404 (1013) yılında Gazneli Mah- 
mud’un daveti üzerine Gazne'ye gitti. 
Onun sarayında bölgede yaygın olan Ker- 
râmiyye’nin ileri gelenleriyle yaptığı mü¬ 
nazaralarda üstün başarı gösterdi. Ancak 
yenilgiyi hazmedemeyen Kerrâmîler ta¬ 
rafından sultana şikâyet edildi ve onun 
ruhu araz olarak kabul ettiği, ölümüyle 
birlikte Hz. Peygamber’in ruhunun da yok 
olması dolayısıyla nübüvvetinin sona er¬ 
diğine inandığı ileri sürüldü. Sultanın hu¬ 
zuruna getirtilen İbn Fûrek bunun bir if¬ 
tira olduğunu söyleyince serbest bırakı¬ 
larak ödüllendirildi ve ülkesine dönmesi 
sağlandı. Bir rivayete göre İbn Fûrek, Nî- 
şâbur'a dönerken Kerrâmîler tarafından 
zehirletilmesi üzerine yolda öldü. Naaşı 
Nîşâbur’a nakledildi ve Hîre’de defnedil¬ 
di. Diğer bir rivayete göre ise yolda hasta¬ 
landı ve Nîşâbur’da vefat etti. İbn Hazm. 
İbn Fûrek’in Hz. Peygamber'in nübüvve¬ 
tinin ölümünün ardından sona erdiğine 
inandığı için Gazneli Mahmud tarafından 
öldürüldüğünü naklederse de (el-Faşl, V, 
84) bu uzak bir ihtimaldir; zira Ehl-i sün- 
net'e mensup olan Gazneli Mahmud’un 
İbn Fûrek gibi Sünnî bir âlimi öldürtmesi 
mâkul görünmemektedir. 

İbn Fûrek kelâm, fıkıh, usûl-i fıkıh, ta¬ 
savvuf, tefsir, tabakat ve nahiv ilimlerin¬ 
de eser vermiş çok yönlü bir âlimdir. An¬ 
cak daha çok tefsir, tasavvuf ve özellikle 
kelâma dair görüşleriyle dikkat çekmiş¬ 
tir. Usûl-i fıkıh konusunda hacimli eserler 
yazdığı nakledilmişse de bunlar günümü¬ 
ze ulaşmamıştır. Bu sebeple İbn Fûrek’in 
usulcülüğü hakkında fazla bir şey söyle¬ 
mek mümkün değildir. Bununla birlikte 
İbn Hallikân onun usûl-i fıkıhta kendisine 
has bir metodunun bulunduğunu ve ta¬ 
lebesi Abdülkerîm el-Kuşeyrî’nin bunu 
Ebû İshak el-İsferâyînî’nin metoduyla bir¬ 
leştirdiğini kaydeder (Vefeyât, III, 206). 
Müfessirliğine dair sadece bir cildi zama¬ 
nımıza ulaşan Tefsîrü'l-Kur’ân adlı ese¬ 
rinden fikir edinmek mümkündür. Tefsir¬ 
de dirayet metodunu kullanmakla birlik¬ 
te rivayetlere de önem vermiştir. Diğer 
müfessirlerden farklı olarak önce âyetler¬ 
den çıkarılabilecek soruları sıralamış, da¬ 
ha sonra bunların cevaplarını zikretmiş¬ 
tir. İbn Fûrek bu eserini hazırlarken Eş- 
’arî’nin tefsirinden de faydalanmıştır. 
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İbn Fûrek itikadî konularda Hz. Pey- 
gamber’e atfedilen bazı rivayetleri red¬ 
deden Cehmiyye ve Mutezile karşısında 
hadisi müdafaa etmiştir. Ona göre isnad 
açısından sahih olan hadisleri kabul et¬ 
mek gereklidir. Resûlullah’a nisbet edilen 
bir rivayet Kur’an’a aykırı bilgiler ihtiva 
ediyorsa Kur'an’ın hükmünü benimseyip 
hadisi te’vil etmek icap eder ( Şerhu’l- 
''Âlim ve'l-müte'allim,vr. 9 a ). İbn Fûrek’in 
hadisle ilgilenmesi daha çok itikadî me¬ 
seleleri çözmeye yöneliktir. 

Kaynaklar, İbn Fûrek’in zühd ve takvâ 
derecesine ulaşmış bir sûfî olduğunda 
birleşir. Onun tasavvufa yönelmesinde 
Bündâr b. Hüseyin, İbn Hafîf eş-Şîrâzî, 
Ebû Osman e!-Mağribî gibi sûfîlerle yap¬ 
tığı sohbetler etkili olmuştur. Öğrenci¬ 
lerinden Abdülkerîm el-Kuşeyrî, İbn Fû- 
rek’i sûfîler arasında zikrederek tasavvu- 
fî bazı görüşlerini nakletmiştir ( er-Risâ- 
le, l. 33, 34. 179; II, 440,442,448). Bu riva¬ 
yetlerin yanı sıra kabri bir ziyaretgâh ha¬ 
line getirilen, onunla tevessülde bulunu¬ 
lan bir âlim olması ve tasavvufa dair el- 
İbâne adlı bir eser telif etmesi İbn Fû¬ 
rek’in sûfîler arasında yer aldığını göste¬ 
ren işaretlerdir. Ona göre sûfî ve zâhid 
olmak için ihtiyaç fazlası dünya malını 
terketmek gerekir. Zâhidlikte örnek Hz. 
Peygamber’dir; o sanıldığı gibi dünyayı 
bütünüyle terketmemiş, evlilik hayatını 
sürdürmüş, bir taraftan ibadetle meşgul 
olurken, diğer taraftan dünya işlerini yü¬ 
rütmüştür. 

İbn Fûrek’in İlmî şahsiyetindeki ağırlığını 
onun kelâmcılığı teşkil eder. Kelâma dair 
eserlerinin çoğu zamanımıza ulaşmadı¬ 
ğından bu alandaki görüşlerini bütünüyle 
belirlemek mümkün değilse de Şerhu'l- 
'Âlim ve’l-müte'allim, Telsîrü'l-Kur’ân, 
Müşkilü’l-hadîş ve Risâle fi’t-tevhîd 
adlı eserlerinin yanı sıra bazı kaynaklar¬ 
dan hareketle İbn Fûrek’in kelâmî konu¬ 
lardaki görüşleri şöylece özetlenebilir: Akı! 
hakkı bâtıldan ayıran önemli bir kriter¬ 
dir. Kur’an’ın aklî deliller getirmesi bunu 
kanıtlamaktadır ( Tefsîrü’l-Kur’ârı, 111, vr. 
166 a , 197 a ; Şerhu’l-'Âlim ve’l-müte'allim, 
vr. 10 a ). Akıl insan için vazgeçilmez bir bil¬ 
gi kaynağı olmakla birlikte dinî konular¬ 
da nasların bildirdiği hükümler esastır, 
zira akıl nasların bildirdiğinden farklı hü¬ 
kümler verebilmektedir. Halbuki doğru¬ 
luğu kesin delillerle sabit olan Hz. Pey¬ 
gamber’in haberi daha isabetlidir. Mese¬ 
lâ akıl, Allah’ın âsi bir mümini ebedî bir 
azapla cezalandırmasını hikmete aykırı 
görmeyebilir; Kur’an ve Sünnet ise âsi 
müminlerin ebedî azaba uğratılmayaca¬ 


ğım bildirmektedir ( Şerhu’l-'Âlim ue’l-mü- 
te'allim, vr. 59 a ). Şu halde akıl dinî konu¬ 
larda sınırsız bir bilgi kaynağı değildir. Hz. 
Peygamber’in verdiği haberin kesin bilgi 
kaynağı olabilmesi için sübûtu açısından 
kati ve mânasının açık olması gerekir. 
Eğer haber müteşâbih ise te’vil edilmeli¬ 
dir ( Te’uîlü müşkili’l-âşâr, vr. 6 b ). Bir sûfî 
olmasına rağmen İbn Fûrek ilhamı bilgi 
kaynağı olarak kabul etmemiştir; çünkü 
ilham sahipleri aynı konuda farklı bilgiler 
aldıklarını ileri sürmektedirler. Bu sebeple 
ilham yoluyla elde edilen çelişkili bilgiler¬ 
den hangisinin daha doğru olduğunu be¬ 
lirlemek için akıl yürütmeye ihtiyaç var¬ 
dır ( Şerhu'l-'Âlim ve’l-müte'allim, vr. 10 b , 
61 a ). İbn Fûrek, icmâın da itikadî konula¬ 
rın çözümünde başvurulacak bir bilgi kay¬ 
nağı olduğu kanaatindedir. İbn Fûrek’e 
göre Allah’ın varlığına ulaşmanın en doğ¬ 
ru yolu kâinatı inceleyerek onda meydana 
gelen olaylar üzerinde düşünmektir. Ay¬ 
rıca “cevâhir ve a’râzm hudûsu” esasına 
dayanan delil de ulûhiyyeti kanıtlar. Bu 
delilin esaslarına Kur’an’da işaret edilmiş¬ 
tir (a.e., vr. 12 b , 15 ab , 61 ab ; Tefsîrü’l-Kudân, 
III, vr. 58»), 

İlâhî sıfatlar Kur’an ve Sünnet’e daya¬ 
nılarak tesbit edilmeli ve tenzih ilkesine 
uygun olarak anlaşılmalıdır. Bu sebeple 
haberi sıfatların lafızlarını reddetmeden 
Allah’ın zâtına uygun mânalar taşıdıkla¬ 
rına inanmak ve bunları Arap dili kuralla¬ 
rına göre te’vil etmek gerekir. Haberi sı¬ 
fatların Kur'an'da veya sünnette vârit ol¬ 
ması durumu değiştirmez. İbn Fûrek’e 
göre Selef âlimlerinin müteşâbih nasların 
te'vil edilmesini yasaklaması, buna güç¬ 
leri yetmeyenler veya yanlış te’villere gi¬ 
denler için söz konusudur. Esasen insan, 
müteşâbihâtın te’vil edilmemesi gerek¬ 
tiğini söylese de zihninin bunların mâna¬ 
sını araştırmaya girişmemesi oldukça 
zordur. Nihayet insan zihni ya teşbihe gö¬ 
türen bir anlama ulaşacak veya mecazi 
mânadan hareketle tenzihe varacaktır. 
Allah hakkında teşbih inancını benimse¬ 
mek mümkün olmadığına göre fiilen te’- 
vilden kaçamayan zihnin ortaya koyacağı 
yorumlar kişiyi Selefin de benimsediği 
tenzih akidesine götürecektir {Müşkilü’l- 
hadîş, s. 65-66; Şerhu’l-'Âlim ve’l-müte- 
'allim, vr. 17 b ). Şu halde "Allah'ın gökte ol¬ 
ması" kudret ve saltanatının göklerde hü¬ 
küm sürmesi, “Allah’ın üstte olması” da 
yaratıklarını idaresi altına alması ve hem 
zâtı hem sıfatları itibariyle onlardan üs¬ 
tün olması şeklinde anlaşılmalıdır. 

Eş’ariyye’nin genel telakkisinin aksine 
İbn Fûrek’e göre peygamberin erkek ol- 
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Ibn Fûrek'in 
Müşkilü’l- 
hadîş adlı 
eserinin 
ilk iki sayfası 
(Süleymaniye Ktp., 
Damad 
İbrahim Paşa, 
nr. 404) 


ması şarttır, çünkü Kur’an'da sadece er¬ 
keklerin peygamber olarak gönderildiği 
bildirilmiştir. Peygamberler küfre düşmek 
ve günah işlemekten korunmuş olmakla 
birlikte onların önemsiz bazı hatalar yap¬ 
ması mümkündür. Nübüvvetten önce 
küfre düşmeleri aklen câizse de bu hiçbir 
zaman vuku bulmamıştır (Şerhu’l-'Âlim 
üe’l-müte'allim, vr. 9 a , 29 a ' b , 30 b ). Risâlet 
nübüvvetten daha umumi bir kavramdır; 
her resul nebidir, fakat her nebî resul de¬ 
ğildir (a.e., vr. 9 a ). İbn Fûrek, Hz. Muham- 
med’in son peygamber olduğunu eserle¬ 
rinde açıkça belirttiği halde İbn Hazm, 
onun ruhu araz olarak kabul ettiğini ileri 
sürerek Resûl-i Ekrem’in ölümüyle bir¬ 
likte nübüvvetinin sona erdiğine inan¬ 
dığını kaydeder { el-Faşl, V, 85). İbn Fû- 
rek’e atfedilen bu görüş kendi beyanları¬ 
na, ayrıca eserlerinde yer alan açıklama¬ 
lara aykırı düştüğü gibi Sübkî ile diğer 
Eş’arî âlimleri tarafından da reddedilmiş¬ 
tir ( Jabakât, IV, 131-132). İbn Fûrek'in ka¬ 
bir azabı ve kabir nimetini kabul etmesi 
de ( Tefsîrü ’l-Kur’ân, fil, vr. 7 a , 131 b ) kendi¬ 
sine atfedilen görüşle bağdaşmamakta¬ 
dır. İbn Fûrek’e göre günahlar büyük ve 
küçük diye tasnif edilemez. Her ne kadar 
bazı günahlar diğerlerine nisbetle küçük 
ise de bu izâfî bir durum olup aslında bü¬ 
tün günahlar büyüktür. Çünkü netice iti¬ 
bariyle bütün günahlar İlâhî buyruklara 
aykırı davranmak ve Allah’a âsi olmaktan 
ibarettir (Şerhu’l- c Âlim ue’l-müte c allim, 
vr. 20 b -21 a , 34 a , 35 a ; Tefsîrü’l-Kur’ ân, III, 
vr. 117 b ). 


İbn Fûrek, Bâkıllânî ile birlikte Ebü’l- 
Hasan el-Eş’arî'nin görüşlerini nakledip 
işleyen ve Eş’ariyye’nin köklü bir kelâm 
ekolü haline gelmesini sağlayan önemli 
bir simadır. Ders arkadaşı olan Bâkıllânî, 
Eş'ariyye’ye önemli hizmetlerde bulun¬ 
masına rağmen haberi sıfatlar konusun¬ 
da Selefî çizgide yer aldığı halde İbn Fûrek 
söz konusu sıfatların te’vil edilmesi ge¬ 
rektiğini savunarak bu hususta yazdığı 
eserle Eş’ariyye içinde bir çığır açmıştır. 
İbn Fûrek sadece Eş'ari’nin görüşlerini 
nakletmekle kalmamış, mezhep içinde 
ondan ayrılarak farklı görüşler de benim¬ 
semiştir. Müstakil bir beka sıfatı ispat et¬ 
mesi, peygamber olmayan kimselerin mû- 
cizeye benzer hârikalar gösteremeyece¬ 
ğini savunması, sadece erkeklerin pey¬ 
gamber olabileceğini söylemesi, günahla¬ 
rı büyük-küçük diye ayırmadan hepsini 
aynı statüde kabul etmesi, bir sûfî olma¬ 
sına rağmen ilhamı bilgi kaynağı olarak 
görmemesi, onun mütefekkir ve mücte- 
hid bir âlim olduğunu kanıtlayıcı mahiyet¬ 
tedir. İbn Fûrek kendisinden sonra gelen 
âlimler üzerinde etkili olmuştur. Meselâ 
beka sıfatı konusunda Abdülkâhir el-Bağ- 
dâdî onun görüşünü benimsemiş (Uşü- 
lü’d-dîn, s. 114-115), İbn Asâkîr de Tebyî- 
nü kezibi'l-müfterî’siniyazarken İbn 
Fûrek’in Tabakatü'l-mütekellimîn adlı 
eserinden faydalanmıştır. 

Eserleri. Kaynakların belirttiğine göre 
120 civarında eser telif eden İbn Fûrek’in 
zamanımıza ulaştığı bilinen eserleri şun¬ 
lardır : 1. Risale fi't-tevhîd (Ârif Hikmet 


Ktp., nr. 47). 2. Şerhu'MÂlim ve'l-mü- 
te c allim. Ebû Hanîfe’nin eseri üzerine ya¬ 
pılmış bir şerh olup el- c Âlim ve'l-mü- 
te'allim'm Ebû Hanîfe’ye aidiyeti konu¬ 
sunda şarkiyatçılar tarafından ileri sürü¬ 
len iddiaları geçersiz kılacak bazı bilgiler 
içermesi bakımından önemlidir. Bu şer¬ 
hin İbn Fûrek’e ait olduğu konusunda 
kaynaklarda herhangi bir kayıt yoksa da 
Fuat Sezgin, Millet Kütüphanesi’nde bu¬ 
lunan (Murad Molla, nr. 1827) yazma nüs¬ 
hadaki bilgilere dayanarak eseri İbn Fû¬ 
rek’e nisbet etmiştir. Kitabın muhtevası 
da bu tesbiti doğrulayıcı mahiyettedir. 
Zira İbn Fûrek’e ait olduğu hususunda 
ihtilâf bulunmayan Müşkilü'l-hadîş ve 
beyânüh adlı eserde yer alan itikadî gö¬ 
rüşlerle eserdeki fikirler birbirine benze¬ 
mektedir. Ayrıca eserde Kerrâmiyye’nin 
imana dair görüşlerinin eleştirilmesi de 
onun, bu mezhep mensuplarıyla münaza¬ 
ralar yaptığı bilinen İbn Fûrek’e aidiyetini 
gösteren ayrı bir delil olarak kabul edile¬ 
bilir (ayrıca bk. DİA, II, 462-463). Eser Yu¬ 
suf Şevki Yavuz tarafından tahkik edile¬ 
rek neşre hazırlanmıştır. 3. Mücerredii 
makâlât*i'ş-Şeyh Ebi'l-Hasan el-Eş c a- 
rî. Eş’arî’nin yaklaşık otuz eserinden der¬ 
lenen görüşlerini nakleden bu eseri Da- 
niel Gimaret yayımlamıştır (Beyrut 1986). 
4 . Müşkilü’l-hadîş* ve beyânüh. Çeşit¬ 
li nüshalarında Te’vîlü'l-ahbâri'l-müş- 
kile (TSMK, III. Ahmed, nr. 1755), Hal- 
lü'l-müşkilât mine'l-ehâdîş ve'l-âyât 
(Atıf Efendi Ktp., nr. 433), Müşkilü'l-ehâ- 
dîş (Edirne Selimiye Ktp.,nr. 1014),Müş- 
kilü'l-âşâr (Süleymaniye Ktp., Damad 
İbrâhim Paşa, nr. 404), Te’vîlü müşkili'l- 
âşâr (Hacı Selim Ağa Ktp., nr. 227), Hal- 
lü müteşâbihâti’l-hadîs{Râ%\b Paşa Ktp., 
nr. 183) gibi adlarla kaydedilen eser ha¬ 
beri sıfatların te’villerini ihtiva eder. Ab- 
dülmu’tî Emîn Kal’acî (Halep 1402/1982) 
ve Mûsâ Muhammed Ali (Beyrut 1983) ta¬ 
rafından neşredilen eser ayrıca Raimond 
Köbert’in Almanca’ya yaptığı kısmî ter¬ 
cümesiyle birlikte yayımlanmıştır (Roma 
1941). 5. Tefsîrü'l-Kur’ân. Me‘âni’1- 
Kur’ân adıyla da bilinir (İbn Hallikân, IV, 
272; Aynî, s. 428). Kitabın, Mü’minûn sû¬ 
resinden Nâs sûresine kadar olan sû¬ 
relerin tefsirini ihtiva eden bir nüshası 
Millet Kütüphanesi’nde mevcuttur (Fey- 
zullah Efendi, nr 50). 6 . el-Hudûd fi'l- 
uşûl. Yaklaşık 130 kelâm ve fıkıh terimi¬ 
ni açıklayan risâle Mukaddime fî nüket 
min uşûli'l-hkh adıyla (Beyrut 1342), ay¬ 
rıca M. A. S. Abdülhalim tarafından yuka¬ 
rıdaki isimle (BSOAS, L1V/1 [1991], s. 5- 
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İBN FÛREK 


41) yayımlanmıştır. Fihristi mahtûtâti 
Mektebeti Köprülüde kayıtlı bulunan 
(I, 416) el-Hudûd mine'l-uşûli'l-kelâ- 
miyye ve'l-fıkhiyye adlı risâle İbn Fû- 
rek’e nisbet edilmişse de bu doğru değil¬ 
dir, çünkü müellifi bilinmeyen risâle İbn 
Fûrek'in ilim hakkında yaptığı tarifin eleş¬ 
tirisiyle ilgilidir. 7. el-İbâne c an turukı’l- 
kâşıdîn ve'l-keşf ‘an menâhici's-sâlikîn 
ve't-tevefiür ilâ ‘ibâdeti rabbi’l- c âle- 
mîn. Tövbe, zühd, vera‘, şükür, tevhid, 
muhabbet gibi tasavvuf! terimlerin ilk sû- 
fîlere göre tarifini ihtiva eden eserin bili¬ 
nen tek yazma nüshası Topkapı Sarayı 
Müzesi Kütüphanesi’ndedir (Hazine, nr. 
308). 8. el-İntikâ 3 min ehâdîşi EbîMüs¬ 
lim Muhammed b. Ahmed el-Bağdâdî 
(Dârü'l-kütübi'z-Zâhiriyye, nr. 41/7). 9. Es¬ 
ma 3 ti’r-ricâl. Brockelmann’ın Kitâbü’l- 
Esmâ 3 ve'r-ricâl adıyla kaydettiği eserin 
(Berlin Königlichen Bibliothek, nr. 9918) 
Fuat Sezgin’e göre İbn Fûrek'e aidiyeti 
şüphelidir. 

İbn Fûrek'in kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer eserleri şunlardır: el-Esmâ 3 ve’ş-şı- 
fât (AmmârTâlibî, s. 65); Tabakâtü'l-mü- 
tekellimîrı (KeşfCı’z-zunün, II, 1106); el- 
Medhalü'l-evsat ilâ Hlmi'l-kelâm (Ze- 
bîdî, II, 141); Kitâbü'l-Muvâiât (Şerhu’l- 
‘Âlim ue’l-müte‘allim, vr. 42 b ); İhtilâiü'ş- 
şeyhayn el-Kalânisî ve '1-Eş‘arî (Zebî- 
dî, II, 5); Şerhu Evâ 3 ili'l-edille (İbn Tey- 
miyye, II, 262); Makâlâtü İbn Küllâb 
ve'l-Eş c arî (a.g.e., V, 379); Uşûlü’l-fıkh 
(Şerhu’l-‘Âlimue’l-müte‘aUim, vr. 20 a , 48 b ); 
Dekâ 3 iku'l-esrâr (Hediy yetti’l-‘arifin, II, 
60). 

Müellife izâfe edilen eserler de şunlar¬ 
dır: 1. en-Nizâmî fi uşûli’d-dîn. Kâtib 
Çelebi’den itibaren ( Keşfü’z-zunûn, II, 
1960) İbn Fûrek’e nisbet edilen eser, İbn 
Fûrek adıyla da anılan torunu Ebû Bekir 
el-Fûrekî’ye aittir (bk. FÛREKÎ). Z. Ma'â- 
rifü'l-ahyâr fî te 3 vîli'l-ahbâr. Fuat Sez- 
gin’in İbn Fûrek'e ait olabileceğini söyle¬ 
diği (GAS, 1,609) bu kitabın ona aidiyeti 
imkânsızdır-, zira eserde İmâmü’l-Hare- 
meyn el-Cüveynî’ye (ö. 478/1085) ait oldu¬ 
ğu bilinen Medârikü'Mukül’ün müelli¬ 
finden söz edilmektedir. 3. Muhtaşaru 
Müşkili'l-âşâr. Yine Fuat Sezgin tarafın¬ 
dan İbn Fûrek’e nisbet edilen bu eserin 
Süleymaniye Kütüphanesinde ( Reîsülküt- 
tâb Mustafa Efendi, nr. 265) bulunduğu 
bildirilmektedir (GAS, I, 61 1). Ancak bu 
numarada kayıtlı olan eser el-Mtftaşar 
mine'l-muhtaşar min Müşkilâti’l-âşâr 


adını taşımakta olup Cemâl el-Malatî’ye 
aittir. 
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Sİ Yusuf ŞevkI Yavuz 


İBN FUTAYS 

Of') 

Ebü’l-Mutarrif Abdurrahmân 
b. Muhammed b. îsâ b. Futays 
el-Kurtubî el-Endelüsî 
(ö. 402/1012) 

Hadis hâfızı ve tefsir âlimi. 

L J 

348'de (960) Kurtuba’da (Cordoba) doğ¬ 
du. Futays lakabıyla tanınan büyük de¬ 
desi Süleyman’a nisbetle İbn Futays diye 
anıldı. Bir süre Kurtuba’da öğrenim gör¬ 
dükten sonra bölgesinde kısa yolculuklar 
yaparak İbn Müferric, Ali b. Muhammed 
el-Antâkî ve Asîlî gibi âlimlerden istifade 
etti. Daha sonra Bağdat’a giderek Dâ- 
rekutnî ve Ebû Bekir el-Ebherî’den hadis 
dinledi. Kayrevan’a dönüp İbn Ebû Zeyd 
ve Ahmed b. Nasr ed-Dâvûdî'nin dersleri¬ 
ne katılarak öğrenimini sürdürdü ve ica¬ 
zet aldı. Talebeleri arasında İbn Abdül- 
ber en-Nemerî başta olmak üzere ken¬ 
disinden bütün duyduklarını nakletmesi 
için icâzet verdiği İbnü’l-Hazzâ, Zehrâvî, 
Ebû Bekir el-Havlânî, Ahmed b. Muham¬ 
med el-Meâfırî ve Hâtim b. Muhammed 
el-Kurtubî sayılabilir. 

İbn Futays cuma imam-hatipliği yanın¬ 
da 394’te (1004) Kurtuba kadılığına da 
tayin edilmiş, ancak bu görevi dokuz ay 
sürmüştür. Ayrıca Endülüs’te iktidarı elin¬ 
de bulunduran Âminler ailesinden Ab- 
dülmelik el-Muzaffer zamanında ( 1002- 
1008) bir süre vezirlik yapmıştır. İbn Fu¬ 
tays, Berber! ayaklanması sırasında Zil¬ 
kade 402'de (Mayıs-Haziran 1012) vefat 
etti. 

İyi bir hadis tenkitçisi olan İbn Futays’ın 
cerh ve ta’dîl yanında tefsir ve fıkıh sa¬ 
hasında da başarılı çalışmalar yaptığı be¬ 
lirtilmiş, rivayetlerini ezberinden okudu¬ 
ğu ve bunları kâtipleriyle birlikte camide 
hazır bulunanlara da yazdırdığı zikredil¬ 
miştir. Ayrıca devrinde Endülüs’ün en 
zengin kütüphanesine sahip olduğu, ki¬ 
taplarını çok iyi koruyup ödünç dahi ver¬ 
mediği, görüp beğendiği her kitabı he¬ 
men satın aldığı veya kâtiplerine yazdıra¬ 
rak kütüphanesine kazandırdığı bilinen 
İbn Futays’ın kütüphanesi ölümünden 
sonra Kurtuba Camii'nde satışa çıkarıl¬ 
mış, bir yıl süren bu satıştan 40.000 dinar 
elde edilmiştir (İbn Beşküvâl, 1, 310). 

İbn Futays, çeşitli konularda her birinin 
hacimli olduğu belirtilen (Zehebî. A‘Zâ- 
mü ’n-nübelâ 3 , XVII, 211 -212) pek çok eser 
kaleme almış olup bunlardan bazıları şun- 
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İBN GALBÛN, Ebü'l-Hasan 


lardır: Müsnedü hadîsi Muhammed b. 
Futays, Müsnedü Kasım b. Aşbağ, el- 
Avâlî, el-Kelâm C ale'l-icâze ve'l-münâ- 
vele, el-Kışaş ve'l-esbâb elletînezele 
min eclihe'l-Kur’ân, en-Nûsih ve'l- 
mensûh, A ç lâmü’n-nübüvve ve delâ- 
lâtü'r-risâle, Kerâmâtü'ş-şâlihîn ve 
mu'cizâtühüm, el-Meşâbîh fî fezâ’i- 
li'ş-şahâbe, Fezâ’ilü’t-tâbi c în lehüm bi- 
ihsân, Kitâbü'l-İhve mine'l-muhaddi- 
şîn mine'ş-şahâbe ve't-tâbfîn ve men 
ba c dehüm mine'l-hâlifîn. 
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B Talat Sakalli 

İBN GALBÛN, Azzûn 

( <y. G5>) 

(ö. 522/1128’den sonra) 
Endülüs’te 

Molina de Aragon Kalesi’nin 
müslüman emîri. 

L J 

Asıl adı tam bilinmemekte, ancak Az¬ 
zûn olması kuvvetle muhtemel görülmek¬ 
tedir. Nitekim iki oğlunun künyesinde de 
bu ad geçmektedir. Sehle (Albarracin) ve 
Medînetüsâlim (Medinaceli) arasında yer 
alan Molina de Aragon Kalesi’ni burayı ele 
geçiren ünlü İspanyol kahramanı Sîd (el- 
Cıd, Rodrigo Diaz de Vivar, ö. 492/1099) 
adına yönettiği kaydedilmektedir. 

Poema de Mio Cid adlı manzum eser¬ 
de İbn Galbûn’un Molina Kalesi'nin ku¬ 
mandanı olduğundan bahsedilmektedir. 
Bu kitabın üç ayrı yerinde, Abengalbön 
diye anılan İbn Galbûn ile Sîd arasında İbn 
Galbûn'un kaleyi yönetmesi karşılığında 
bir vergi anlaşması yapıldığı anlatılmak¬ 
tadır. Anlaşmaya göre İbn Galbûn, Sîd’in 
adamları Molina'dan geçerken onları mi¬ 


safir edecek ve istenildiğinde 100 süva¬ 
riyle onlara refakat edecektir. Bunun ya¬ 
nında İbn Galbûn vergiyi para olarak öde¬ 
meyip Sîd'e değerli hediyeler gönderecek¬ 
tir. Eserin 1476-1559. mısralarında İbn 
Galbûn’dan Sîd'in arkadaşı olarak bahse¬ 
dilmekte ve Sîd'in adamlarını “dostunun 
adamları" diye karşılayıp onlara yemek 
ikram ettiğinden söz edilmektedir. Daha 
sonra onun Sîd’in kızlarını da ağırladığı ve 
Medînetüsâlim’e kadar uğurladığı anla¬ 
tılır. Kızların kocalan sahip olduğu zen¬ 
ginlikleri elde etmek için İbn Galbûn’u öl¬ 
dürmeyi planlamışlarsa da durumu öğ¬ 
renen İbn Galbûn suikasta engel olmuş¬ 
tur. Poema’da İbn Gaibûn’dan son ola¬ 
rak 2880-2885. mısralarda bahsedilir. 
Burada onun Sîd’in kızlarını ve onlarla bir¬ 
likte Belensiye’ye (Valencia) giden adam¬ 
larını Molina'da ağırladığı anlatılmakta¬ 
dır. 

Poema de Mio Cid ’de çizilen İbn Gal¬ 
bûn portresi onun hayalî bir karakter ol¬ 
duğu izlenimini uyandırmaktadır. Ancak 
İbnü’l-Esîr de cesaretiyle meşhur İbn Gal¬ 
bûn adlı bir emirden bahseder. İbn İzârî 
ise İbn Galbûn'un Endülüs’ün Murâbıt- 
lar’a tâbi olan diğer yöneticileriyle birlik¬ 
te İşbîliye’nin (Sevilla) Murâbıt valisi ku¬ 
mandasında Kutende (Cutanda) savaşına l 
17Rebîülâhir514’te(16Temmuz 1120) ka¬ 
tıldığını bildirmektedir. Aragon Kralı I. Al- 
fonso’nun Şelûn (Jalon) bölgesini ele ge¬ 
çirerek Doğu Endülüs’e giden yollara ulaş¬ 
masını engellemeyi hedefleyen bu savaş¬ 
ta Murâbıtlar yenilmişlerdi, 1. Alfonso da 
Şelûn ve Jiloca vadilerini ele geçirmişti. 
Alfonso 522 (1128) yılında da Molina de 
Aragon’u almış, Molina’nın yöneticileri 
Endülüs bölgesine (Andalucia) göç etmek 
zorunda kalmışlardı. İbn Galbûn bu sıra¬ 
da Molina’nın emîri idi. 

İbn Galbûn’un iki oğlunun Murâbıtlar’ın 
yıkılışından sonra Runde (Ronda) ve Şe- 
rîş’in (Jerez) yöneticileri olduğu rivayet 
edilmektedir. Bunlardan Ebü’l-Gamr541'- 
de (1146) Muvahhidler’i tanımış ve onlar¬ 
la iş birliği yaparak İşbîliye’nin kuşatılma¬ 
sında, Cezîretülhadrâ’nın (Algeciras) Mu- 
râbıtlar’dan alınmasında ve VII. Alfonso 
Kurtuba’yı (Cordoba) tehdit ettiğinde 
Muvahhidler'e yardımcı olmuştur. Ebü’l- 
Gamr muhtemelen Kont Sancho Gime- 
no’un kumanda ettiği bir orduya karşı 
İşbîliye bölgesinde 552 (1157) veya 553 
(1158) yılında yapılan Zaabûka (Zağabû- 
le) savaşında öldürülmüştür. Diğer oğlu 
Ebü’l-Alâ ve torunları da Muvahhidler’e 
karşı sadakatleriyle tanınmışlardır. 
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B Maria-Paz Torres-Palomo 

İBN GALBÛN, Ebü’l-Hasan 
(034= Gî' ?}) 

Ebü’l-Hasen Tâhir b. Abdilmün’im 
b. Ubeydillâh b. Galbûn 
el-Halebî el-Mısrî 
(ö. 399/1009) 

Kıraat âlimi. 

J 

Halep’te dünyaya geldi. Babası gibi o da 
büyük dedesi Galbûn’a nisbetle İbn Gal¬ 
bûn diye meşhur oldu. Eymen Rüşdî Sü- 
veyd, Ma c riietü 'J-kurrâ’ın Beyrut baskısı 
nüshasında (I, 369), Zehebî’nin otuz ile 
elli bir yaşları arasındakiler için kullanılan 
“kühûle” kelimesini zikrederek, “Kühûlet 
yaşlarında öldü” demesinden ve hocala¬ 
rının vefat tarihlerinden hareketle onun 
347 (958) yılı civarında doğmuş olabilece¬ 
ğini ileri sürmekteyse de aynı eserin mü¬ 
ellif tarafından genişletilip pek çok tas¬ 
hih yapılarak kaleme alınan İstanbul bas¬ 
kısı nüshasındaki (II, 699), “Zannıma gö¬ 
re öldüğünde altmış yaşlarında idi” ifa¬ 
desine bakıldığında 339’da (950) doğdu¬ 
ğunu söylemek mümkündür. 

İbn Galbûn, ilk bilgilerini tanınmış bir 
âlim olan babasından almış olmalıdır. Ki- 
tâbü's-Seb‘d yı, bizzat müellifi İbn Mü- 
câhid’den dinleyen Ali b. Muhammed el- 
Muaddel el-Halebî’den okudu. Babasıyla 
birlikte Mısır’a yerleşerek burada baba¬ 
sından ve Ebû Adî, Abdülazîz b. Ali. Ah¬ 
med b. Abdülazîz b. Büdhün gibi âlimler¬ 
den kıraat tahsil etti. İbn Büdhün’ün 359’- 
da (970) vefat ettiği dikkate alınırsa (Ze¬ 
hebî, Ma’rifetü’l-kurrâ\ 11,610) Mısır’a gi- 
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IBN GALBÛN, Ebü'l-Hasan 


dişlerinin bu tarihten önce olduğu anlaşı¬ 
lır. İbn Galbûn daha sonra Basra’ya gitti. 
Burada Ebü’l-Hasan Ali b. Muhammed 
b. Sâlih el-Hâşimî, Ebü’l-Hasan Muham¬ 
med b. Yûsuf b. Nehâr el-Hırtekî, Ali b. 
Muhammed b. Huşnâm ve Ebü’i-Mâlikî 
gibi hocalardan kıraat okudu. Hocası Hâ- 
şimî’nin vefat tarihi 368 (978-79) olduğu¬ 
na göre (a.g.e., 11,618) Basra'ya gidişi bu 
tarihten önce gerçekleşmiştir. Muhteme¬ 
len Bağdat’a Basra’dan geçmiş olan İbn 
Galbûn burada hadis âlimi Ebû Bekir Ah- 
med b. Ca’fer el-Katîî ile buluştu. Ayrıca 
Ebü’l-Hasan Muhammed b. Abdullah b. 
Zekeriyyâ b. Hayyeveyh en-Nîsâbûrî ve 
Ebû Muhammed Haşan b. Reşîk el-Aske- 
rî'den hadis rivayet etti. 

Seyahatlerinden sonra hayatının sonu¬ 
na kadar Mısır'da yaşayan İbn Galbûn, kı¬ 
raat alanındaki otoritesi sebebiyle çeşitli 
bölgelerden gelen pek çok âlimin ilgi oda¬ 
ğı oldu. Endülüslü âlim Ebû Amr ed-Dâ- 
nî. Mekkî b. Ebû Tâlib, İbrahim b. Sâbit 
el-Uklîşî, Ebü’l-Fazl er-Râzî, Ahmed b. Bâ- 
beşâz el-Cevherî, Ebû Abdullah Muham¬ 
med b. Ahmed el-Kazvînî onun talebeleri 
arasında yer aldı. Bunlardan son ikisi onun 
et-Tezkire adlı eserini rivayet etti. 

Kıraat ilmini İbn Galbûn’dan arz ve se¬ 
mâ yoluyla tahsil eden Ebû Amr ed-Dânî, 
“Ondan çok şeyler yazdık" derken fazileti 
ve lehçesinin güzelliği yanında İlmî kud¬ 
reti ve anlayışı bakımından zamanında 
onun gibisini görmediklerini ifade etmek¬ 
tedir. Zehebî de İbn Galbûn’un kıraat il¬ 
mindeki üstün yerine işaret ederek Mı¬ 
sır’da dönemin önde gelen mukrîlerinden 
olduğunu belirtmiş, İbnü’l-Cezerî de onun 
hüccet, zaptı sağlam ve sika bir âlim ol¬ 
duğunu söylemiştir. 

İbn Galbûn’un kıraat ilmindeki yerini 
önemli kılan sebeplerden biri, hiç şüphe¬ 
siz onun Âsim b. Behdele kıraatinin Hafs 
rivayetini, eş-Şâtıbiyye diye meşhur olan 
ve hemen bütün ilim çevrelerinde kabul 
gören Kasım b. Fîrruh eş-Şâtıbî’nin Hır- 
z ü'l-emânî adlı kasidesine bağlayan ta¬ 
rikin halkalarından birini teşkil etmesidir. 
Bu tarikin İbn Galbûn’a kadar olan bölü¬ 
mü, aynı zamanda Ebû Amr ed-Dânî’nin 
ef-Teysîr’indeki Hafs rivayetinin Hz. Pey- 
gamber’e ulaşan senedini oluşturmakta 
olup Şâtıbî'ye kadar şu isimlerden meyda¬ 
na gelmektedir: Hafs b. Süleyman, Ubeyd 
b. Sabbâh, Ahmed b. Sehl el-Üşnânî, Ali 
b. Muhammed el-Hâşimî, İbn Galbûn, Ebû 
Amr ed-Dânî, Ebû Dâvûd Süleyman b. Ne- 
câh, Ebü’l-Hasan Ali b. Hüzeyl, Kasım b. 
Fîrruh eş-Şâtıbî. 


İsnevî’nin Tabakâtü'ş-Şâfi'iyye’sinde 
biyografisine yer verildiğine göre fıkıhta 
Şâfıî olduğu anlaşılan İbn Galbûn 10 Şev¬ 
val 399’da (7 Haziran 1009) Mısır’da vefat 
etti. İbnü’l-Cezerî, Gâyetü'n-nihâye’sm- 
de (l, 339) Zehebî gibi 10 Şevval tarihini 
verirken en-Neşf inde (1,73) bunu 10 Zil¬ 
kade (6 Temmuz) olarak zikretmiştir. Sü- 
yûtî ise Hüsnü’i-muhâdara’ da (1, 491) 
20 Şevval (17 Haziran) tarihini vermek¬ 
tedir. İbnü’l-Kâsıh (ö. 801/1399), İbn Gal¬ 
bûn’un Karâfe Mezarlığı'na defnedildiği¬ 
ni ve kabrinin kendi zamanına kadar zi¬ 
yaret edilegeldiğini belirtmektedir. 

Eserleri. İbn Galbûn’un günümüze 
ulaştığı bilinen tek eseri et-Tezkire fi'l- 
kırâ’âti’ş-semân’dır. Eserde meşhurye- 
di imamın kıraatinin yanında daha sonra 
aşere imamları arasındaki yeri sağlam¬ 
laşacak olan Ya’küb el-Hadramî’nin kıra¬ 
atine de yer verilmiş olup bu tercihte mü¬ 
ellifin Basra'da gördüğü kıraat tahsilinin 
ve Ya’küb'un kıraatinin bu çevrede benim¬ 
sendiğini tesbit etmiş olmasının tesiri bu¬ 
lunmalıdır. İbn Galbûn’un bu eserinde se¬ 
kiz kurrâya yer vermesi, İbn Mücâhid’in 
Kitâbü's-Seb' b’sındaki yedi kıraatle “el- 
ahrufü’s-seb’a” hadisindeki yedi harfin 
aynı şeyler olduğu şeklinde ortaya çıkan 
yanlış anlayışa karşı bir tepki olarak de¬ 
ğerlendirilmişse de (Ahmed Nusayyif el- 
Cenâbî, MMİIr., XXXIII [ 1982), s. 449-451) 
et-Tezkire'n\n ne mukaddimesinde ne de 
diğer yerlerinde böyle bir tepkinin belir¬ 
tisine rastlanmıştır. et-Tezkire, sekiz kı¬ 
raat konusunda telif edilen ilk kitaplar¬ 
dan günümüze ulaşan tek eser olması ya¬ 
nında daha sonraki müelliflerin kaynak¬ 
ları arasında yer alması bakımından da 
ayrı bir öneme sahiptir. Ebû Amr ed-Dânî 
et-Teysîr ve Câmi\ı’l-beyân adlı eser¬ 
lerinde, Ebû Ca’fer tbnü’l-Bâziş el-İknâ'- 
da, Şâtıbî Hırzü’l-emânî'de, İbnü’l-Ce- 
zerî en-Neşr' de, Kastallânî Letâ’ifü’l- 
işârât' ta ondan çokça faydalanan müel¬ 
liflerden bazılarıdır. Rûdânî’nin et-Tezki- 
re’yi İbn Galbûn Tâhir yerine babası İbn 
Galbûn Abdülmün’im’e nisbet etmesi bir 
zühul eseridir; aynı hatayı Brockelmann 
da tekrarlamıştır. İlk defa Abdülfettâh 
Buhayrî İbrâhim tarafından tahkik edilen 
eserin Kitâbü't-Tezkire ü'l-kıra’ât adıy¬ 
la iki baskısı yapılmış (I-Ii, Kahire 1410/ 
1990, 1411/1991), ardından eser, Eymen 
Rüşdî Süveyd'in tahkikiyle ve et-Tezkire 
fi'1-kırâ’âti's-şemân adıyla neşredilmiş¬ 
tir (I-II, Cidde 1412/1991), Müellif ayrıca 
et-Tezkire'de kaydettiğine göre (i, 93, 
156, 225) Kitâbü'l-İdğâm li-Ebî ''Amr, 


Kitâbü'l-Vakf li-Hamza ve Hişâm ile 
Kitâbü'r-Râ’ât li-Verş adıyla üç eser 
daha kaleme almıştır. 

Ebû Ali el-Fârisî’nin el-Hücce li'l-kur- 
râ’i's-seb'a adlı eserinin Murad Molla Kü- 
tüphanesi’ndeki (nr. 6-9) nüshasının bü¬ 
tün ciltlerinin ferağ kaydında yazmanın 
Tâhir b. Galbûn’un hattı olduğu belirtil¬ 
mişse de nüsha üzerinde yapılan incele¬ 
mede asıl müstensihin adının silinerek 
Tâhir b. Galbûn adının yazıldığı görül¬ 
müştür. Esasen eserin ilk üç cildinin istin¬ 
sah tarihinin 427 (1036), IV. cildinin 428 
(1037) olduğu dikkate alındığında hattın 
Tâhir b. Galbûn'a ait olamayacağı anlaşı¬ 
lır. 
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m Tayyar Altikulaç 

F İBN GALBÛN, Ebü’t-Tayyib n 

(jj^Jc JJİ) 

Ebü’t-Tayyib Abdülmün’im 
b. Ubeydillâh b. Galbûn el-Halebî 
(ö. 389/999) 

Kıraat âlimi. 

L J 

12 Receb 309’da (16 Kasım 921) Halep’¬ 
te doğdu. Dedesi Galbûn’a nisbetle İbn 
Galbûn diye tanındı. Bu çevrede dil. kıra¬ 
at, hadis, fıkıh gibi konularda ders aldık¬ 
tan sonra Kahire’ye yerleşti. Onun bu ka¬ 
rarında, Nâfı’ b. Abdurrahman’ın talebe¬ 
si Verş’in burada kıraat konusunda mey¬ 
dana getirdiği ekolün şöhretinin büyük 
payı olmalıdır. Kıraat hocaları arasında İb¬ 
râhim b. Abdürrezzâk el-İclî, İbrâhim b. 
Muhammed b. Mervân, Ahmed b. Mu¬ 
hammed b. Bilâl el-Bağdâdî, Ahmed b. 
Hüseyin er-Rakkî, Ca’fer b. Süleyman el- 
Mişhalâî, İbn Eşte, İbn Hâleveyh gibi isim¬ 
ler yer almaktadır. Hadis ilminde Ubey- 
dullah b. Hüseyin el-Antâkî, Ahmed b. 
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İBN CÂLİB 


Muhammed b. Umâre ed-Dımaşki gibi 
hocalardan faydalandı. Kendisinden kı¬ 
raat ilminde oğlu Ebü’l-Hasan Tâhir, İbn 
Süfyân, Mekkî b. Ebû Tâlib; hadis ilmin¬ 
de Muhammed b. Ca'fer el-Meymâsî ve 
Haşan b. İsmâil ed-Darrâb gibi şahsiyet¬ 
ler istifade etti. İbn Galbûn Şâfıî fıkhı ile 
de meşgul olmuş, ayrıca edebiyat ve şi¬ 
ire ilgi duymuştur. Ahlâkî üstünlüğü açı¬ 
sından övülmüş, Ebû Ali el-Gassânî onu 
sika bir âlim olarak tavsif etmiştir. Seâli- 
bî ise Kur’an ilimlerindeki yerine işaret 
ederken edebî ilimlerde de söz sahibi ol¬ 
duğunu belirtmiştir. İbn Galbûn 7 Cemâ- 
ziyelevvel 389'da (26 Nisan 999) Kahire’- 
de vefat etti. 

Eserleri. 1. Kitâbü'l-îstikmâl. Eserde 
önce “tefhim”, “imâle" ve “beyne beyne” 
(hafif imâle, taklîl) konusunda kıraat 
imamları ve râvilerinin Kur'an’dayer alan 
fiil ve isimlerdeki okuyuşları genel olarak 
açıklanmış, ardından sûrelerdeki bu oku¬ 
yuş tarzları kârilerine nisbet edilerek 
belirtilmiştir. Kitap Abdülfettâh Bahîrî 
İbrâhim tarafından neşredilmiştir (Ka¬ 
hire 1412/1991). 2. Risâle fî me'nfera- 
de bihi'l-kurrâ’ü'ş-şemûniye. Kur’an’- 
da yer alan bazı kelimelerin yapısında 
mevcut yâ, nün, tâ ve bâ harflerinin 
okunuşlarında sekiz kâri (Nâfr, tbn Ke- 
sîr, Ebû Amr, İbn Âmir, Âsim, Hamza, 
Kisâî ve Ya küb) arasındaki farklılıkların 
ele alındığı risâle, Muhammed Abdülke- 
rîm Kâzım er-Râdî ve Ali Hüseyin el-Bev- 
vâb tarafından yayımlanmıştır (bk. bibi ). 
3. Kitâbü'l-İrşâd fî maarife ti mezâhi- 
bi'l-kurrâ’i's-seb'a. İbnü'l-Cezerî’nin en- 
Neşr fi'l-kırû*âti'l- c aşr adlı kitabının kay¬ 
naklarından olan esere (erı-Neşr, 1,79) mü¬ 
ellif de Kitâbıi'l-İstikmâl’de atıfta bu¬ 
lunmuştur (s. 641). 4. Kitâbü't-Tehzîb. 
Eserde, Nâfi' kıraatinin Verş rivayetinde¬ 
ki farklı okuyuşlarla Ebû Amr kıraatinin 
Yezîdî rivayetindeki ihtilâflar ve Nâfi' kı¬ 
raatinin Verş ve Kâlûn rivayetleri arasın¬ 
daki farklılıklar ele alınmıştır (el-İstikmâl, 
neşredenin girişi, s. 30). S. Hadîkatü'l- 
belâğa ve devhatü'l-berâ c a. Kâtib Çe- 
lebi’nin belirttiğine göre (Keşfü’z-zunûn, 
I, 644; ayrıca bk. Hediyyetü’Kârifin, 1,629), 
Ebû Âmir İbn Harşene'nin Acem’in Arap’a 
üstünlüğü görüşünü konu alan eserine 
reddiye olarak yazılmıştır. 

Müellifin ayrıca Kitâbü'l-Mürşid ti'l- 
kırâ’âti's-seb *, Kitâbü İkmâli'l-fâ'ide 
fi '1-kırâ^âti 's-seb c ve ei-Mu'dii fi'l-kı- 
râ’ât adlı eserlerinin bulunduğu kaynak¬ 
larda zikredilmektedir. Kitâbü'l-İstik- 


mâl ’in nâşirinin ayrı bir eser olarak kay¬ 
dettiği Kitâbü İnfirâdi'l-kurrâ’m Risâ¬ 
le fîme'nferade bihi'l-kurrâ , ile aynı ki¬ 
tap olması muhtemeldir. Müellifin oğlu 
Tâhir b. Abdülmün’im’e ait et-Tezkire 
fi’l-kııa 1 ûti'ş-şemûn (Cidde 1412/1991) 
adlı eserin Brockelmann tarafından İbn 
Galbûn’a nisbet edilmesi ve adının da 
Ebü’t-Tayyib b. Abdülmün’im olarak zik¬ 
redilmesi bir zühul olmalıdır. Yine Brockel- 
mann’ın onun eseri olarak kaydettiği is- 
tiâze konusundaki iki varaklık risâlenin de 
ona aidiyetinin kesin olmadığı belirtilmiş¬ 
tir (Sezgin, 1, 15). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Galbûn, el-İstikmâl (nşr. Abdülfettâh Ba¬ 
hîrî İbrâhim), Kahire 1412/1991, neşredenin gi¬ 
rişi, s. 15-34; a.mlf., Risâle fî me’nferade bihi’l- 
kurrâ’ü’ş-şemâniyelel-Mevrid içinde, nşr. Mu¬ 
hammed Abdüikerîm Kâzım er-Râdî), XV1/1, Bağ- 
dad 1987, neşredenin girişi, s. 175-177; a.e. 
( Mecelletü’l-Buhûşi’l-İslâmiyye içinde, nşr. Ali 
Hüseyin el-Bevvâb), sy. 26, Riyad 1410/1989, 
neşredenin girişi, s. 255-259; İbn Hayr, Fehre- 
se, s. 25-27; İbn Hallikân, Vefeyât, V, 277; Zehe- 
bî, Târlhu’l-İslâm: sene 381-400, s. 184-185; 
a.mlf.. Ma < rifetü’l-kurrâ’ (Altıkuiaç), II, 677-678; 
Sübkî, Tabakât, 111, 338; İsnevî, Tabakâtü’ş-Şâ- 
ft‘iyye, II, 400-401; İbnü'i-Cezerî, Câyetû’n-ni- 
hâye, 1,470-471;a.mlf., en-tieşr, 1, 79-80;Süyû- 
tî, Hüsnü’l-muhâdara, 1, 490-491; Keşfü'z-zu- 
nün, 1, 66, 644-645; 11, 1737-1738; Hediyye- 
tû’l-’ârifın, 1, 629; Brockelmann, GAL Suppl, I, 
330; Kehhâle, Mu'cemü’l-mü’elliftn, VI, 194; 
Sezgin, GAS, 1, 15; Muhammed Sâdık Şeriat, 
“İbn Galbûn", DMBİ, IV, 364. 

ffl Nasuhî Ünal Karaarslan 

İBN GÂLİB 

(^Jlc ^1) 

Muhammed b. Eyyûb b. Gâlib 
el-Gımâtî el-Endelüsî 
(ö. 571/1175 [?]) 

Endülüslü tarihçi 
ve coğrafyacı. ^ 

Hayatı ve eseri hakkındaki bilgiler ol¬ 
dukça sınırlıdır ve pek çok müellif onu 
başka şahsiyetlerle karıştırmıştır. Bağ¬ 
datlı İsmâil Paşa, 767’de (1365) vefat 
eden münşî vezir Ebû Abdullah Muham¬ 
med b. Gâlib el-Belensî’yi İbn Gâlib zan¬ 
netmiştir. Onun Belensiyeli (Valencîa) ol¬ 
mamasına rağmen Temmâm b. Gâlib (ö. 
348/959) veya Temmâm b. Gâlib el-Luga- 
vî (ö. 436/1044) ile bir tutulduğu da gö¬ 
rülmektedir (Lutfî Abdülbedî', 1/2 [1375/ 
1955], s. 275-276). Sehâvî ise İbn Gâlib ye¬ 
rine Ebû Gâlib yazmıştır (el-'Flân bi’t-tev- 
bîh, s. 250, bu hata Rosenthal tarafından 
düzeltilmiştir). Öte yandan bugün elde 


bulunmayan kitabının bölümlerine ayrı 
isimler vermesi sebebiyle iki eseri olduğu 
kabul edilmiştir. Bu kitabın Yâkût el-Ha- 
mevî, Makkarî, İbn Saîd el-Mağribî ve Li- 
sânüddin İbnü’l-Hatîb gibi müelliflerin 
yaptığı iktibaslara dayanarak Endülüs 
coğrafyasına ait kısmının yayımlanmasın¬ 
dan sonra İbn Gâlib’in hayatı hakkında ba¬ 
zı bilgiler edinmek mümkün olmuştur. Bu 
iktibaslar yapılırken nakledilen kendisiy¬ 
le ilgili bazı haberlerden, 542’de (1147) 
Meriye’nin (Almeria) hıristiyanlarm eline 
geçişi ve on yıl sonra geri alınışı sırasında 
olaya tanık olan kişilerle şahsen görüştü¬ 
ğü (Lutfî Abdülbedî', 1/2 11375/1955], s. 
299), 565’te (1170) Gırnata (Granada) hâ¬ 
kimi Ebû Saîd Osman b. Abdülmü’min’in 
hizmetinde bulunduğu (Makkarî, III, 181- 
182) öğrenilmekte ve571’de(1175) öldü¬ 
ğü tahmin edilmektedir (Lutfî Abdülbe¬ 
dî', 1/2 [1375/1955], s. 277-278). 

İbn Gâlib’in Ferhatü (Fürcetü)'l-enfüs 
fî tûrîhi'l-Endelüs adlı kitabının iki bö¬ 
lümden meydana geldiği, bunlardan En¬ 
dülüs’ün coğrafya ve topografyasıyla il¬ 
gili olan birinci bölümün “Ferhatü’l-enfüs 
li’l-âşâri’l-evveliyyeti’lletî fı’l-Endelüs”, En¬ 
dülüs’ün tarihi ile ünlü kişilerinin hayat 
hikâyelerini içeren ikinci bölümün ise 
“Ferhatü’l-enfüs fî fuzalâTl- c aşri min eh- 
li’l-Endelüs” adını taşıdığı bilinmektedir 
(Makkarî, I, 202; ili, 386). Her iki bölümün 
de zengin bilgiler ihtiva ettiği daha son¬ 
raki müelliflerin yaptıkları alıntılardan an¬ 
laşılmaktadır. Ayrıca IX. (XV.) yüzyılda ya¬ 
zıldığı sanılan Tcflîkurı müntekan min 
Ferhati'l-enfüs fî târîhi'l-Endelüs adlı 
küçük bir ta’lik aracılığıyla eserin coğrafya 
bölümünün içeriği hakkında bilgi edinile¬ 
bilmektedir. Lutfî Abdülbedî’, bir mec¬ 
mua içindeki (Millet Ktp., Murad Molla, 
nr. 1410, vr. 105 b -118 b ) yazarı belli olma¬ 
yan bu ta’liki önce makale olarak (bk. bibi.) 
ardından müstakil kitap halinde (Kahire 
1956) yayımlamıştır. İbn Gâlib’in, kitabın¬ 
da yer alan coğrafi bilgilerin büyük bir 
kısmını Ahmed b. Muhammed er-Râzî’- 
nin Arapça aslı kaybolmuş coğrafya ese¬ 
rinden aldığı ve İbn Hayyân, Mes’ûdî ve 
Ebû Ubeyd el-Bekrî gibi büyük coğrafya¬ 
cıların çalışmalarından da faydalandığı 
görülür. Eserde Endülüs eyaletleri ve 
bunlara bağlı diğer yerleşim merkezleri, 
buralara yerleşen Arap kabileleri, imar 
faaliyetleri, Endülüs’ün İktisadî ve malî 
tarihi, bilim tarihi, 400 (1009-1010) yılın¬ 
dan sonraki siyasî gelişmelerle Hammû- 
dîler’in idaresi ve özellikle Kurtuba (Cor- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


501 



İBN GÂLİB 


doba) şehri hakkında geniş bilgiler ver¬ 
miştir. 

BİBLİYOGRAFYA : 

Yâküt, Mu‘cemü’l-büldân, I, 330; a.mlf., Mu‘- 
cemü’l-üdebS, XIV, 39; İbn Saîd el-Mağribî, el- 
Muğrib, 1, 182, 187, 227, 231; II, 12, 250, 382; 
Sehâvî, el-İ‘lân bi’t-tevbîh, s. 250; Makkarî, Nef- 
hu’t-tîb, I, 125, 197-199, 202, 290-296, 459, 
466; III, 150-153, 179, 181,182, 386,405,490; 
F. P. Boigues, Ensayo bio-bibliogrâflco sobre los 
historiadöres y geografos arâbigo-espanoles, 
Madrid 1898, s. 123-124; hâhui-meknûn, II, 
186; HediyyetüVârifîn, II, 164; Hüseyin Munis, 
Târîhu’l-coğrâfıyye ve’l-coğrâfiyyîn fi’l-Ende- 
lüs, Kahire 1986, s. 452-461; Lutfî Abdülbedt, 
“Naşşun Endelüsiyyün cedîd kıt'atün min Ki- 
tâbi Ferhati'l-enfüs l’bn Gâlib”, MMMA (Kahi¬ 
re), 1/2 (1375/1955), s. 272-310; H. Mones, “ibn 
Ghâlib". El 2 (Fr.), III, 795; Mehdi Celîlî, “İbn Gâ- 
lib”, DMBİ, IV, 352-354. m 

Iffl CÂSİM el-Ubûdî 

r . - . n 

İBN GANİM, İzzeddin 

JJİ ) 

İzzüddîn Abdüsselâm b. Ahmed 
b. Ganim el-Makdisî 
(ö. 678/1280) 

Mutasavvıf, vaiz ve edip. ^ 

Kudüs’te doğdu. Mutasavvıf bir aileye 
mensuptur. Dedesi Ganim b. Ali el-Mak¬ 
disî, Kudüs'ün haçlıların işgalinden kur¬ 
tarılmasının ardından buraya yerleşmiş 
ünlü bir şeyh olup daha çok manzum ol¬ 
mak üzere tasavvuf! eserler kaleme al¬ 
mıştır. Ganim b. Ali’nin Ahmed ve Abdul¬ 
lah adlı iki oğlundan İbn Gânim’in babası 
olan ilki, dünya işleriyle pek ilgilenmeyen 
ve uzlet hayatı yaşayan bir kişi olarak ta¬ 
nıtılmaktadır. İbn Gânim’in yetişmesin¬ 
de asıl rolü dedesi üslenmiştir. 

Önceleri Kur’an ilimleriyle meşgul olan 
İbn Ganim bu konuda önemli bir seviyeye 
ulaştı. Daha sonra vaaz etmeye başladı ve 
kısa sürede meşhur oldu. Mısır’a giderek 
Kahire’ye yerleşti ve orada bir zâviye kur¬ 
du. Ancak gördüğü iltifata rağmen aile¬ 
sine duyduğu özlem sebebiyle Kudüs'e 
döndü. Oradan Dımaşk’a geçerek Eme- 
viyye Camii’nde etkili vaazlar verdi. Vaaz 
meclislerine tanınmış kimselerin de ka¬ 
tıldığı bildirilmektedir. 675 (1277) yılında 
gerçekleştirdiği hac ziyareti esnasında 
Mekke şerifiyle Takıyyüddin İbn Dakikul- 
‘îd, Tâceddin ei-Fezârî, İbnü’l-Acîl gibi 
ünlü şahsiyetlerin de bulunduğu bir top¬ 
luluğa Mescid-i Harâm’da edebî değe¬ 
ri yüksek bir hutbe irat ettiği kaydedil¬ 
mektedir (hutbenin metni için bk. Yûnînî, 
IV, 20-22). İbn Ganim Şevval678’de (Şubat 
1280) Kahire’de vefat etti ve Bâbünnasr 
Kabristanı’na defnedildi. 


İbn Gânim'in başlıca ilgi alanı tasavvuf 
olmuştur. İrşad üslûbuyla yazdığı ve ede¬ 
bî birikimini başarılı bir şekilde ortaya 
koyduğu eserlerinde tasavvuf! terim ve 
remizlerin açıklanmasına ağırlık vermiş, 
zaman zaman kendi tasavvufî tecrübesi¬ 
ni aktarırken mecazi ve sembolik anlatı¬ 
ma başvurmuştur. Ayrıca devrinde tasav¬ 
vufa yöneltilen ağır eleştirileri şerl ve ak¬ 
lî deliller ileri sürerek cevaplandırmaya 
çalışmıştır. Yer yer Hallâc-ı Mansûr, Cü- 
neyd-i Bağdâdî, Bâyezîd-i Bistâmî gibi 
mutasavvıfların şathiyelerinin açıklanma¬ 
sı bu savunma gayretinin bir parçasını 
oluşturur. 

Eserleri. 1 . Keşfü'l-esrâr c an hikemi't- 
tuyûr ve'l-ezhâr. Otuz yedi bölümden 
oluşan eserde mutasavvıflara ait özel tec¬ 
rübeler kuşların ve çiçeklerin dilinden 
sembolik bir tarzda anlatılmış, metin içi¬ 
ne yer yer şiirler serpiştirilmiştir. Bazı 
araştırmacılar tarafından isim benzerliği 
sebebiyle İzzeddin b. Abdüsseiâm’a nis- 
bet edilen eserin (İzzeddin b. Abdüsse¬ 
lâm, Muhtaşarü’l-feuâ'id , neşredeningiri¬ 
şi, s. 82). Çeşitli baskıları yapılmış (Kahire 
1275, 1280; Bulak 1270, 1290), ayrıca Ab- 
dülkâdir Salâhiyye ve Subhî Habbâb tara¬ 
fından tahkik edilerek yayımlanan eser 
(Dımaşk 1988), Muhtar Hâşim tarafından 
da neşredilmiştir (Dımaşk 1410/1989). Eseri 
Garcin de Tassy Les oisseaux et les fleurs 
(Paris 1821), Daniel Beresniak Revelation 
des secrets de s oisseaux et des fleurs 
(Monoco 1990) adıyla Fransızca’ya tercü¬ 
me etmiştir. Almanca tercümesi Stim- 
men aus dem Morgenlande adıyla 
Peiper tarafından gerçekleştirilmiştir 
(Hirschberg 1850). 2. el-Kavlü'n-nefîs fî 
tellisi İblis (Teflisü İblis). Şeytanla müel¬ 
lif arasında bir diyalog ve tartışma şeklin¬ 
de kaleme alınan eser, İbnü’l-Cevzî'nin 
Telbîsü İblisine reddiye olarak kaleme 
alınmış küçük bir risaledir. Eserde, Tel- 
bîs ’te yer alan ve bazı tasavvufî görüş ve 
uygulamaların şeytanın faaliyetlerine yar¬ 
dımcı olduğunu, insanları saptırıp dinden 
çıkardığını ileri süren iddialara karşı Al¬ 
lah’ın velî kullarına şeytanın etkili olama¬ 
yacağı ana fikri işlenir. Kahire’de yayım¬ 
lanan eserin (1277) bir nüshası yanlışlık¬ 
la Muhyiddin İbnü’l-Arabî’ye nisbet edil¬ 
miştir. Eser ayrıca Ebû Üsâme Salim b. 
îd el-Hilâlî ( 1409/1989 |Mektebetü İbni’l- 
Cevzîl) ve Muhammed İbrâhim Selîm (Ka¬ 
hire 1410/1990) tarafından da yayımlan¬ 
mıştır. 3. Hallü'r-rumûz ve mefâtîhu'l- 
künûz. Vaaz ve irşad üslûbunun hâkim 
olduğu eserin özellikle Hallâc hakkındaki 
görüş ve yorumları ihtiva eden bölümleri 


ilginçtir. Şiirler ve kıssalar eserin edebî 
dokusu içinde önemli bir yer tutmakta¬ 
dır. Eser yanlış olarak İzzeddin b. Abdüs¬ 
selâm es-Sülemî’ye nisbet edilerek yayım¬ 
lanmış (Kahire 1317; Tânta, ts.), daha son¬ 
raki bazı araştırmalarda da bu hata tek¬ 
rarlanmıştır (izzeddin b. Abdüsselâm, Me- 
câzüi-Kur’ân, neşredenin girişi, s. 33-34). 
4. er-Ravzü'l-enîk ve'I-va c zü'r-reşîk. 
Metinde İbn Gânim hakkında kullanılan 
“kaddesellâhu rûhahû” vb. ifadeler, ese¬ 
re müellifin ölümünden sonra öğrencileri 
tarafından eklenmiş olmalıdır. 5. el-Fü- 
tûhâtü'l-ğaybiyye fi'l-esrâri'l-kalbiy- 
ye. On dört bölümden oluşan bu eserin¬ 
de müellif şahsî müşahedelerini ve tasav¬ 
vufî tecrübelerini ifade etmektedir. 6. 
Şeceretü'l-îmân. Eserde varlık, kâinat 
ve yaratılış mertebeleriyle ilgili tasavvufî 
terimler açıklanmaktadır (son üç eserin 
yazma nüshaları için bk. DMBİ, IV, 355). 

Müellifin kaynaklarda adı geçen diğer 
eserleri de şunlardır: Keşfü’l-esrârve 
menûkıbü'l-ebrâr ve mehâsinü'l-ah- 
yâr, Fî Şerhi hâli'ş-şahâbe ve'l-evliyâ\ 
Menâzil (Brockelmann, GAL, I, 451 ), Ki - 
tâb iîhi turuku'l-vesâhl ve temellükü's- 
sâ’il, Müfâharatü'l-ezhâr ve'n-nebâ- 
tâtii’n-nâdirût ve mücâheretü'l-atyâr 
ve'1-cemâdâtü'n-nâtıkât, Kitûbü'ş-Şa- 
ğâra fi't-taşavvuf, el-Ecvibetü’l-kûtı c a 
li-hüceci'l-huşûmi'l-vâkı c a fî külli'l- 
‘ulûm, Risale fî şerhi hadîşi's-seb c a el- 
lezîne yüzhiruhumuilah fîzuhûrih, Ki- 
tâbü’l-Mecâz (Brockelmann, GAL Suppl., 
1, 808-809). İbn Gânim’in ayrıca bir ciltlik 
Kur’an tefsiri, iki ciltlik divanı. Kâdî İyâz’m 
eş-Şifâ 3 adlı eserine bir muhtasarı ve ba¬ 
zı âyetlerin tefsirine dair bir çalışması ol¬ 
duğu zikredilmektedir (Yûnînî, IV, 26-27). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İzzeddin İbn Gânim, Keşfü’l-esrâr ‘an hike- 
mi’t-tuyûr ve’l-ezhâr (nşr. Muhtâr Hâşim), Dı- 
maşk 1410/1989, neşredenin girişi, s. 5-31; İz¬ 
zeddin b. Abdüsselâm, Mecâzü’l-Kur’ân (nşr. M 
Mustafa b. el-Hâc), T rablus 1401/1992,neşrede¬ 
nin girişi, s. 33-34; a.mlf., Muhtaşarüi-fevâ’id 
fî ahkâmı’l-makâşıd (nşr. Salih b. Abdülazîz Âl 
Mansûr), Riyad 1417/1997, neşredenin girişi, s. 
69, 80-82; Yûnînî. Zeylü Midâti’z-zamân, Hay- 
darâbâd 1960-61, III, 59-61; IV, 13-27, 148- 
149; Yâfiî, Mir‘âtü’l-cenân, V, 190; İbn Kesîr, 
el-ESidâye, XIII, 289; Keşfü’z-zunûn, I, 463; İb- 
nü'I-İmâd, Şezerât, V, 362; Brockelmann, GAL, 
I, 450-451; Suppl., I, 808-809; Ziriklî, el-A‘lâm, 
IV, 128;Ömer Mûsâ Bâşâ, Târîhu’l-edebii-‘Ara- 
bî: el-’aşrü’l-Memlûkl, Dımaşk 1409/1979, s. 
455-472; Fârûk Abdülmu'tî, el-‘İz b. ‘ Abdisse- 
lâm: sultânüi-hilemâL Beyrut 1413/1993, s. 
85-87,93-96; “ibn Ghânim”, 0 2 (İng.), III, 772; 
Ahmed Bâdkûbe Hezâve, “İbn Gânim”, DMBİ, 
IV, 354-355. r—ı 
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İBN GÂNİM, Nûreddin 


İBN GÂNİM, Nûreddin 

(f^lc Jjjjf Jji) 

Nûrüddîn Alî b. Muhammed 
b. Alî el-Hazrecî el-Makdisî 
(ö. 1004/1596) 

. Hanefî fakihi. ^ 

6 Zilkade 920 (23 Aralık 1514) tarihinde 
Kahire'de doğdu ve burada yaşadı. Aslen 
Kudüslü olup Hazrec kabilesinden sahâ- 
bî Sa‘d b. Ubâde’nin soyundan gelmek¬ 
tedir. Atalarından Gânim’e nisbetle ken¬ 
disi ve ailenin diğer bazı fertleri İbn Ga¬ 
nim lakabıyla tanınmıştır. Hanbelî âlimi 
Şehâbeddin Ahmed b. Ali b. Haşan el- 
Makdisî’nin yanında Kur’an'ı ezberledi ve 
kırâat-i seb‘ayı öğrendi. Şehâbeddin Ah¬ 
med b. Ahmed er-Remlî, Ebü’l-Hasan el- 
Bekrî es-Sıddîkı, İbnü’n-Neccâr el-Fütû- 
hî, Kutbüddin îsâ b. Safiyyüddin eş-Şîrâ- 
zî, İbnü'ş-Şelebî künyesiyle bilinen Şehâ¬ 
beddin Ahmed b. Yûnus el-Halebî, Nâsı- 
rüddin Muhammed b. Haşan el-Lekânî, 
Nâsırüddin Muhammed b. Sâlim et-Tab- 
lâvî gibi dört mezhep ulemâsından tef¬ 
sir, kıraat, tecvid, hadis, fıkıh, usûl-i fıkıh 
ve kelâm dersleri aldı. 

Döneminde Hanefî fıkhının otoritele¬ 
rinden biri olan İbn Ganim Eşrefiyye Ca- 
mii’nde imamlık, Eşrefiyye, Vezir Süley¬ 
man Paşa, Sarkıtmışiyye ve Sultan Haşan 
medreselerinde müderrislik ve yönetici¬ 


lik görevlerinde bulundu. Kaynaklarda, 
hayatı boyunca yaptığı iki hac ve üç Ku¬ 
düs yolculuğu dışında ülkesinden ayrılma¬ 
dığı, şöhreti sebebiyle İslâm dünyasının 
her tarafından talebelerin gelerek kendi¬ 
sinden ders aldığı kaydedilir. Şehâbeddin 
el-Hafâcî, Şürünbülâlî ve Nûreddin el-Ha- 
lebî tanınmış talebelerinden bazılarıdır. 

Fıkıh yanında Arap dili ve edebiyatı, 
hadis, tefsir ve kelâm ilimlerinde eser ve¬ 
recek seviyeye ulaşan İbn Gânim’in ayrıca 
remil ve simyaya da vâkıf olup Mısır Bey¬ 
lerbeyi Hâfız Ahmed Paşa’ya iki simya 
gösterisi yaparak onu etkisi altına aldığı 
rivayet edilmektedir. Simya ilmini öğret¬ 
tiği oğlu bu bilgisini kötü yolda kullanarak 
bazı kişilerin haremine musallat olunca 
Hâfız Ahmed Paşa’ya şikâyette bulunup 
katline bizzat fetva vermek suretiyle 
ölümle cezalandırılmasını sağlamıştır. 
Ömrünün sonlarına doğru zühd hayatı 
yaşayan İbn Ganim, Kerîmüddin el-Hal- 
vetî vasıtasıyla Halvetiyye tarikatına inti¬ 
sap etti. 18 Cemâziyelâhir 1004 (18 Şubat 
1596) tarihinde Kahire’de vefat etti ve 
Türbetü’l-mücâvirîn'e defnedildi. 

Eserleri. 1. Evdahu'r-remz c alâ (fîşer¬ 
hi) Nazmi'l-Kenz. Ebü’l-Berekât en-Ne- 
sefî’nin Hanefî fıkhına dair Kenzü'd-de- 
kâ’ik adlı eserinin İbnü’l-Fasîh tarafın¬ 
dan manzum hale getirildiği Nazmü'l- 
Kenz’ in şerhi olup çok sayıda yazma nüs¬ 
hası bulunmaktadır (Süleymaniye Ktp., 


Nûreddin ibn Caninrin Risale fî hükmi’l-vekil adlı eserinin ilk ve son sayfaları 
(Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 1027/46) 
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Nûreddin ibn Canimin Risile fi mes'eleti'l-uakf ‘ale t 
eulâd adil eserinin ilk sayfası (Süleymaniye Ktp., Reşid Efen¬ 
di, nr. 1152/19) 


Reîsülküttâb Mustafa Efendi, nr. 360, Çor¬ 
lulu Ali Paşa, nr. 200, Yenicami, nr. 1182, 
Fâtih, nr. 1746, Hekimoğlu, nr. 357; Köp¬ 
rülü Ktp., Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 598-601, 
602-605). 2. Haşiye (TaTıka) ‘ ale'l-Eşbâh 
ve'n-nezâ’ir. İbn Nüceym’in el-Eşbâh 
ve'n-nezd > ir'\ üzerine hazırladığı küçük 
bir hâşiye olup Hamevî’nin aynı esere yaz¬ 
dığı Gamzü \ıyûni'l-beşffir adlı şerhiyle 
birlikte basılmıştır (İstanbul 1290; Beyrut 
1405/1985, IV, 475-514). 3. Nûrü'ş-şem'a 
fî zuhıi'l-cunfa. Cuma namazından son¬ 
ra kılman zuhr-i ahîrin hükmüyle ilgili bir 
eserdir (Beyazıt Devlet Ktp., Bayezid, nr. 
2228; Süleymaniye Ktp., Yazma Bağışlar, 
nr. 1158, Esad Efendi, nr. 3686, Ayasofya, 
nr. 1174, 1179, Reşid Efendi, nr. 271). 4. el- 
Bedfatü'l-mühimme fî beyânı nakzi'l- 
kısme (Kayseri Râşid Efendi Ktp., nr. 1344; 
Süleymaniye Ktp., Pertev Paşa, nr. 655, 
Reîsülküttâb Mustafa Efendi, nr. 305). 5. 
Red'u'r-râğıb *ani'l-cem c fî şalâti'r- 
reğâ’ib (Süleymaniye Ktp., Reîsülküttâb 
Mustafa Efendi, nr. 1158; Serez, nr. 3876; 
Cârullah Efendi, nr. 2068). 6. Risale fî 
mes’eleti'l-vakf c ale'l-evlâd (Süleyma¬ 
niye Ktp., Lâleli, nr. 853; Reşid Efendi, nr. 
1152/19). 7. Havâşî (Hâşiye) c ale'l-Kâ¬ 
in ûs. Fîrûzâbâdî’nin el-Kâmûsü’l-mu- 
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İBN GÂNİM, Nûreddin 

hît' ine düştüğü notlardan ibaret olup oğ¬ 
lu tarafından derlenmiştir (Süleymaniye 
Ktp., Şehid Ali Paşa, nr, 2661), 8. Buğye- 
tü'l-mürtâd fî (li-)taşhîhi'd-dâd. Kur’an 
ilimleriyle ilgili olan eserin Ebû Hayyân et- 
Tevhîdî'nin Muköbesâü ile birlikte neş- 
redildiği belirtilmektedir (Serkîs, i, 197, 
306). 9. en-Nesemetü'n-nefhiyye ‘ale’r- 
Risâleti'l-Fethiyye (Süleymaniye Ktp., 
Çelebi Abdullah Efendi, nr. 389; bu eser¬ 
lerinin yazma nüshaları için ayrıca bk. 
Brockelmann, GAL, II, 404; Suppl., II, 234, 
267, 395, 429). 

DârüT-kütübiT-Mısriyye’de (Teymûr, Ah¬ 
lâk, nr. 299) İbn Ganim adına kayıtlı olan 
ve İbn Kayyim el-Cevziyye’nin İğâşetü'l- 
lehfâri ından seçmeler ihtiva eden Mün- 
tehab fî meşâyidi'ş-şeytân ve zemini'L 
heva 1 adlı risâle, İbrâhim Muhammed el- 
Cemel tarafından Meşâyidü'ş-şeytân ve 
z emmü'l-hevâ 1 : Muhtaşaru İğâsetü'l- 
lehfârı adıyla yayımlanmıştır ( Kah i re 1983). 
Bundan başka kaynaklarda isimleri geç¬ 
memekle birlikte çeşitli kütüphanelerde 
şu eserler de İbn Ganim adına kayıtlıdır: 
Risâle fîhükmi’l-vekîl ba c de'l- l azl hel 
yukbel kavlüh (Süleymaniye Ktp., Esad 
Efendi, nr. 1027/46, vr. 455-463; ŞâzelîTek¬ 
kesi, nr. 159, vr. 65-71); Minnetü'l-celîl fî 
kabûlikavli'l-vekîl( Süleymaniye Ktp., Re- 
îsülküttâb Mustafa Efendi, nr. 305, vr. 457- 
466; Kayseri Râşid Efendi Ktp., Râşid Efen¬ 
di, nr. 1344, vr. 299 a - 305 a ). İbn Gânim'in 
günümüze ulaştığı tesbit edilemeyen 
Şerhu Manzûmeti İbn Vehbân adlı fık¬ 
ha dair bir eseri daha olduğu belirtilmek¬ 
tedir. Müellife nisbet edilen el-Fâ’ik fi'l- 
lafzi'r-r&ik adlı eser ise (Hediyyetü’l-‘âri- 
fîn, i, 750; Kehhâle, Mdcemüî-mtfellifin, 
VII, 195) aynı lakapla tanınan Cemâleddin 
Abdullah b. Ali b. Muhammed’e aittir 
(Brockelmann, GAL, II, 90; Suppl., il, 81). 
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İMİ CengIz Kallek 


İBN GANİYE 
(bk. GANİYE). 


İBN GARSİYYE 

( 4ÜijC ) 

Ebû Âmir Ahmed 
b. Garsiyye ei-Beşkenşî 
(ö. 477/1084) 

Endülüslü edip ve şair. 


Endülüs’ün kuzeyindeki Beşkenş (Bas- 
que) beldesinde doğdu. Bask asıllıdır. Kü- 
çükyaşta esir alınarak Ispanya’nın güne¬ 
yindeki Dâniye'ye (Denia) götürüldü. Daha 
sonra müslüman oldu. Dâniye Emîri Mü- 
câhid el-Âmirî ile (1010-1044) oğlu İkbâ- 
lüddevie Ali’nin (1044-1076) hizmetinde 
kâtip olarak çalıştı. Yaşadığı dönemde 
Endülüs’te Şuûbiyye cereyanları yaygın¬ 
dı. Slav asıllı emîrler, çevrelerindeki Arap 
kökenli emîr ve krallara karşı Slavlar’ın 
ve Arap olmayan diğer müslüman unsur¬ 
ların fazilet ve üstünlüklerini ortaya ko¬ 
yacak edip ve şairlere ihtiyaç duyuyorlar¬ 
dı. Şuûbiyye cereyanından büyük ölçüde 
etkilenen İbn Garsiyye dedelerinin Bizans 
Rumları ve Sâsânî İranlIlar olduğunu, 
Rum, yahudi ve İranlılar’ı Araplar’a tercih 
ettiğini söylemiş, bununla birlikte kendini 
emniyete almak için Hz. Peygamber’i öv¬ 
meyi de ihmal etmemiştir (İbn Bessâm 
eş-Şenterînî, VI, 712-713). 

Güçlü bir nesir yazarı ve iyi bir şair olan 
İbn Garsiyye, Meriye (Almeria) Emîri Mu‘- 
tasım b. Sumâdıh et-Tücîbî’nin saray şa¬ 
iri Ebû Ca'fer Ahmed b. Haddâd’a (İbnü’l- 
Cezzâr / İbnü’l-Harrâz) hitaben kaleme aldı¬ 
ğı ve Arap olmayanların Araplar’dan da¬ 
ha üstün olduğunu iddia ettiği Risâletü 
tafiîli'Macem *ale'l-‘Arab (Risâletü’ş- 
Şu c ûbiyye) adlı eseriyle şöhret kazanmış¬ 
tır. Endülüs’te Şuûbiyye hareketinin muh¬ 
temelen ilk edebî ürünü olan bu risâlede 
müellif Araplar’ın kusur ve ayıplarını, Rum 
ve Slavlar’ın fazilet ve meziyetlerini ede¬ 
bî sanatlarla süslü ve etkili bir üslûpla or¬ 
taya koymaya çalışmıştır. Lisanının eski 
Arap hatiplerinden Sahbân el-Vâilî’nin li¬ 
sanından daha üstün olduğunu, hıris- 
tiyan meliklerinin neslinden geldiğini 
açıkça belirten İbn Garsiyye (İbn Saîd 
el-Mağribî, II, 407), gerek çağdaşları ara¬ 
sında gerekse daha sonraki edebî ve fik¬ 
rî çevrelerde derin izler bırakmıştır. Çok 
sayıda edip ve şair ona cevap vermiş, bir 
kısmı da onu düşmanlık, münafıklık ve 
sefihlikle suçlamıştır (Ömer Ferruh, IV, 
683). 


Yazıldığı tarihten itibaren yaklaşık iki 
asır boyunca edip ve şairleri meşgul eden 
Risâletü’ş-Şu <: ûbiyye için çok sayıda red¬ 
diye kaleme alınmıştır. Bu reddiyelerden 
zamanımıza ulaştığı tesbit edilenler ara¬ 
sında en hacimlisi ve belki de en önemli¬ 
si, Muvahhidler hareketinin lideri İbn Tû- 
mert (ö. 524/1130) ve Abdülmü’min el- 
Kûmî (ö. 558/1163) zamanlarında yaşa¬ 
dığı anlaşılan Ebû Yahyâ İbn Mes’ade’ye 
aittir. Belensiyeli (Valencia) şair Ebû Ca‘- 
fer Ahmed b. Dûdîn el-Belensî tarafından 
kaleme alınan reddiye ise dili, üslûbu ve 
içerdiği tarihî bilgiler bakımından önem¬ 
lidir. İbn Bessâm eş-Şenterînî, bu reddi¬ 
yenin yazarı ile 477 (1084) yılında Üşbû- 
ne’de (Lizbon) karşılaşmış, ondan aldığı 
diğer bilgiler yanında reddiyesini de ese¬ 
rine kaydetmiştir (metni için bk. ez-Zahî- 
re, VI, 715-722). Ebü’t-Tayyib Abdülmün- 
‘im b. Mennullah el-Hevvârî el-Kayrevâ- 
nî’ye ait reddiyenin büyük bir kısmı İbn 
Bessâm eş-Şenterînî tarafından tesbit 
edilmiştir (a.g.e., Vi, 722-746). Hadîka- 
tü’l-belûğa ve devhatü'l-berâ c a adıy¬ 
la da anılan reddiyenin edebî açıdan üs¬ 
tün bir nitelik taşıdığı anlaşılmaktadır. 
Diğer bir reddiye. Züheyr el-Fetâ el-Âmi- 
rî’nin kâtibi Ebû Ca’fer b. Abbas olduğu 
sanılan İbn Abbas’a aittir (metni için 
bk. a.g.e., VI, 746-756). Ebû Mervân Ab- 
dülmelikb. Muhammed el-Gâfikî, İbn 
Ebü’l-Hısâl ve Ebü’l-Haccâc Abdülme- 
likb. Cennân, İbn Garsiyye’ye reddiye ya¬ 
zan diğer müellifler arasında zikredile¬ 
bilir. 

İbn Garsiyye'nin bu risalesini ilk defa 
Ignaz Goldziher “Die Su'übiyya unter den 
Muhammedanen in Spanien” adlı ma¬ 
kalesiyle birlikte yayımlamış ( ZDMG , LIII 
11898), s. 601-620), risâle daha sonra Ah¬ 
med Muhtâr el-Abbâdî’nin eş-Şakâlibe 
fî İsbânyâ adlı eserinde de yer almıştır 
(Madrid 1950). Abdüsselâm Muhammed 
Hârûn risâleyi reddiyeleriyle birlikte neş- 
retmiştir (Kahire 1950). Ayrıca yine red¬ 
diyeleriyle birlikte The Shu'übiyya 
al-Andalus, The Risala of ibn Garda 
and Five Refutations adıyla James T. 
Monroe tarafından İngilizce'ye çevrile¬ 
rek yayımlanmıştır (Berkeley-Los Ange¬ 
les 1970). 

İbn Garsiyye’nin az sayıda şiiri günümü¬ 
ze intikal etmiştir (İbn Saîd el-Mağribî, II, 
407). Onun şiirleriyle nesrini karşılaştıran¬ 
lar nesrinin daha açık ve sağlam olduğu 
konusunda görüş birliği içindedir (Ömer 
Ferruh, IV, 683). 
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m Mustafa Öz 

İBN GAYLÂN 

(û>U jjI ) 

Ebû Tâlib Muhammed 
b. Muhammed b. İbrahim b. Gaylân 
el-Bezzâz el-Hemdânî 
(ö. 440/1049) 

el-Gaylâniyyât olarak tanınan 
hadis cüzlerinin râvisi. 

L J 

Bizzat kendisi, dedesi İbrâhim b. Gay- 
lân’ın kayıtlarına göre Muharrem 347'de 
(Mart-Nisan 958) doğduğunu belirtmiştir. 
Ağabeyi Ebü’l-Kâsım Gaylân, Hatîb el-Bağ- 
dâdî’nin hocalarından güvenilir bir mu- 
haddisti. İbn Gaylân, başta Ebû Bekir eş- 
Şâfiî olmak üzere Nîşâburlu muhaddis İb¬ 
râhim b. Muhammed el-Müzekkî, Basralı 
hadis râvisi Ebü'l-Hasan Ali b. Kasım en- 
Neccâd gibi âlimlerden hadis rivayet etti. 
Kendisinden de Hatîb el-Bağdâdî, Ebü’l- 
Fazl İbn Hayrûn, kıraat âlimi İbn Sivâr el- 
Bağdâdî, Ebû Ali Ahmed b. Muhammed 
el-Beredânî, Ca’fer b. Ahmed es-Serrâc 
hadis öğrendi. Hatîb el-Bağdâdî’nin be¬ 
lirttiğine göre sadûk bir râvi olan İbn Gay¬ 
lân 6 Şevval 440 (14 Mart 1049) tarihinde 
Bağdat’ta vefat etti ve Derbüabde’deki 
evine defnedildi. 

Zehebî, İbn Gaylân’ın hocası Ebû Bekir 
eş-Şâfıî’den 352-354 (963-965) yılları ara¬ 
sında rivayet ettiği 10.000 hadisin on bir 
cüz tuttuğunu yazmıştır. Ebû Bekir eş- 
Şâfıî'nin rivayetleri el-Fevû'id adıyla bi¬ 
linmekle beraber İbn Gaylân onun en genç 
öğrencisi olduğu ve uzun bir hayat sür¬ 
mesi sebebiyle bu hadisleri Ebû Bekir eş- 
Şâfıî’den en son kendisi rivayet ettiği için 
eser el-Gaylâniyyât diye tanınmıştır. Fe- 
vû’idü'l-Bezzâz (Ziriklî, VII, 21) ve el-Fe- 
vffidü'l-müntehabetü'l-'avâlî c ani'ş-şü- 
y ûhi'l-meşhûıe bi'l-Gaylâniyyât diye 
anılan eseri Dârekutnî (ö. 385/995 ) tahrîc 
etmiş (bu çalışmanın beş cüzü Dârü'l-kü- 


tübi'l-Mısriyye'de bulunmaktadır, bk. Fu- 
âd Seyyid, II, 197), ayrıca eserde bulunan 
ve Ebû Bekir eş-Şâfıî’den itibaren dört râ¬ 
vi ile Hz. Peygamber’e ulaşılan (rubâî) riva¬ 
yetleri de el-Ehâdîşü'r-rubâ'iyyât adıy¬ 
la bir araya getirmiştir (Dârü'l-kütübi’z-Zâ- 
hiriyye, Mecmua, nr. 85/2). Muhammed 
Murtazâ ez-Zebîdî (ö. 1205/1791 ), eserin 
Dârekutnî tarafından yapılan tahrîcinin 
on bir cüzden meydana gelen bir cilt için¬ 
de özel kütüphanesinde bulunduğunu ve 
kendisinin onu âlî senedlerle rivayet etti¬ 
ğini söylemektedir ( Tâcü'l- C arûs, VIII, 54). 
el-Gaylâniyyât’ın muhtelif kısımları Brit- 
ish Museum'da (Suppl., 135, Or. 3059, 
136), Tübingen Üniversitesi Kütüphane- 
si’nde (nr. 96), Mekke'de Mektebetüî-Ha- 
rem’de ( Hadis, nr. 579) ve Kahire’de (Sez¬ 
gin, I, 191) bulunmaktadır. Heysemî'nin 
eser üzerinde Tertîbü ehâdîşi'l-Gaylâ- 
niyyât adıyla bir çalışma yaptığı kayde¬ 
dilmektedir. 
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Sİ M. Yaşar Kandemİr 

İBN GÂZÎ 

(tSjG= ^1) 

Ebû Abdillâh Muhammed b. Ahmed 
b. Gâzî el-Osmânî el-Miknâsî 
(ö. 919/1513) 

Kıraat, hadis ve fıkıh âlimi. 

L J 

841 ’de (1437) Fas’ın doğusundaki Mik- 
nâs’ta (Miknâsetüzzeytûn) doğdu. Benî Os¬ 
man diye tanınan bir sülâleden olup bü¬ 
yük cedlerinden Gâzî’ye nisbetle İbn Gâzî 
lakabıyla meşhur oldu. İlk öğrenimini Mik- 
nâs’ta yaptı. Ebû Zeyd Abdurrahman el- 
Kâvânî, Ebü’l-Hasan Ali b. Menün eş-Şe- 
rîf el-Miknâsî ve Ebû Abdullah Muham¬ 
med b. Kasım e!-Kürî’den Arap dili, dinî 
ilimler, siyer, tarih, edebiyat ve mate¬ 
matik okudu (Fihrisü İbn Gâzî, s. 70, 83, 
85). 
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858 (1454) yılında tahsilini ilerletmek 
için Fas şehrine giden İbn Gâzî, orada uzun 
yıllar Karaviyyîn Camii ve Misbâhiyye med¬ 
reselerinde tahsil gördü. Devrin meşhur 
kıraat âlimi ve muhaddisi, “Sagir” laka¬ 
bıyla tanınan Ebû Abdullah Muhammed 
b. Hüseyin el-Evrebî en-Nîcî’nin dersleri¬ 
ne devam etti. İlmî ve ahlâkî üstünlükleri 
dolayısıyla çok sevdiği ve Fihris’inde ken¬ 
disinden övgüyle bahsettiği bu hocasın¬ 
dan özel dersler alarak kıraat, Arap dili ve 
edebiyatı, tefsir, hadis, fıkıh, siyer, ahlâk 
ve tasavvufa dair birçok kitabı okudu; icâ- 
zetler aldı. Ebû Amr ed-Dânî, Şâtıbî, İbn 
Berri, Ebû Ca’fer İbnü’l-Bâziş, Muham¬ 
med b. Muhammed el-Harrâz ve Ebü’l- 
Abbas el-Mehdevî’nin kırâat-i seb’aya dair 
kitaplarındaki muhtevaya uygun olarak 
Kur’ân-ı Kerîm’i üç defa hatmetti. Fas’ta 
ayrıca Misbâhiyye Medresesi müderrisi 
Ebü’l-Abbas Ahmed b. Ömer el-Müzcel- 
dî, Karaviyyîn Camii Medresesi müderri¬ 
si Ebû Zeyd Abdurrahman b. Ebû Ahmed 
ei-Karmûnî, Ebü’l-Ferec Muhammed b. 
Muhammed et-Tancî ve Serrâc en-Nefzî 
gibi hocalardan istifade eden İbn Gâzî, 
Fihris ’inde isimlerini zikrettiği on sekiz 
hocası dışında birçok âlimden fıkıh, ede¬ 
biyat, matematik, ferâiz, aruz, mantık, 
tasavvuf ve tıp ilimleri okuduğunu belir¬ 
tir (a.g.e., s. 169-170). 

İbn Gâzî daha sonra Miknâs’a dönerek 
Miknâs Camii’nin hatipliğini üstlendi ve 
burada ders vermeye başladı. Kendisin¬ 
den kıraat, edebiyat, fıkıh, tefsir, hadis, 
siyer, megâzî ve matematik alanlarında 
çok sayıda öğrenci ve ayrıca halk fayda¬ 
landı. İlmî şahsiyeti, güzel konuşması ve 
nasihatleriyle insanlar üzerinde etkili ol¬ 
du. Miknâs’taki ilim adamlarıyla yakından 
ilgilenen ve onların dostluğunu kazanan 
İbn Gâzî, perşembe günleri ders yapma¬ 
yıp öğrencilerinden bazılarını geçen bir 
hafta içinde şehirde olup bitenleri tesbit 
etmekle görevlendirerek toplanan bilgi¬ 
leri değerlendirmeyi âdet haline getirmiş¬ 
ti (Abdülhay el-Kettânî, et-Terâtîbü'l-idâ- 
riyye, II. 124). Bu uygulamasıyla aynı za¬ 
manda bir cemiyet adamı olduğunu orta¬ 
ya koymuştur. İbn Gâzî, 880 (1475) yılın¬ 
da Miknâs’a uğrayan Kudüslü âlim Ebû 
Muhammed Abdülkâdir b. Abdülvehhâb 
el-Bekrî ile karşılıklı ilim alışverişinde bu¬ 
lunarak ondan İrak. Hicaz, Şam ve Mısırlı 
âlimlerin bazı eserlerine dair umumi icâ- 
zetnâme aldı; kendisi de Ebû Muham- 
med’e Münyetü'l-hüssâbadh eserinden 
bir nüsha ve buna dair icâzetnâme verdi 
(Fihrisü İbn Gâzî, s. 123). 
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Fas ve çevresini 876 (1471) yılında ele 
geçiren Vattâsîler'in Miknâs valisi Muham- 
med Hulv, muhtemelen İbn Gâzî'nin ça¬ 
lışmalarından rahatsızlık duyduğu için 
Fas Sultanı Muhammed el-Vattâsî'ye tesir 
ederek onu Fas'ta ikamete zorlamasını 
sağladı. Bunun üzerine İbn Gazı 891'de 
(1486) tekrar Fas'a göç etti ve orada yer¬ 
leşti. Sultan onu önce Yeni Fas Mescidi’n- 
de hatip, ardından Karaviyyîn Camii’nde 
imam - hatip ve müderris olarak görevlen¬ 
dirdi. Daha sonra kendisine verilen “şey- 
hü’l-cemâa" unvanı ile ilim meclisi baş¬ 
kanlığını hayatının sonuna kadar yürüttü. 
Karaviyyîn Camii ve Medresesi’nde verdi¬ 
ği dersler çok sayıda ilim adamı, öğren¬ 
ci ve halk tarafından takip edildi. Bu¬ 
nun yanında evinde verdiği özel dersler 
sayesinde yetişmiş birer âlim olan oğul¬ 
ları Ebü’l-Abbas Ahmed ve Muhammed 
ile Muhammed Şakrûn b. Ebû Cum'a el- 
Mağrâvî, Ahmed ed-Dükün b. Muham¬ 
med es-Sanhâcî, Haşan el-Vezzân, Ebû 
Ali Haşan b. Osman et-Tâmilî, Kadı Ab- 
dülvâhid b. Ahmed el-Venşerîsî ve yirmi 
yedi yıl yanından hiç ayrılmadan dersle¬ 
rinde kalfalığını yapan Ebü’l-Abbas Ali b. 
Mûsâ el-Matgarî onun çok sayıdaki tale¬ 
besinden bazılarıdır. Tilimsân âlimlerin¬ 
den bir kısmının isteği üzerine896 (1491) 
yılında telif ettiği Fihris 'ini gören Tilim- 
sânlı âlim İbn Merzûk el-Kefîf, İbn Gâzî’- 
ye ve oğlu Muhammed’e umumi bir icâ- 
zetnâme gönderdi (a.g.e., s. 174 vd.). Bu 
sebeple İbn Gâzî 905’te (1499) onun bi¬ 
yografisini de Fihris ’ine almıştır (a.g.e., 
s. 173-192). İbn Gâzî her yıl ramazan ayın¬ 
da Şahîh-i Buhârî okutmayı âdet haline 
getirmiş, bu uygulama Karaviyyîn Ca¬ 
mii’nde onun ölümünden sonra da de¬ 
vam etmiştir (Abdülhay el-Kettânî, Fihri- 
sü’l-fehâris, s. 291; Ahmed Bâbâ et-Tin- 
büktî, s. 582). 


Endülüs’teki müslümanların katliama 
uğraması karşısında ıstırap duyan ve de¬ 
falarca askerî seferlerde yer alan İbn Gâ¬ 
zî, son olarak Asîlâ'nın hıristiyanlardan 
geri alınması için hazırlanan orduya ka¬ 
tılmak üzere yola çıktıysa da hastala¬ 
nınca Fas’a geri döndü ve birkaç gün 
sonra 9 Cemâziyelevvel 919’da (13 Tem¬ 
muz 1513) vefat etti. 

Eserleri. A) Kıraat. 1. İrışûdü'ş-şerid 
miri davûlli'l-kaşîd. Kâsım b. Fîrruh eş- 
Şâtıbî’nin kırâat-i seb’aya dair Hırzü'l- 
emânî adlı kasidesi üzerine yazılmış bir 
şerhtir. Rabat el-Hizânetü’l-âmme’de (nr. 
566,567), Escurial (nr. 1370, 1388/2) ve 
Amasya Beyazıt İl Halk (nr. 103) kütüp¬ 
hanelerinde yazma nüshaları bulunmak¬ 
tadır. 2. Tafsilii c ikdi'd-dürer. Meşhur 
yedi imamdan Nâfi’ b. Abdurrahman’ın 
kıraat tarikleri hakkında yazılmış manzum 
bir eserdir (Bibliotheque Nationale, nr. 
1057). 

B) Hadis. 1. İrşâdü’l-lebîb ilâ makâ- 
şıdi hadîsi’1-habîb. Bedreddin ez-Zerke- 
şî’nin et-Tenkih li-eIfâzi'l-Cûmi‘i'ş-şa- 
hîh adlı eserinin eksiklerinin tamamlan¬ 
ması ve Şahîh-i Buhârî ’nin daha iyi an¬ 
laşılması için telif edilmiş olup Abdullah 
Muhammed et-Temsemânî’nin tahkikiy¬ 
le neşredilmiştir (Muhammediyye 1409/ 
1989). 2. et-Te'allül bi-rüsûmi'l-isnâd 
ba'de'n-tikâli ehli'l-menzil ve’n-nâd 
(Fihrisü İbn Gâzî). Eseri Muhammed ez- 
Zâhî yayımlamıştır (Dârülbeyzâ 1399/ 
1979). 3. Manzume fi'l-bida\ Bir nüsha¬ 
sı Cezayir’de Mektebetü’l-câmii’l-a’zam’- 
daki bir mecmua içinde bulunmaktadır 
(nr. 77, vr. 249-261). 

C) Fıkıh. 1 . Şifâ’ü'l-galîl fîhallimuk- 
feli Halil. Halîl b. İshak el-Cündî’nin Mâ¬ 
liki fıkhına dair el-Muhtaşar ’inin şerhi¬ 
dir. Eserin çeşitli kütüphanelerde çok sa- 
vıda yazma nüshası bulunmakta olup 


(meselâ bk. Rabat, el-Hizânetü'i-âmme, 
nr. 170,171, 172,1512; Tunus, el-Mektebe- 
tü’l-vataniyye, nr. 19279, 19424) Paris’te 
İnstitut National des Langues et Civilisa- 
tions Orientales’in kütüphanesinde mev¬ 
cut (nr. 299) 900 (1494) yılında istinsah 
edilmiş nüsha en eskisidir. 2. Tekmîlü't- 
takyîd ve hallü't-ta^kid (İthafa zevi’z-ze- 
kâ’ ue’i-ma c rife bi-tekmîli takyîdi Ebi’l-Ha- 
san ve tahlili Ta c kidi İbn c Arafe). Mâliki 
fıkhının temel kitabı el-Müdevvene ’nin 
şârihlerinden Ebü’l-Hasan ez-Zervâlî ile 
İbn Arafe’nin eserlerinde anlaşılması güç 
yerleri açıklayan ve bunları tamamlayan 
eserin çeşitli nüshaları mevcuttur (me¬ 
selâ bk. el-Hizânetü’l-Karaviyyîn, nr. 340, 

1 126). 3. Tahrîrü’l-maköle fî nezû’iri'r- 
Risâle. Mâlikî fıkhına dair temel metin¬ 
lerden biri olan İbn Ebû Zeyd el-Kayre- 
vânî’nin er-Risâle ’sindeki görüşlerle 
paralellik arzeden bazı meselelerin 
nazmen ifade edildiği eser ( Irşâdü'l- 
lebîb, neşredenin girişi, s. 38), daha sonra 
müellif taraf ından Şerhti Nazmi nezâ’i- 
ri’r-Risâle adıyla şerhedilmiş olup bu şer¬ 
hin bir nüshası Cezayir’de Mektebetü’l- 
Câmii'l-a’zam’da kayıtlıdır (nr. 77/2). Tah- 
rîrü'l-makâle ayrıca Muhammed b. Mu¬ 
hammed b. Abdurrahman ei-Hattâb ta¬ 
rafından 943 (1537) yılında şerhedilmiş- 
tir (a.g,e., a.y.; Fihrisü İbn Gâzî, neşrede¬ 
nin girişi, s. 14,16). 4. el-Külliyyâtü'l-fık- 
hiyye (Külliyyât fi’l-fıkh). İbn Gâzî'nin fı¬ 
kıh konusundaki araştırmalarını ve fet¬ 
valarını 893 (1 488) yılında bir araya ge¬ 
tirerek oluşturduğu eserin Rabat el- 
Hizânetü'l-âmme'de birçok yazma nüs¬ 
hası bulunmaktadır. Eser Fas’ta taşbaskı 
olarak yayımlanmıştır. S. el-Câmfu’l- 
müstevfîli-cedâvili'l-Havfî. Kâdî Ebü’l- 
Kâsım el-Havfî’nin Kitâbü'l-Ferâhz adlı 
eserinin zeyli olan kitabın bir nüshası Ra¬ 
bat el-Hizânetü'l-âmme’de bulunmakta¬ 
dır (nr. 10136). 6. Ebyât fi'z-zekât (Urcû- 
ze fi şifalı’z-zeba’İh). Hayvan kesimi usu¬ 
lü konusunda tıbbî ve fıkhî bilgiler ihtiva 
eden manzume, Ebû Süleyman Dâvûd b. 
Ahmed el-Ugaylî tarafından er-Ravzü'l- 
fâ’ih fî beyâni şıfati’z-zebâ’ih adıyla 
şerhedilmiştir. Bu şerhin bir nüshası Ra¬ 
bat el-Hizânetü'l-âmme'de kayıtlıdır (nr. 
1472). 

D) Nahiv-Aruz. 1. İmtâ'u zevi’l-istih- 
kök bi-ba c zi murâdi'l-Murâdî ve Ze- 
vâ’idi Ebî İshâk. İbn Mâlik et-Tâî’nin el- 
Elfiyyesi üzerine İbn Ümmü Kasım el- 
Murâdî ile İbrâhim b. Mûsâ eş-Şâtıbî’nin 
yazdıkları şerhlerin birleştirilmesi ve ba¬ 
zı ilâveler yapılmasıyla meydana getirilen 
eserin bir nüshası Tıtvân el-Hizânetü'l- 
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âmme’dedir (nr. 544). 2. İmdâdü ebhu- 
ri'l-Kaşîd bi-bahri ehli't-tevlîd. Ziyâed- 
din el-Hazrecî el-Endelüsî'nin aruza dair 
el-Kaşîdetü'r-râmize adlı eserinin zeyli 
olup bir nüshası Rabat el-Hizânetü’l-âm- 
me'deki (nr. 292) bir mecmua içinde yer 
almaktadır. 

E) Tarih-Coğrafya. er-Ravzü'l-hetûn 
fî ahbâri Miknâseti'z-zeytûn. Miknâsîn 
tarihi, coğrafyası ve burada yetişmiş meş¬ 
hur âlimlerin biyografileri hakkında bilgi 
veren ve defalarca basılmış olan eserin 
son neşri Rabat’ta yapılmıştır ( 1384/1964). 

F) Matematik. 1 . Münyetü’l-hüssâb. 
Merakeşli matematikçi İbnü’l-Bennâ’nın 
Telhîşu a c mûli'l-hisûb’ ınm bazı ilâveler¬ 
le nazma çekilmiş şekli olup 250 beyittir. 
Çeşitli kütüphanelerde yazma nüshala¬ 
rı bulunan eserin bir nüshası Süleymani- 
ye Kütüphanesi’nde kayıtlıdır (Lâleli, nr. 
2765/1, vr. 1-15). 2. Buğyetü't-tullâb fî 
şerhi Münyeti'l-hüssâb. 24 Ramazan 
895’te (11 Ağustos 1490) tamamlanmış¬ 
tır. İlk defa 1317'de (1899) taşbaskı ola¬ 
rak yayımlanan esere bazı haşiyeler de ya¬ 
zılmıştır (Buğyetü’t-fullâb, neşredenin ön¬ 
sözü, s. yb). Süleymaniye Kütüphanesi’n¬ 
de (Lâleli, nr. 2752,2765/3) iki nüshası bu¬ 
lunan eserin İlmî neşri Muhammed Sü- 
veysî tarafından yapılmıştır ( Halep 1403/ 
1983) (Ibn Gâzî'nin eserlerinin bir listesi 
ve yazma nüshaları için bk. Fihrisü İbrı Ga¬ 
zi, neşredenin girişi, s. 11-16; İrşâdü’l-le- 
bîb, neşredenin girişi, s. 35-40). 
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Alî b. Muhammed 
(ö. 1284/1867) 

Tunus’ta 

mahallî idareye karşı başlatılan 
halk isyanının lideri. 

L -1 

i 815 yılma doğru dünyaya geldi. Batı 
kaynaklarında Ali ben Gedâhem olarak 
geçer. Babası Tehâle kazasında Mâcir ka¬ 
bilesinin bedevî kadısı ve tabibi idi. İbn 
Gızâhum Câmi-i Kebîr'de öğrenim gördü 
ve kabilesinin kâidi (vali) el-Arabî (Larbi) 
Bakkûş’ün kâtipliğini yaptı. Bir süre kadı¬ 
lıkta bulunduysa da daha sonra istifa etti. 
Tunus’ta 1857-1864 yılları arasında ger¬ 
çekleştirilen bir dizi başarısız İdarî, aske¬ 
rî, adlî ve malî reforma karşı çıkan, XIX. 
yüzyıl Tunus tarihinin en büyük halk ve 
bedevî ayaklanması sırasında önemli rol 
oynadı. Hazinedar Mustafa Paşa’nın eko¬ 
nomik sıkıntıya çare olarak şahıs vergisi 
“mecba-yı iki katına çıkarma kararı üze¬ 
rine patlak veren isyanın elebaşısı oldu. 
Ticâniyye tarikatına yakınlığı ve halka va- 
adleri sayesinde kabileler tarafından be¬ 
nimsendi. Onun liderliğinde Mart 1864’- 
te kuzey bölgelerde başlayan isyan kısa 
sürede bütün ülkeye yayıldı. İsyancılar 
taşra yönetiminden, ağır vergilerden, 
mahkemelerden, suistimal ve rüşvetten 
şikâyet ediyorlardı. Fransa konsolosu Be- 
auval’in de desteklediği âsilere karşı zor 
durumda kalan Tunus hükümeti zaman 
kazanmak için önce bir kısım istekleri ye¬ 
rine getirdi; umumi af ilân edildi, yeni 
mahkemeler, bazı kanunlar ve anayasa 
kaldırılıp vergiler azaltıldı. Fakat bir süre 
sonra hazırlıklarını tamamlayan hükümet 
kuvvetleri Şâban 1281’de (Ocak 1865) âsi¬ 
leri bozguna uğrattı. İbn Gızâhum Ceza¬ 
yir’e kaçtı. Şâban 1282’ye(Ocak 1866) ka¬ 
dar orada kaldıktan sonra teminat alıp 
Tunus’a döndüyse de tutuklanarak hap¬ 
sedildi ve hapiste öldü (1 2 Cemâziyelâhir 
1284/10 Ekim 1867). 

İbn Gızâhum'un liderliğini yaptığı bu is¬ 
yan, aynı zamanda Tunus’la ilgilenen dev¬ 
letlerin müdahalesine zemin hazırladığı 
gibi OsmanlI Devleti’nin Tlınus’un idare¬ 
sindeki rolünü de açıklığa kavuşturmuş¬ 
tu. Nitekim isyanın başlangıcından itiba¬ 
ren gelişmeleri dikkatle takip eden Fran¬ 
sa, İngiltere, İtalya ve OsmanlI Devleti do¬ 
nanmalarını Tunus'a göndererek müda¬ 


hale etmişlerdi. Fransa, Tunus’ta hüküm 
süren Hüseynî ailesinin otoritesinin dev¬ 
rileceğini ümit ediyor ve pay kapmak isti¬ 
yordu. İtalya, Tunus’ta en fazla tebaası 
olan ticarî menfaatleri yüksek bir devlet¬ 
ti. İngiltere Tunus’taki statünün değiş¬ 
mesini, Fransa veya İtalya’nın hâkim ol¬ 
masını istemiyordu. OsmanlI Devleti ise 
Tunus bir eyaleti olduğu için isyanın bas¬ 
tırılmasına aktif olarak yardım ediyor, Tlt- 
nus ile olan bağları güçlendirmeye çalışı¬ 
yordu. Bu sebeple isyanın patlak verme¬ 
si üzerine tecrübeli bir bürokrat olan Ali 
Haydar Efendi’yi düzeni yeniden kurmak 
için fevkalâde komiser olarak donanma 
ile birlikte Tunus’a gönderdi. 5 Zilhicce 
1280’de (11 Mayıs 1864) Tunus’a varan 
Haydar Efendi, Hazinedar Mustafa Paşa'- 
nın ve İngiltere konsolosu VVood’un des¬ 
teğini de kazanıp ihtiyatlı bir siyaset so¬ 
nucu Osmanlı padişahı ile Tunus valisi ara¬ 
sındaki ilişkilerin yeniden gözden geçiril¬ 
mesini sağlamış, Fransa ve İtalya’nın Tu¬ 
nus işlerine karışmasına fırsat vermemiş¬ 
ti. Nitekim isyan bastırıldıktan sonra dört 
devletin donanmaları 22 Rebîülâhir 1281’- 
de (23 Eylül 1864) Tunus'tan ayrılmış, Ali 
Haydar Efendi de aynı gün İstanbul’a dön¬ 
müştü. 

Bu şekilde Tunus halkı arasında Osmanlı 
sultanının itibarı çok artmış, Tlınuslu Hay- 
reddin Paşa, Receb 1281’de (Aralık 1864) 
İstanbul’a gönderilerek Bâbıâli’de yapılan 
görüşmeler sonucu Osmanlı -Tlmus ilişki¬ 
lerini düzenleyen “emr-i sâmî” hazırlan¬ 
mıştı. Bunda Osmanlı sultanının Tunus 
üzerindeki hükümranlık hakları, Tunus 
valisinin Osmanlı Devletine karşı görev¬ 
leri Tunus’un idari muhtariyeti, Hüseynî 
ailesinin veraset hukuku belirlenmişti. 
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nisia, Colorado 1986, s. 77-80; Abdeljelil Temi¬ 
mi, “Considerations nouvelles sur la revolution 
d’Ali ben Gadahem”, Revue de l’occident mu- 
sulman et de la Mediterranee, VII, Aix-en-Pro- 
vence 1970, s. 171-185; P. Shinar, “Ibn Ghi- 
dhâhum”. El 2 Suppl. (İng.), s. 387. 

SI Atİlla Çetin 
507 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 



İBN GURÂB 


İBN GURÂB 

('Jİjfi O’?') 

Sa'düddîn İbrâhîm b. Abdirrezzâk 
b. Şemsiddîn Gurâb el-Mısrî el-Kıbtî 
(ö. 808/1406) 

Sultan Berktik ve oğlu 

Ferec döneminde önemli rol oynamış 
bir devlet adamı. 

Yaklaşık779’da (1377-78) İskenderiye'¬ 
de doğdu. Kıbtî asıllı bir aileye mensup¬ 
tur. Bu aileden İslâmiyet’i kabul eden ilk 
şahıs olan dedesi Şemseddin Gurâb İsken¬ 
deriye nâzırı olarak görev yapmış, daha 
sonra bu göreve oğlu Abdürrezzâk tayin 
edilmiştir. İbn Gurâb babası Abdürrezzâk 
vefat ettiğinde (780/1378) çok küçüktü. 
Sultan Berkuk'un üstâdüddârı Cemâled- 
din Mahmûd b. Ali İskenderiye’ye gidince 
onu himayesine aldı ve Kahire'ye götür¬ 
dü. Öğrenimi sırasında güzel yazı yazma¬ 
yı ve Türkçe’yi öğrenen İbn Gurâb, 797’- 
de (1394-95) hâmisi Cemâleddin’in kâtip¬ 
liğini yapmaya başladı. 798 (1395-96) yı¬ 
lında Cemâleddin’e isnat edilen hıyanet 
suçuyla Berkuk, Cemâleddin ile beraber 
onu da hapsettirdi. Sultanın huzurunda¬ 
ki duruşmada hâmisinin aleyhinde tanık¬ 
lıkta bulunarak cezalandırılmasına sebep 
olan İbn Gurâb bu sayede sultanın yakın 
adamları arasına girdi ve nâzırü'd-Dîvâ- 
ni’l-müfred tayin edildi. Daha sonra Nâ- 
zırü’l-hâs Sa’deddin Ebü'l-Ferec’in görevi 
de ona verildi (Zilhicce 798/Eylül 1 396). 
Kısa bir süre nâzıru beyti’l-mâl olarak da 
çalıştı. 800 (1397-98) yılında Şerefeddin 
ed-Demâmînî’nin yerine nâzırü’l-ceyş ol¬ 
du. Sultan Berkuk, ölümünden kısa bir 
süre önce İbn Gurâb’ı veliaht Ferec'in va¬ 
sileri arasında saydı. Berkuk öldüğü za¬ 
man İbn Gurâb nâzırü’d-Dîvâni'l-müfred, 
nâzırü’l-ceyş ve nâzırü’l-hâs gibi üç önem¬ 
li görevi yürütüyordu. 

İbn Gurâb yeni sultanın reşîd olmadığı¬ 
nı, ülkeyi vasisiz idare edemeyeceğini ileri 
süren Emir Ayıtmış ve diğer büyük emir¬ 
lere karşı çıkarak ona destek oldu. Emir 
Ayıtmış ile Emir Yeşbeg arasındaki mü¬ 
cadelede Yeşbeg’in yanında yer aldı. Yeş¬ 
beg mücadeleyi kazanınca İbn Gurâb İs¬ 
kenderiye’de bulunan ağabeyi Fahreddin 
Mâcid’i Kahire’ye çağırdı ve bir süre son¬ 
ra vezir tayin ettirdi. İki kardeş “sâhibü’l- 
hal ve’l-akd" olarak devletin en önemli iş¬ 
lerini birlikte yürütmeye başladılar. İbn 
Gurâb, 19 Rebîülâhir 802’de (19 Aralık 
1399) kardeşi Fahreddin ve kayınpederi 
üstâdüddâr Kutlubeg ile birlikte tutukla¬ 
narak mallarına el konuldu. Ancak tutuk- 


lular birkaç gün sonra görevlerine iade 
edildi. 803 (1400-1401) yılında üstâdüd¬ 
dâr tayin edilen İbn Gurâb, bu görevi sı¬ 
rasında Yelboğa ve Şehâbeddin Ahmed 
gibi nüfuzlu emirler hakkındaki yolsuzluk 
iddialarının soruşturmasını da yürüttü. 
Fakat bu yolsuzluklara onun adı da karı¬ 
şınca kardeşiyle birlikte bütün görevlerin¬ 
den azledildi. Bir süre sonra iki kardeş 
affedilerek eski görevlerine iade edildi. 
804’te (1401-1402) eski görevlerine ilâve¬ 
ten emîrü meclis vazifesi de İbn Gurâb’a 
verildi. İbn Gurâb 80S (1402) ve 806 
(1403-1404) yıllarında birkaç defa bu gö¬ 
revlerinden azledildiyse de tekrar yerine 
getirildi. 

807’de (1404-1405) Emîr Yeşbeg ile 
Emîr İnal Bay arasındaki mücadelede İbn 
Gurâb yine Yeşbeg tarafında yer aldı. Sul¬ 
tan Ferec ise İnal Bay'ın tarafını tutuyor¬ 
du. Yeşbeg mücadeleyi kaybedince azle¬ 
dilen İbn Gurâb kısa bir müddet sonra 
yeniden sultanın güvenini kazandı. Emîr 
Yeşbeg ve taraftarı diğer emirlerle sulta¬ 
nın arasını buldu, onların eski işlerine dön¬ 
melerini sağladı. İbn Gurâb bu defa kâ- 
tibü’s-sır olarak görev yapan Fethüddin 
Fethullah et-Tebrîzî ile uğraşmaya başla¬ 
dı. Bir süre sonra onu hapsettirdi ve gö¬ 
revini de üzerine aldı. 808 Rebîülevvelin- 
de (Ağustos-Eylül 1405) büyük emirlerin 
Sultan Ferec'den hoşnutsuzluklarının gi¬ 
derek arttığı bir sırada sultanı kendi evin¬ 
de gözaltına alıp yerine kardeşi Abdüla- 
zîz b. Berkuk’u el-Melikü’l-Mansûr laka¬ 
bıyla tahta oturttu ve “müdebbirü’l-me- 
mâlik” unvanıyla devletin idaresini eline 
aldı. Ancak bu olayın üzerinden çok geç¬ 
meden emirlerin yeni sultandan mem¬ 
nun olmadıklarını ve eski sultanı aradık¬ 
larını anlayınca Emir Yeşbeg ile anlaşarak 
Ferec’i tekrar tahta çıkardı. Ferec bu ikin¬ 
ci saltanatı döneminde “emîrü mie mu- 
kaddemetü elf’ rütbesini vererek İbn Gu¬ 
râb’a çok geniş yetkiler tanıdı. İbn Gurâb 
sultanın ve ümerânın giydiği resmî başlığı 
giydi, kılıç kuşandı, kapısında nevbet ça¬ 
lındı. Cemâleddin Ebü’l-Mehâsin, Kerî- 
müddin el-Kebîr, Cemâleddin Yûsuf el- 
Bîrî, Abdülbâsıt b. Halil gibi Memlûk Dev- 
leti’nin büyük devlet adamları arasında 
sayılan İbn Gurâb 19 Ramazan 808’de (10 
Mart 1406) vefat etti. Kahire'nin kuzeyin¬ 
deki çölde bulunan, türbesi Türbetü’ş- 
Şeyh Gurâb olarak bilinir. On yıllık siyasî 
hayatında önemli hizmetlerde bulunan, 
ancak ülkeyi tek başına yönetmek istedi¬ 
ği için eleştirilen İbn Gurâb cömert, hayır 
ve hasenatı bol bir insandı. Kıtlık zaman¬ 
larında fakirlere kendi malından yiyecek 


dağıtırdı. Yaptırdığı eserler arasında Ka- 
hire’deki bir hankah zikredilebilir. 
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İBN HABÎB el-BAĞDÂDÎ 

(bk. MUHAMMED b. HABÎB). 

L J 

İBN HABÎB el-HALEBÎ 

Ebû Muhammed (Ebû Tâhir) 
Bedrüddîn el-Hasen b. Ömer 
b. el-Hasen b. Ömer 
b. Habîb ed-Dımaşkî el-Halebî 
(ö. 779/1377) 

Tarihçi, Şâfiî fakihi, şair ve edip. ^ 

10Şâban710 (2 Ocak 1311) tarihinde 
Dımaşk’ta (veya Halep) doğdu. Öğrenimi¬ 
ni Dımaşk’ta ve babası Zeynüddin Ömer’in 
muhtesib olduğu Halep’te tamamladı. 
Edebiyat ve şiire büyük bir ilgi duyduğu 
için İbn Nübâte el-Mısrî ile diğer bazı edip¬ 
lerden ders aldı ve zamanının ileri gelen 
âlimlerinden hadis dinledi; kendisinden 
de çeşitli kişiler hadis rivayet etmişlerdir. 
İlmî seyahatleri sırasında Kahire, İsken¬ 
deriye, Kudüs ve Halîl’i, hacca gidişlerin¬ 
de de (733/1333:739/1339) Hicaz'ın önem¬ 
li şehirlerini ziyaret etti. Dımaşk, Trablus- 
şam ve Halep'te hocalık yaparak birtakım 
dinî ve İdarî görevlerde bulundu. Öğren¬ 
cileri arasında Sıbt İbnü’l-Acemî, Ebü'l- 
Velîd İbnü'ş-Şıhne ve Alâeddin İbn Hatîb 
en-Nâsıriyye zikredilebilir. Halep Emîri Şe¬ 
refeddin ile birlikte Suriye'nin başlıca şe¬ 
hirlerini dolaştı; 755’te (1354) Trablus- 
şam’a gitti ve Memlûk Valisi Seyfeddin 
Mencek en-Nâsırî tarafından iyi karşılan¬ 
dığı için iki yıl kadar burada kaldı. 759'da 
(1358) Mencek’in vali tayin edildiği Dı- 
maşk'a uğradı; âlimlerin büyük ilgi gös¬ 
termesi üzerine üç yıl da orada kaldı. Ha- 
lep’e dönünce kadı nâibi, sır kâtibi nâibi 
ve inşâ kâtibi olarak görev aldı. Hayatının 
sonlarına doğru bütün görevlerinden ay- 
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ibn Habîb 
el-Halebî'nin 
Cüheynetü 7- 
ahbâr adlı 
eserinin 
unvan 
sayfası ile 
ikinci sayfası 
(Köprülü Ktp., 
Fâzıl Ahmed Paşa, 
nr. 1069) 


rıldı ve kendini eserlerini yazmaya verdi. 
21 Rebîülâhir 779’da (27 Ağustos 1377) 
Halep'te vefat etti. İbn Hacer el-Askalânî 
onun faziletli, zeki ve güvenilir bir kimse 
olduğunu söyler. Kendisi gibi İbn Habîb 
diye anılan oğlu Tâhir de tarihçi idi. 

Eserleri. 1. Dürretü'l-eslâk tî devleti 
(mülki, mülûki)'l-Etıâk. Mısır Memlük- 
leri tarihi olup 648-777 (1250-1376) yılla¬ 
rına dairdir. Kronolojik düzenlenen eser¬ 
de komşu ülkelerde meydana gelen olay¬ 
lara ve dönemin yüksek şahsiyetleriyle 
ileri gelen âlimlerinin biyografilerine de 
yer verilmiştir. Fakat eser, çok değerli bil¬ 
giler içermesine rağmen ifade tarzı ba¬ 
kımından eleştirilmiştir. Çünkü müellif, 
düşkün olduğu seci ve kafiyeyi sağlama¬ 
yı tarihî gerçekleri açıklama amacına ter¬ 
cih ederek, ayrıca bahsi geçen şahıslar¬ 
dan bazılarının doğum yeri ve tarihini 
vermeyerek çalışmasının kıymetini düşür¬ 
müştür. Oğlu Tâhir de babasının bıraktığı 
778 (1377) yılından 802’ye (1399) kadar 
gelişen olaylar için yazdığı zeyil de aynı 
üslûbu takip etmekten kurtulamamış¬ 
tır. İbn Habîb’in bu eseriyle oğlunun zeyli 
Makrîzî tarafından kaynak olarak kulla¬ 
nılmıştır. Kitabın bazı kısımları Hendrik 
Engelinus VVeijers - Albertus A. Meurs- 
inge (Orient, il [Leiden 1840-1846], s. 197- 
489) ve Pontus Leander (MO, VII jUpsala 
1913], s. 1-81,242-243) tarafından yayım¬ 
lanmış, daha sonra da tamamı neşredil¬ 
miştir (Kahire 1289; Dımaşk 1967). Takıy- 
yüddin İbn Kâdî Şühbe bu eserden seç¬ 
meler yaparakMiinfehabü Dürreti'l-es- 
lâk"\ yazmıştır. 2. Tezkiretü'n-nebîh îî 
eyyâmi'l-Manşûr ve benîh. 678-770 
(1279-1369) yıllarını içine alan eser. Mem¬ 
lûk Sultanı Kalavun ve oğullarının tarihi 
açısından büyük öneme sahiptir. Döne¬ 
min siyasî hadiseleri yanında meşhur şah¬ 


siyetlerinin hayat hikâyelerini de verir. 
Dürretü'l-eslâk ile büyük benzerlikler 
taşıyan ve aynı şekilde secili bir üslûpla 
kaleme alınan eserin onun müsveddesi 
olduğu tahmin edilmektedir. Kitabı ya¬ 
yımlayan Muhammed Muhammed Emîn 
(1-111, Kahire 1976-1986) üçüncü cildi Ve- 
şâ’iku Vakfi’s-Sultân el-Meliki’n-Nâ- 
şır Hasarı b. Muhammed b. Kalavun 
c alâ meşâlihi'l-kubbe ve'l-Mescidi'l- 
Câmi c ve'l-medâris ve mektebi's-se- 
bîl bi'l-Kâhire adıyla ayrıca neşretmiştir 
(Kahire 1984). 3. Cüheynetü'l-ahbâr iî 
esmâ’i'l-hulefâ ’ ve mülûki'l-emşâr (Ah- 
bârü’d-düuel ve tezkârü’l-üuel fı’t-târîh). 
Secili üslûpla yazılmış, Kalavun devrine 
(1270-1290) kadar gelen muhtasar bir ge¬ 
nel tarihtir; yazma nüshası Köprülü Kütüp¬ 
hanesinde kayıtlıdır (Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 
1069) 4. el-Fevû'idü (el-Ferâ’idü)’l-mün- 
teköh min târihi şâhibi Hama. Ebü’l-Fi- 
dâ’nın el-Muhtaşar’ mdan seçmeler ihtiva 
eder; Topkapı Sarayı Müzesi Kütüphane¬ 
sindeki bir mecmua içinde yazma nüshası 
bulunmaktadır (ili. Ahmed, nr. 2475, vr. 97- 
149). S. en-Necmü'ş-şâkıb tî eşreti'l- 
menâkıb. Hz. Peygamber'in sıfatlarından 
bahseden bir eser olup Mustafa Muham¬ 
med Hüseyin ez-Zehebî tarafından neşre¬ 
dilmiştir (Kahire 1416/1996). 6. el-Muk- 
tetâ min sîreti'l-Muştafâ (el-Muktefâ fi 
zikri fezâ'ili’l-Muştafâ). Hz. Peygamber’in 
sîretine dair secili üslûpla yazılmış ve şi¬ 
irlerle süslenmiş olan eseri Mustafa Mu¬ 
hammed Hüseyin ez-Zehebî yayımlamış¬ 
tır (Kahire 1416/1996). 7. Delîlü'l-müctâz 
bi-arzi'l-Hicâz (Rihletü’ş-Şeyh Habîb) 
(nşr. Hamed el-Câsir, Mecelletû’l- c Arab, V- 
VI [Riyad 1977], s. 406-414). 8. Keşfü'l- 
mürût c an mehâsini'ş-şürût■ Kadı karar¬ 
larını formüle etmek amacıyla kaleme 
alınmış Şâfıî fıkhına dair bir eserdir; üze¬ 


rinde Riyâd Abdüilatîf Abdülmuhsin ta¬ 
rafından doktora çalışması yapılmıştır 
(1988, Câmiatü’l-İmâm Muhammed b. Su- 
ûd el-İslâmiyye). 9. Kitâbü Nesîmi’ş-şı- 
bâ tî iünûniT-edebi'l-kadîm ve'l-ma- 
kâmâti’l-edebiyye. Güneş, ay, bulutlar, 
yağmur, gece-gündüz, ağaçlar, meyve¬ 
ler, çiçekler ve aşk gibi çeşitli konular hak¬ 
kında yazılmış şiir ve secili nesirden mey¬ 
dana gelen bir eserdir. Birçok defa basıl¬ 
mış (İskenderiye 1289; Kahire 1289, 1302, 
1307, 1320; Bulak 1290; Beyrut 1883; İs¬ 
tanbul 1302), son olarak da Mahmûd Fâ- 
hûrî tarafından neşredilmiştir (Halep 
1413/1993). 10. Tevşîhu’t-Tavzîh. Abdül- 
gaffâr b. Abdülkerîm el-Kazvînî’nin Şâfıî 
fıkhına dair el-Hâvi'ş-şağif i üzerine 
Kutbüddin Ahmed b. Haşan b. Ahmed el- 
Gâlî’nin yazdığı Tavzîhu’l-Hâvî adlı şer¬ 
he İbnü’l-Bârizî’nin İzhârü (Teysîrü)'l-fe- 
tâvî min esrâri'l-Hâvî adlı şerhinden ilâ¬ 
veler yaparak telif edilmiştir. Bir nüshası 
Edirne Selimiye Kütüphanesi’nde kayıtlı¬ 
dır (nr. 586). İbn Habîb’in bunlardan baş¬ 
ka yirmi kadar eseri bulunmaktadır (Ki¬ 
tâbü Hesîmi’ş-şıbâ, neşredenin girişi, s. 
7-11; el-Muktefâ, neşredenin girişi, s. 
9-16; Tezkiretü’n-nebîh, SaîdAbdülfettâh 
Âşûr'un girişi, I, 18-30; Brockelmann, GAL, 
11, 37; Suppi, 11, 35, 46). 


ibn Habîb el-Halebî’nin el-Muktefâ min sîreti’l-Muştafâ 
adlı eserinin son sayfası (Süleymaniye Ktp., Damad İbrahim 
Paşa, nr. 415) 
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İBN HABÎB el-HALEBÎ 


BİBLİYOGRAFYA : 
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Muştafa (nşr. Mustafa M. Hüseyin ez-Zehebî), 
Kahire 1416/1996, neşredenin girişi, s. 9-17; 

a. mlf., Kitâbü Nesîmi'ş-şıbâ fi fünûni'l-edebi’l- 
kadim oe’l-makâmâti’l-edebiyye(nşT. Mahmûd 
Fâhûrî), Halep 1413/1993, neşredenin girişi, s. 
7-11; a.mif., Tezkiretü’n-nebıh fieyyâmi’l-Man- 
şür ve benıh (nşr. M. Muhammed Emîn), Kahire 
1976, Saîd Abdülfettâh Âşûr’un girişi, I, 5-30; 
Safedî, el-Vâfi, XII, 195-198; İbn Hacer, ed-Dü- 
rerü’l-karnine (nşr. M. Seyyid Câdelhak), Kahire 
1385/1966, II, 113-115; a.mlf,, İnbâ’ü'l-ğumr 
(nşr. Haşan Habeşî), Kahire 1389/1969,1, 162- 
163; İbn Tağrîberdî, el-Menhelü'ş-şâfı (nşr. Ne- 
bil Muhammed Abdülazîz), Kahire 1988, V, 115- 
119; a.mlf., en-Nücûmü'z-zâhire, XI, 189-190; 
Keşfü’z-zunûn, I, 623, 737-738; II, 1951-1952; 
İbnü'l-İmâd, Şezerât, VI, 262; Şevkânî, el-Bed- 
rü’t-tâli‘, 1, 205; E.-M. Quatremere, H'ıstoire 
des sultans mamlouks de l'Egypte, Paris 1837, 

I, 205; M. Le Baron de Slane, Catalogue des 
manuscrits arabes de la Bibliotheque Nation- 
ale, Paris 1883, s. 319, 569, 587; M. Şemseddin 
[Günaltay], İslâm'da Tarih ve Müverrihler, İstan¬ 
bul 1339-42, s. 341-343; M. Râgıb et-Thbbâh, 
İ < lâmü'n-nübelâ‘ bi-târihi Halebe’ş-şehbâ*, Ha¬ 
lep 1342/1923, V, 66-71; E. Blochet, Catalogue 
des manuscrits arabes des nouuelles acquisi- 
tions (1884-1924), Paris 1925, s. 3, 218, 342; 
Serkîs, Mu‘cem, I, 74-75; Brockelmann, GAL, 

II, 36-37; Suppl., II, 35, 46;Ziriklî, el-A‘lâm( Fet- 
hullah), II, 208-209; Abbas el-Azzâvî, et-Ta’rîf 
bi’l-mü'errihin fi ‘ahdi’l-Moğol ve't-Türkmân, 
Bağdad 1376/1957, I, 205-206; Kehhâle, Mu‘- 
cemü’l-mü’ellifin, III, 266-267; M. C. Şehabed- 
din Tekindağ. Berkuk Devrinde Memlûk Sultan¬ 
lığı, İstanbul 1961, s. 7; Karatay, Arapça Yazma¬ 
lar, III, 459-460; IV, 249-250; F. Rosenthal, A 
History of Müslim Historiography, Leiden 1968, 
s. 97, 178-179, 452, 455; Selâhaddin el-Mü- 
neccid, Mu‘cemü’l-mü*errlhine'd-Dımaşkıyyİn, 
Beyrut 1398/1978, s. 212-213; Ramazan Şeşen 
v.dğr.. Fihristi mahtûtâti Mektebeti Köprülü, 
İstanbul 1406/1986, I, 545-546; G. C. Anavva- 
ti, “Textes arabes anciens edites en Egypte", 
MIDEO, XIV (1980), s. 249-251; Sâlihiyye, el- 
Mu‘cemü'ş-şâmil, II, 135-137; “İbn Habîb”, İA, 
V/2, s. 735; W. M. Brinner, “ibn Habîb”, El 2 
(İng.), III, 775. m 

İKİ Süleyman Tülücü 

İBN HABÎB en-NÎSÂBÛRÎ 

t—) 

Ebü’l-Kâsım el-Hasen b. Muhammed 
b. Habîb en-Nîsâbûrî 
(ö. 406/1016) 

^ Tefsir âlimi. 

Nîşâbur’da doğdu. Tûs’ta Ebü’n-Nadr 
et-Tûsî’nin ve Ebü’l-Abbas Muhammed 

b. Ya’küb el-Esamm’ın hadis derslerine 
devam etti. Ayrıca Ebû Ca’fer Muham¬ 
med b. Sâlih b. Hânı, Ebü’l-Hasan el-Kâ- 
rizî, Ebû Hâtim el-Büstî (İbn Hibbân), Ebû 
Abdullah es-Saffâr, Ebû Zekeriyyâ el-An- 
berî gibi âlimlerden faydalanıp tefsir, ha¬ 
dis, fıkıh, kıraat alanında kendini yetiştir¬ 


di ve asrın müfessiri sayıldı. Edebiyat, na¬ 
hiv, megâzî, kısas ve siyer konularında da 
söz sahibiydi. 

Şöhreti bütün Horasan'a yayılan İbn Ha- 
bîb’in ders halkalarına çeşitli yörelerden 
gelen öğrenciler katılıyordu. Derslerine 
devam etmek isteyen ve durumu iyi olan 
yabancılardan ücret aldığı, imkânı olma¬ 
yanları da bahçesinde çalıştırdığı halde 
hemşehrilerini bu uygulamadan muaf tu¬ 
tuyordu. Hîrî, Ebü’l-Feth Muhammed b. 
İsmâil el-Fergânî, Hüseyin b. Muhammed 
es-Sekkâkî gibi âlimler ondan faydalanan¬ 
lar arasında yer almıştır; Sa'lebî de önde 
gelen talebelerindendi. Ayrıca halka ver¬ 
diği vaazlarla da şöhrete ulaşan İbn Ha¬ 
bîb, 389 (999) yılında Dihistan Ribâtı’na 
giderken uğradığı Cürcân'da hadis ders¬ 
leri verdi; burada kendisinden hadis ya¬ 
zan talebeleri arasında Ebû Sa'd el-İsmâ- 
ilî ve oğulları da bulunmaktadır (Sehmî, 
s. 190). Önceleri itikadda Kerrâmiyye'ye 
mensupken daha sonra Şâfiî mezhebini 
tercih eden ve Eş'ariyye’yi benimsediği 
anlaşılan İbn Habîb Zilkade veya Zilhicce 
406’da (Nisan veya Mayıs 1016) vefat etti. 

Eserleri. 1. Tefsîrü'l-Kur’âni'l-Kerîm 
(Tefsîrü’n-Nîsâbûrî). Bir nüshası Bursa Es¬ 
ki Yazma ve Basma Eserler Kütüphane- 
si’nde bulunmaktadır (Orhan Gazi, nr. 131, 
235 varak). 2. Kitâbü't-Tenzîl ve tertîbu- 
hû. Dârü’l-kütübi'z-Zâhiriyye’de (nr. 3763) 
mevcut nüshası esas alınarak Muhammed 
Abdülkerîm Kâzım tarafından Kitâbü't- 
Tenbîh c alâ faili c ulûmi'l-Kur’ân adıy¬ 
la neşredilmiştir (el-Meurid, XVII |Bağdad 
1409/19881, s. 305-322). Eserin diğer bir 
nüshası Köprülü Kütüphanesi’nde kayıt¬ 
lıdır (nr. 15/2,vr. 2 b -8 b ). 3. c Ukalâ’ü'l-me- 
cânîn. İlk defa Vecîh Fâris el-Kîlânî tara¬ 
fından neşredilen eser (Kahire 1924) Mu¬ 
hammed Saîd Besyûnî Zağlûl (Beyrut 
1405/1985) ve Ömer el-Es'ad’ın (Beyrut 
1407/1987) tahkikleriyle de yayımlanmış¬ 
tır. Masarif dergisinin, İbn Habîb'in 1000. 
ölüm yıldönümü münasebetiyle “ukalâ ve 
mecânîn" konusuna tahsis ettiği özel sa¬ 
yısında Mehdî Tedeyyün eserin Farsça bir 
özetini yapmış (bk. bibi.), Nasrullah Pür- 
cevâdî ve Katia Zakharia da eser üzerine 
birer inceleme kaleme almışlardır (bk. 
bibi.). 4. et-Tıbbü'n-nebevî(Tıbbü’n-ne- 
bî). Kısa bir girişten sonra kırk dört bab- 
dan oluşan eserde tıpla ilgili altmış yedi 
rivayete (hadis, eser) yer verilmiş olup çe¬ 
şitli kütüphanelerde nüshaları mevcuttur 
(meselâ bk. Süleymaniye Ktp., Kasîdecizâ- 
de Süleyman Sırrı, nr. 682, vr. 175 b - 181 b , 
Bağdatlı Vehbi Efendi, nr. 2037/4, vr. 89 b - 
103 b , Çelebi Abdullah Efendi, nr. 126/2, 


vr. 48 b -61 b , Lala İsmâil, nr. 703/4, vr. 112 b - 
120 a ; Millet Ktp., Ali Emîrî Efendi, nr. 459, 
vr. l b -8 a ; Beyazıt Devlet Ktp., nr. 2268, vr. 
30 b -33 a , nr. 4216, vr. l b -4 a ; Hacı Selim Ağa 
Ktp., nr. 351/3, vr. 15 b -24 a , nr. 882, vr. l b - 
11 b ; Adana II Halk Ktp., nr. 446, vr. 227 a - 
235 b , nr. 1381, vr. 32 b -130 b ). et-Tıbbü'n- 
nebevî, önce adı bilinmeyen bir müter¬ 
cim tarafından Türkçe’ye çevrilerek Risâ- 
le-i Tıbbü'n-Nebî adıyla basılmış (İstan¬ 
bul 1276), daha sonra Haşan b. Ömer es- 
Sungürî eseri Devâü'l-ebdân adıyla ye¬ 
niden Türkçe’ye tercüme etmiştir (İstan¬ 
bul 1300). 

Bağdatlı İsmâil Paşa müellife ayrıca es- 
Sünen, el-Hada’ik fi'l-mevfza adlı eser¬ 
ler yanında Nizâmeddin el-A’rec diye ta¬ 
nınan Haşan b. Muhammed en-Nîsâbû- 
rî’nin Garâ’ibü'l-Kur’ân ve reğâ'ibü'l- 
f ur kân adlı eserini de nisbet etmiştir (He- 
diyyetü’l- c ârifin, 1, 274). 

BİBLİYOGRAFYA : 

İbn Habîb en-Nîsâbûrî, ‘Ukalâ*ü’l-mecânin 
(nşr. Ömerel-Es'ad), Beyrut 1407/1987, neşrede¬ 
nin girişi, s. 5-10; Sehmî. Târihu Cürcân (nşr. M. 
Abdülmuîd Han). Beyrut 1407/1987, s. 188,190; 
Abdülgâfir el-Fârisî, Târîhu Nisâbûr: el-Münte- 
hâb mine’s-Siyâk: (nşr. M. Kâzım ei-Mahmûdî), 
Kum 1403, s. 268-269;Zehebî, A‘lâmü’n-nübe- 
lâ \ XVII, 237-238; a.mlf., Tarîhu’l-İslâm: sene 
401-420, s. 141; Safedî, el-Vâfi, XII, 239-240; 
Süyûtî, Buğyetü’l-vu‘ât, I, 519; a.mlf., Tabakâ- 
tü’l-müfessirîn, Beyrut, ts. (Dârü'l-Kütübi'l-il- 
miyye), s. 35-37; Dâvûdî, Tabakâtü’l-müfessirîn, 
I, 140-141; Keşfü ’z-zunûn, 1,460; Brockelmann, 
GAL Suppl., 1,254; Kehhâle, Mu‘cemü’l-mü*el- 
lifin, 111, 278; Hediyyetü’Mârifîn, I, 274; Sezgin, 
GAS (Ar.), I, 109; Salâh M. el-Hıyemî, Fihrisü 
mahtûtâti Dâri’l-kütübi’z-Zâhiriyye: ‘ Ulûmü’l- 
Kur’âni’l-Kerim, Dımaşk 1404/1984, II, 94-95; 
el-Fihrisü’ş-şâmil: ' Ulûmü’l-KuFan, mahtûtâ- 
tü’l-kırâ , ât, Amman 1989,1, 73; Nasrullah Pür- 
cevâdî, “Tahlîl-i Mefâhîm-i 'Akl u Cünûn der 
TJkalâ-i Mecânîn", Ma'ârif, IV/2, Tahran 1366, 
s. 7-38; Mehdî Tedeyyün, “TJkalâ’üT-mecânîn”, 
a.e., IV/2 (1366), s. 39-129; K. Zakharia, “Le 
statut du fou dans le Kitâb Uqalâ al-Mağânin 
d’al-Nisabürî, modalites d’une exclusion”, BEO, 
XL1X (1997), s. 269-288; M. D. Fedwa, “al-Nışâ- 
bürî”. El 2 (İng.), VIII, 53. 

H Mehmet Alİ Sari 


İBN HABÎB es-SÜLEMÎ 

(^&LJI jjl) 

Ebû Mervân Abdülmelik b. Habîb 
b. Süleyman es-Sülemî 
(ö. 238/853) 

Mâliki fakihi ve çok yönlü âlim. 


Muhtemelen 174 (790) yılında Kurtuba 
(Cordoba) yakınlarındaki Kürt’ta veya Hıs- 
nıvât’ta (Huetor Vega) doğdu. Sahâbeden 
Abbas b. Mirdâs es-Sülemî’nin soyundan 
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İBN HABÎB es-SÜLEMÎ 


veya mevâlîsindendir. Bir kısım kaynaklar 
ailesinin Tuleytula (Toledo) kökenli olduğu¬ 
nu ve dedesinin oradan göç ederek Kur- 
tuba’ya yerleştiğini, 190’da (806) burada 
çıkan bir iç karışıklığın ardından bir süre 
İlbîre’de (Elvira) ikamet edip daha sonra 
Kurtuba’ya döndüğünü nakletmektedir. 
İbn Habîb ilk eğitimini Kurtuba’da aldı. 
Evzâî’nin talebesi ve Endülüs müftüsü 
Sa'saa b. Sellâm, el-Muvatta* râvilerin- 
den Şebtûn lakabıyla tanınan Ziyâd b. 
Abdurrahman, Gâzî b. Kays, Hüseyin b. 
Âsim b. Kâ'b, Kurtuba kadısı ve müftüsü 
îsâ b. Dînâr ve Kar'avs b. Abbas gibi âlim¬ 
lerden ders okudu. el-Muvatta’t meşhur 
râvilerinden Yahya b. Yahyâ el-Leysî’den 
dinledi. 

Kâdî İyâz’ın bildirdiğine göre 208 (823 
veya 207/822) yılında ilim tahsili için se¬ 
yahate çıkan İbn Habîb’in bu seyahati üç 
dört yıl sürdü. İbn Ferhûn’un dönüş tari- 
hini 216 (831) olarak vermesi yanlış olma¬ 
lıdır. Bu seyahat sırasında Medine'de 
Abdurrahman b. Kâsım’ın talebelerinden 
İbnü’l-Mâcişûn ve Mutarrif b. Abdullah’¬ 
tan, Mısır’da Asbağ b. Ferec ve Abdullah 
b. Abdülhakem'den hadis dinledi; bu ara¬ 
da İmam Mâlik’in ve Leys b. Sa’d’ın öğ¬ 
rencisi olan başka âlimlerle de görüştü. 
İbnü’l-Kâsım'la (ö. 191/806) doğrudan gö¬ 
rüşme imkânı bulamadığı bilinmekle be¬ 
raber İbn Haldun’un bu yöndeki ifadesine 
(Mukaddime, 111,1056), İbn Habîb’in eser¬ 
lerinde yer yer İbnü’l-Kâsım’dan doğru¬ 
dan rivayetlerde bulunması yol açmış ol¬ 
malıdır. İbn Habîb, onun talebelerinden 
icâzet yoluyla aldığı yazılı metinleri böyle 
bir üslûpla nakletmiş ve bunu bizzat gö¬ 
rüşmediği diğer âlimler hakkında da za¬ 
man zaman yapmıştır. 

Bu seyahat İbn Habîb’e, henüz yeterli 
seviyede İlmî geleneğin oluşmadığı o dö¬ 
nem Endülüs’üne ciddi seviyede katkı 
sağlayacak bir birikim kazandırdı. Dönü¬ 
şünden sonra İlbîre’ye yerleşti ve burada 
rivayet ve öğretimle meşgul olmaya baş¬ 
ladı. Dinî ilimlerde ve özellikle Mâlikî fık¬ 
hında şöhreti yayılınca Emîr II. Abdurrah¬ 
man tarafından Yahyâ b. Yahyâ el-Leysî, 
Saîd b. Hassân es-Sâiğ ve Abdülmelik b. 
Haşan ez-Zûnân'ın yanında fetva ve mü¬ 
şavere heyetinde görev yapmak üzere 
Kurtuba’ya davet edildi. 218 (833) yılın¬ 
da Kurtuba’ya gittikten sonra kendisiy¬ 
le sık sık müşavere ve münazarada bu¬ 
lunduğu Yahyâ b. Yahyâ el-Leysî ile ara¬ 
larında husumet derecesine varan bir 
rekabet başladı. Yahyâ b. Yahyâ’nın ve¬ 
fatı üzerine müşavere ve fetva riyâse- 
tini üstlenen İbn Habîb, bu görevlerinin 


yanı sıra öğretim ve telif faaliyetini de 
vefatına kadar sürdürdü. Kurtuba Ca- 
mii’nde verdiği derslerinin kalabalık bir 
öğrenci ve dinleyici topluluğu tarafından 
takip edildiği ve Endülüs ilim hayatında 
son derece etkili olduğu rivayet edilmek¬ 
te, kırka yakın râvinin kendisinden hadis 
naklettiği bilinmektedir. Büyük çoğunlu¬ 
ğu İlbîreli ve Kurtubaiı olan talebeleri ara¬ 
sında oğulları Muhammed ve Abdullah ile 
Saîd b. Nümeyr, Ahmed b. Râşid, İbrâhim 
b. Hâlid, Muhammed b. Futays, Mutarrif 
b. Kays, Baki b. Mahled, Muhammed b. 
Vaddâh, Yûsuf b. Yahyâ el-Megâmî, Ebû 
İshak İbrâhim b. Şuayb el-Bâhilî, Ebû 
Hafs Ömer b. Mûsâ el-Kinânî, Ebû Osman 
Saîd b. Ayşûn, Ebû Abdullah Muhammed 
b. Hâris b. Ebû Saîd gibi âlimler bulun¬ 
maktadır. Damadı Ebû Abdullah Muham¬ 
med b. Kamer’den gelen bir rivayete göre 
İbn Habîb S Ramazan 238 (18 Şubat 853) 
tarihinde Kurtuba’da vefat etti. 

İbn Habîb’in hayatının en verimli çağı, 
Endülüs Emevî Devleti'nin iç isyanları bas¬ 
tırıp ülkede istikrarı sağladığı ve refah 
düzeyinin yükseldiği bir döneme rastlar. 
1. Hakem devrinden itibaren Mâlikî mez¬ 
hebi Evzâîliğin yerini alarak Endülüs’ün 
yaygın mezhebi haline gelmeye başlamış¬ 
tı. Bu sürecin hızlanmasında, İmam Mâ¬ 
lik’in Ziyâd b. Abdurrahman el-Lahmî ve 
Yahyâ b. Yahyâ el-Leysî gibi talebelerinin 
önemli payı vardır. II. Abdurrahman dö¬ 
neminde artık Mâlikîlik Endülüs’te en 
yaygın mezhep haline geldi, Mâlikî fakih- 
leri de yönetimle daha sıkı iş birliği için¬ 
de oldular. Bu dönemde fakihlerin yöne¬ 
tici ve kadılar yanında şûra heyetlerinde 
aktif görev alması bu sürecin sonucudur 
(Mones, XX 11964], s. 65). 

Eserleri ve yetiştirdiği talebelerle Mâ¬ 
likî mezhebinin Endülüs’te yerleşmesin¬ 
de önemli rol oynayan İbn Habîb, İmam 
Mâlik’in ve talebelerinin görüşlerini sis¬ 
tematik şekilde tedvin ederek mezhep 
doktrininin gelişim ve oluşumuna büyük 
katkıda bulunmuş. Kuzey Afrika’da Sah- 
nûn'un yaptığının bir benzerini Endülüs’¬ 
te gerçekleştirmiştir. Ancak İbn Habîb sa¬ 
dece nakille yetinmemiş, naklettiği fıkhî 
mirasa bir müctehid olarak kendi yoru¬ 
munu da katmıştır. Kendisi de önemli bir 
Mâlikî fakihi olan Utbî’nin onun el-Vûzı- 
ha's\ hakkında, Medine ehlinin mezhebi 
üzerine bu eserden daha iyisinin telif edil¬ 
memiş olduğunu söylemesi bunu teyit 
ederfKâdî İyâz, 111, 34; Muhammed Yûsuf, 
s. 22). Gerçekten de el-Muvatto’ ile el- 
Vûzıha’nm kısa bir mukayesesi İbn Ha¬ 
bîb’in mezhep fıkhına katkılarını açıkça 


göstermektedir. Mahmûd Ali Mekkî, İbn 
Habîb’in Mısır ve Kurtuba’da gelişen Mâ- 
likîliğin Yahyâ b. Yahyâ el-Leysî yorumu¬ 
na karşı asıl olan Medine Mâiikîliği’ni ter¬ 
cih ettiği iddiasını, Medine’de İbnü’l-Mâ¬ 
cişûn ve Mutarrif b. Abdullah’tan ders al¬ 
ması ve İbnü’l-Mâcişûn’un onu Mısır Mâ- 
likîliği’ni temsil eden İbnü’l-Kâsım'ın ta¬ 
lebesi Sahnûn’dan daha âlim gösterme¬ 
sine dayanarak ileri sürmüşse de Mâlikî 
literatürü konusundaki çalışmalarıyla ta¬ 
nınan Miklos Muranyi, İbn Habîb üzerin¬ 
deki etkinin Hicaz muhitiyle smırlandırıla- 
mayacağma. Doğu seyahati sırasında Mı¬ 
sır’daki Mâlikî ulemâsından ders aldığına 
ve eserinde onlardan da rivayette bulun¬ 
duğuna dikkat çeker. Ayrıca İbn Habîb’in, 
fıkhî görüş ve açıklamalarında İmam Mâ¬ 
lik’in görüşlerini esas almakla birlikte Me¬ 
dine’deki halefleri ve çağdaşı başka âlim¬ 
lerden de istifade ettiğini, bu sebeple za¬ 
man zaman İmam Mâlikten farklı düşün¬ 
düğünü belirtir (İbn Habîb, neşredenin gi¬ 
rişi, s. 32-34; Muranyi, s. 21-29). Nitekim 
İmam Mâlik ve daha sonra gelen Mâlikî 
fakihleri, depolanıp saklanma imkânı bu¬ 
lunmadığı gerekçesiyle meyvelerden ze¬ 
kât verilmesi gerekmediği görüşünde 
iken İbn Habîb aksi yönde görüş bildirmiş 
(İbn Rüşd, I, 205), yine diğer Mâlikîfakih- 
lerinin aksine Hanefîler gibi hac ve um¬ 
rede telbiyeyi ihramın rüknü olarak kabul 
etmiş (ibn Cüzey, s. 150), bazan da mez¬ 
hep içi farklı görüşleri ileri dönem litera¬ 
türünde tartışma konusu olmuştur (İbn 
Rüşd, I, 85, 93, 203). 

İbn Abdülber, İbn Habîb’in bir disiplin 
olarak hadisi Endülüs’e ilk defa getiren 
kimse olduğunu söyler (Zehebî, XII, 106). 
Bu ifade onun Endülüs’te sistematik şe¬ 
kilde hadis derslerini başlattığına işaret 
etmektedir (Fierro, LXVI (1989], s. 71-72, 
75-77). Ancak rivayet usulü açısından ten¬ 
kit edilmiş, bilhassa doğrudan hadis işit¬ 
mediği kişilerden rivayette bulunduğu, 
hadis ilmini bilmediği söylenmiştir (İb- 
nü'l-Faradî.1,460). Gerçekten de hadis ri¬ 
vayet usulü açısından incelendiğinde eser¬ 
lerinde naklettiği hadislerin ciddi bir kıs¬ 
mının munfasıl veya münkatı’ olduğu gö¬ 
rülür (İbn Habîb, neşredenin girişi, s. 12- 
14; Ossendorf-Conrad, s. 137-139). Onun 
bu tutumu, hadisleri teknik bir yaklaşım¬ 
la değil müslümanların bir bilgilenme ara¬ 
cı olarak ele almasından, bu sebeple de 
anlam yönünden doğru bulduğu rivayet¬ 
leri sened açısından araştırmaya lüzum 
görmemesinden kaynaklanır. İbn Habîb’in 
İmam Mâlik’e görüş isnadında da benzeri 
şekilde davrandığını, bu yüzden rivayetle- 
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rine güvenilmeyeceğini söyleyen İbnü’l- 
Cebbâb ve İbn Vaddâh gibi bazı âlimler 
bulunmakla birlikte âlimlerin çoğunluğu 
bu durumu onun rivayet tekniğindeki ku¬ 
suru olarak görür, ilim ve ahlâkî meziyet 
bakımından kendisine bir eleştiri yönelt¬ 
mez. 

İbn Habîb, eserlerinde muhaddisler gibi 
sadece hadisleri nakletmekle yetinmeyip 
rivayetlerin ne anlama geldiğini açıklıyor¬ 
du. Eserleri arasında bu şekilde açıklama 
amacına yönelik olanları bir hayli yekûn 
tutar. Bu durum, rivayetleri tedvinin yay¬ 
gın telif tarzı olduğu bir dönem için garip 
gözükse de ilmin sadece rivayet vasıtasıy¬ 
la kavranamayacağı dikkate alındığında 
anlaşılır bir yol olarak görünmektedir. Öte 
yandan özellikle Allah korkusu, zühd ve 
takvâ konularındaki eserleri de o dönem¬ 
de anavatanından uzaklaşmış olan müs- 
lümanların diğerlerine göre daha fazla ih¬ 
tiyaç duydukları ahlâkî vurguya tekabül 
etmektedir. İbn Habîb’in yaşadığı döne¬ 
min hususiyetlerinden biri de Arap müs- 
lümanlarla yerli hıristiyan hanımlardan 
doğan müvelledlerin ve yerli halktan 
müslüman olan mevâlînin sayılarının git¬ 
tikçe artmasıdır ki bu husus Endülüs’ün 
İslâmlaşma sürecinin en önemli dönüm 
noktasıdır (S. Muhammed İmâdüddin, s. 
108,120). İbn Habîb’in faaliyetleri ve eser¬ 
leri yeni müslümanlara İslâm’ı öğretmek 
amacını da gözetiyor olmalıdır. Onun eser¬ 
lerinin halka Allah’ı tanıtıp O’na ibadeti 
sevdirdiğinin söylenmesi (Kâdî İyâz, III, 
36), İbn Habîb’in yaşadığı dönem ve şart¬ 
ları dikkate alarak eserlerini telif ettiği¬ 
nin bir başka şekilde ifadesidir. Hz. Pey¬ 
gamber, sahâbe ve tâbiînin faziletlerinin 
anlatıldığı eserlerinin çokluğu, yine Endü¬ 
lüs’te o dönemde özellikle ihtiyaç hisse¬ 
dilen iyi örnekleri ortaya koyma amacına 
yönelik çabalar olarak görülmelidir. 

Kendisinden önce hocaları tarafından 
bilinen şeyleri kaydedip geliştiren İbn Ha¬ 
bîb gerektiğinde bunları yeniden düzen¬ 
leyerek nakletmiştir. Bunun en güzel ör¬ 
neklerini, fıkıh ve tarih eserlerinin yanın¬ 
da astronomi ve tıpla ilgili eserlerinde 
görmek mümkündür. Günlük hayatı doğ¬ 
rudan ilgilendiren o dönemin iki bilim 
alanından biri tıp, diğeri astronomi oldu¬ 
ğundan bu alanlarda başından itibaren 
müslümanlar Kitap ve Sünnet merkezli 
bir tavır geliştirme zorunluluğu hisset¬ 
mişlerdir; bu tavrın ilk sonuçlarını kayde¬ 
derek tedrîs konusu yapan ilk âlimlerden 
biri de İbn Habîb olmuştur. İlim varlığın 
anlamını tesbite yönelik bir faaliyetin ne¬ 
ticesinde ortaya çıkar ve zorunlu olarak 


en azından gözleme dayanır. Çeşitli alan¬ 
larda yapılacak gözlem ise müslümanm 
hayatını doğrudan ilgilendirdiği için bu 
alanın rasyonel değil ampirik olmak zaru¬ 
reti, ampirik olan faaliyetin de bir değer 
sistemi bünyesi içerisinde yürütülmesinin 
gereği söz konusudur. Bu sebeple İbn Ha¬ 
bîb’in eserlerinde ortaya konan ilim an¬ 
layışı, bu alanlarda gözlem sonucu elde 
edilecek bilgilerin normatif bir çerçeve 
içine yerleştirilerek yeniden inşa edilme¬ 
sini öngörmektedir. Onun Kitâb fî ma c - 
rifeti'n-nücûm, Kitâbü Edebi'n-rıisâ 3 
ve et-Tıbbü'rı-nebevî adlı eserleri böyle 
bir ilim anlayışını göstermesi bakımdan 
dikkat çeker. Nitekim İbn Habîb Kitâb fî 
mcfrifeti'n-nücûm'üa, yıldızlar hakkın¬ 
da kendi dönemine kadar gelen bilgi bi¬ 
rikimini ve yaygın inanışları İslâm’ın aki¬ 
de sistemi açısından tenkit süzgecinden 
geçirir ve astronomi olaylarına bu bütün¬ 
lük içinde açıklama getirir. 

İbn Habîb hakkında daha önce nakledi¬ 
len bazı olumsuz değerlendirmelere karşı¬ 
lık Mısırlı fakihlerden İbnü’l-Mevvâz onun 
fıkıhtaki derinliğini özellikle vurgularken 
İbn Lübâbe de onu Endülüs’ün âlimi ola¬ 
rak nitelendirmektedir. Aynı şekilde İb- 
nü’l-Mâcişûn’un İbn Habîb'i fıkıhta Kay- 
revanlı fakih Sahnûn’dan daha üstün gör¬ 
düğü rivayet edilir. Bu husustaki rivayet¬ 
lerin çelişkili olması, o dönemdeki âlimler 
ve talebeleri arasında bazı çekişmelerin 
yaşanmış olmasıyla ve mezhep içi tartış¬ 
malarla yakından ilgilidir. Ayrıca bütün 
bunlar dolaylı biçimde, bu âlimlerin bir- 
birleriyle mukayese edilip bir anlamda 
mezhep içi tartışmalarda bazı görüşlerin 
temellendirilmesi yöntemi olarak da ka¬ 
bul edilebilir. Benzer rivayetler arasında, 
bizzat Sahnûn'un İbn Habîb’in vefatını 
duyduğunda onu "dünyanın âlimi" diye 
nitelendirip övdüğünü de saymak gere¬ 
kir. Bu rivayetlerde dikkat çeken husus¬ 
lardan biri, İbn Habîb’in sadece fakih ve¬ 
ya muhaddis olarak değil daha geniş bir 
ilgi ve bilgiyi ifade eden âlim olarak tanı¬ 
tılmasıdır. İbn Abdülber de onun Endü¬ 
lüs’te hadisi tanıttığına, ancak senede ve 
isnada dikkat etmediği için yanlış anlaşı¬ 
larak yalancılıkla suçlandığına işaret et¬ 
mektedir. İbnü’l-Faradî, İbn Habîb’in Mâ¬ 
liki fıkhını iyi bilmekle beraber hadis ilmi¬ 
ne yeterince vâkıf olmayıp sağlamını çü¬ 
rüğünden ayıramadığını, rivayet teknik¬ 
lerine dikkat etmeyerek icâzet yoluyla al¬ 
dığı rivayetleri semâ yoluyla almış gibi 
naklettiğini söylemekte (Târîhu ‘ulemâ'ii- 
Endelüs, I, 460; Ossendorf-Conrad.s. 35- 
36), Zehebî de onun fıkıhta iyi bir âlim ol¬ 


makla birlikte rivayet konusunda yeterin¬ 
ce hassas davranmadığını, icâze ve vicâ- 
de yoluyla topladığı rivayetleri naklettiği¬ 
ni söylemektedir ( A'lâmü’n-nübelâ*, XII, 
103; ayrıca bk. Ossendorf-Conrad, s. 36). 

İbn Habîb’le ilgili araştırmalar Batı’- 
da iki yüzyılı aşkın bir geçmişe sahiptir. 
Michael Casiri (ö. 1791), Lisânüddin İb- 
nü’l-Hatîb’in el-İhâta'sma dayanarak Bib- 
liotheca Aıabico-Hispana Escurialen- 
sis’de (I-II. Madrid 1760-1770) İbn Habîb’in 
birçok eserin müellifi olduğunu haber ver¬ 
miş, ancak onun çeşitli alanlarda eser ve¬ 
ren bir âlim olarak tanınması XIX. yüzyı¬ 
lın ortalarında mümkün olmuştur. Daha 
sonra İbn Habîb’in muhtelif araştırmala¬ 
rın konusu olduğu, bu arada tarihçiliği 
üzerinde özellikle durulurken dil bilimci¬ 
liği ve şairliğinin kısa atıflarla geçiştiril¬ 
diği, son zamanlarda Kayrevan’da bulu¬ 
nan bazı el yazmalarının neşriyle fıkıhçı- 
lığının da ilgi uyandırdığı görülür. İbn Ha¬ 
bîb’in tıp ve astronomiye dair eserleri, 
hadis ilminin Endülüs’e getirilmesindeki 
rolü de özel olarak araştırılan hususlar¬ 
dan olup üzerinde çalışanlar arasında İs¬ 
panyol şarkiyatçılarının önemli bir yeri 
vardır (bk. bibi.). 

Eserleri. İbn Habîb velûd bir müelliftir. 
Kitaplarının sayısının çokluğu, hem bizzat 
kendisinden nakledilen ifadelerde (bir ri¬ 
vayete göre 1050 kitap telif ettiğini söyle¬ 
miştir) hem de kaydedilen eser isimlerin¬ 
de görünmektedir. Birçok konuda yazdığı 
eser ya alanında ilk olma özelliğini taşı¬ 
makta veya Endülüs’te o konuda yazılan 
ilk eser olarak nitelendirilmektedir. Bazı 
rivayetlerde onun eserlerinin kısmen ve¬ 
ya tamamen Mısır ve Medineliler’den duy¬ 
duklarından oluştuğunun ifade edilmesi 
(Ossendorf-Conrad, s. 53-54; Muranyi, s. 
73-74) eserlerinin çok oluşunun sebebini 
önemli ölçüde açıklar. İbn Habîb’in günü¬ 
müze ulaşan eserleri şunlardır; 1. el-Vâ- 
zıha fi’s-sünen ve’l-fıkh. Müellifin fıkıh 
alanında telif ettiği temel eseri olup Mâ- 
likî mezhebinin ilk ana kaynaklarından bi¬ 
ridir (diğerleri Esed b. Furâf ın el-Esediy- 
ye’si, Sahnûn'un el-Müdeuuene's\, İbn Ab- 
dûs'un el-Mecmû c a' sı, İbnü'l-Mevvâz'ıne/- 
Meuuâziyye’si ve Utbî’nin el-‘C!tbiyye'si- 
dir \el-Müstahrece \). Bu eserin en önemli 
özelliği, Endülüs'te yazılmasından hemen 
sonra fukahanm el kitabı haline gelmesi 
ve daha sonraki eserlere kaynak teşkil et¬ 
mesidir. İbn Ebû Zeyd el-Kayrevânî'nin (ö. 
386/996) kendi zamanına kadar yazılan 
Mâliki fıkıh kitaplarındaki görüşleri der¬ 
lediği en-Nevâdiı ve'z-ziyâdât adlı ese¬ 
rinin başlıca kaynaklarından biri el-Vâzı- 
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ha olduğu gibi Venşerîsî de Kuzey Afrika 
ve Endülüs ulemâsının fetvalarını topla¬ 
dığı el-Mi c yârü'l-mu c rib’de İbn Habîb 
ve eserine sık sık atıfta bulunmuştur. 
Eser, sadece İmam Mâlik’in görüşlerini 
değil başka görüşleri ve bu arada İbn Ha- 
bîb'in kendi tercihlerini de ihtiva etmek¬ 
tedir (Muranyi, s. 23-24; Ossendorf-Con- 
rad, s. 54-58). Bundan dolayı kitap hak¬ 
kında fikir beyan edenler, eserin mezhep 
imamına ve onun ilk talebelerine karşı 
ortaya koyduğu farklılığı ön plana çıkar¬ 
mışlardır (Ossendorf-Conrad, s. 55-58). 
Bütün olarak elde mevcut olmayan ese¬ 
rin başlarından tahâret bölümüyle ilgili 
bir kısmını Beatrix Ossendorf-Conrad 
üzerinde yaptığı geniş bir araştırma ile 
birlikte yayımlamıştır (Beyrut 1994). el- 
Vâzıha, Fazl b. Selâme el-Cühenî ve Ha¬ 
lef b. Ebü'l-Kâsım e!-Berâziî tarafından 
ihtisar edilmiştir (a.g.e., s. 89-91). 2. Ki- 
tûbü't-Tûrih. Oxford Bodleian Library’- 
de bulunan tek nüshası Jorge Aguade 
tarafından İspanyolca bir giriş ve notlar¬ 
la birlikte yayımlanmıştır (Madrid 1991). 
Yayımlanan eser sadece İbn Habîb'in te¬ 
lif ettiği kısımdan ibaret olmayıp onun 
vefatından sonraki olayları nakleden ta¬ 
lebesi Yûsuf b. Yahya el-Megâmî’nin kat¬ 
kılarını da ihtiva etmektedir. 3. Kitâbü'l- 
Verâ 3 . Bilinen tek yazma nüshası Madrid 
BibliotecaNacional’de(nr. 5146)bulunan 
eser Jorge Aguade tarafından doktora te¬ 
zi olarak tahkik edilmişse de henüz neş- 
redilmemiştir (Kitâbü Edebi’n-nisa’, neş- 
redenin girişi, s. 60-61; Aguadö'nin eser 
üzerine yazdığı incelemesi için bk. bibi.). 
4. Muhtasar fi't-tıb (et-Tıbbü’n nebeuı). 
Bu konuda yazılmış ilk eser olduğu gibi 
Endülüs'te telif edilen tıbba dair ilk kitap 
sayılır. Eseri önce Muhammed el-Ara- 
bî el-Hattâbî Tıbbü'l- c Arab başlığı altın¬ 
da et-Tıb ve'l-etıbbâ 1 li'l-Endelüsi'l-İs- 
lâmiyye içerisinde neşretmiştir (Beyrut 
1988, i, 90-110). Ardından Camilo Alvarez 
de Morales ve Fernando Girön Irueste 
tarafından bir girişle birlikte tenkitli neş¬ 
ri yapılarak notlarla İspanyolca’ya çevri¬ 
len eseri ( Madrid 1991) Muhammed Ali el- 
Bâr da uzun açıklama ve notlarla yayım¬ 
lamıştır (Şam-Beyrut 1993). Müellife nis- 
bet edilen el-Hisbe ü'l-emrâ z adlı ese¬ 
rin de bu kitap olması muhtemeldir. S. 
Kitâbü Edebi'n-nisa’ (Kitâbü i-Gaye ve’n- 
rıihâye). Müellif bu eserinde Hz. Peygam¬ 
ber, sahâbe, tâbiîn ve bazı âlimlerin ka¬ 
dın-erkek ilişkileri konusundaki sözlerini 
bir araya getirerek değerlendirmiştir. İbn 
Habîb rivayetleri açıklamış, böylece söy¬ 
leniş şartları dışında neye tekabül ettik¬ 
lerini belirtmeye çalışmıştır. Eser üslûbu 


açısından fıkıh, rivayetleri toplaması yö¬ 
nünden hadis, insanları iyiye yönlendirip 
kötüden uzak tutma amacım taşıması 
itibariyle de bir ahlâk kitabı niteliğinde¬ 
dir. Rabat'ta bulunan (el-Hizânetü’l-âm- 
me, nr. 1126) tek nüshasına dayanılarak 
Abdülmecîd Türkî tarafından neşredilen 
eserden (Beyrut 1992) Abdullah b. Ah- 
med et-Tîcânî(ö. 708/1309 1?)) Tuhfetü'l- 
‘arûs’unda geniş iktibaslarda bulunmuş¬ 
tur. 6. Kitâbü Vaşfi'l-Firdevs. Hangi nüs¬ 
haya dayandığı belirtilmeden neşredil¬ 
miştir (Beyrut 1987). Yüksek lisans tezi 
olarak eseri neşre hazırlayan Sâlih b. Yû¬ 
suf b. Ahmed ez-Zehrânî ( 1990, Mekke Câ- 
miatü Ümmi’l-kurâ) bunun et-Tuhaf ve'z- 
zurai ile aynı kitap olduğu görüşündedir. 
7. Kitâb fî kerâheti'l-ğmâ (Kitâbü Kerâ- 
hiyyetii-ğınâ). İbn Hazm’m Risale fi'l- 
ğmâ’i'l-mülhî e mübâh hüve em mah- 
zûr(nşr. İhsan Abbas, Beyrut 1980) başlıklı 
risâlesinin içinde İbn Habîb’in bu eserin¬ 
den uzun iktibaslar bulunmaktadır. 8. Ki¬ 
tâbü'1-Ferâhz (Berlin Staatsbibliothek, 
nr. 4687). 9. Kitâb fi ma c rifeti'n-nücûm. 
Ayt Ayyâş’ta bulunan (ez-Zâviyetü’l-Ham- 
zaviyye, nr. 80/4, vr. 185-195; mikrofilmi, 
Rabat el-Hizânetü'l-âmme, nr. 185) isim¬ 
siz bir el yazmasının bu eser olması kuv¬ 
vetle muhtemeldir. Kitap Paul Kunitzsch 
tarafından İngilizce tercümesiyle birlikte 
neşredilmiştir (bk. bibi.). Eserin en önemli 
özelliği, İbn Habîb’in Mâlik b. Enes’ten 
gelen rivayetleri toplamasından dolayı bu 
konu hakkında müsiümanların o dönem¬ 
deki bilgi birikimlerini yansıtan ilk kaynak 
olmasıdır (Kunitzsch, IX 1 1994), s. 161- 
162). 

İbn Habîb’in kaynaklarda adı geçen di¬ 
ğer eserleri de şunlardır: el-Cevâmi c , 
Kitâbü FezâİIi'ş-şahâbe, Kitâbü Garî- 
bi'l-hadîş, Kitâbü Tefsîri'l-Muvatta 3 , Ki¬ 
tâbü Hurûbi’l-İslâm, Kitâbü'l-Mesci- 
deyn, Kitâbü Sîreti'l-İmâm fi'l-mülhi- 
dîn, Kitâbü Tabak.âti'1-fukahâ 3 ve't-tâ- 
bfîn, Kitâbü Meşâbîhi'l-hüdâ, Kitâbü 
İ c râbi'l-Kur’ân, Kitâbü’s-Sehâ ve iştı- 
nâVl-ma^rûf, Kütübü ’l-Mevâfz, Kütü- 
bü'l-Fezâ’il, Kitâbü Ahyâri Küreyş ve 
ahbârihâ ve ensâbihâ, Kitâbü's-Sultârı 
ve sîretü'l-İmâm, Kitâbü'l-Bâh ve'n-ni- 
sâ 3 , Tefsir fiT-Kur^ân, Kitâbü'l-Meğâ- 
zi, Kitâbü'n-Nâsih ve'l-mensûh, Kitâ- 
bü’r-Rühûrı ve’l-meğörim, Kitâbü Me- 
ğâzi Resûllillâh, Kitâbü’1-Câm?, Kitâ- 
bü'r-Reğâ’ib, Kitâbü'r-Riyâ’, Kitâbü'l- 
Verâ 3 fi'l-Hiim, Kitâbü’l-Hüküm ve'l- 
hmel bi'l-cevârih. 
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İBN HACER el-ASKALÂNÎ 

^ 1 ) 

Ebü’l-Fazl Şihâbüddîn Ahmed 
b. Alî b. Muhammed el-Askalânî 
(ö. 852/1449) 

^ Ünlü hadis âlimi ve hafızı. 

22 Şaban 773’te (28 Şubat 1372) eski 
Mısır’da doğdu. Adı veya lakabı Hacer olan 
yedinci dedesine nisbetle İbn Hacer diye 
meşhur oldu. Ebü’l-Fazl künyesiyle ve 
ailesinin memleketi olan Filistin’deki As- 
kalâri şehrine nisbetle Askalânî, soyunun 
dayandığı Kinâne’ye (İbn Hacer, el-Mec- 
ma l u’l-mtfesses, III, 196) nisbetle Kinânî 
olarak anıldı. Babası, dedeleri gibi tica¬ 
retle uğraşması yanında kırâat-i seb’ayı 
bilen, şiir yazan ve Nevevî’nin el-Ezkûr'ı- 
na istidrâk kaleme alan bir âlimdi. İbn 
Hacer dört yaşında iken babası öldü. Bir 
müddet sonra annesi Nicâr da(E/ 2 [Fr.|, 
III, 799’daki Tüccâr kaydı yanlıştır, bk. Ab- 
düssettâreş-Şeyh, s. 33) vefat edince ab¬ 
lası ile yalnız kaldı. Ancak babaları vefat 
etmeden önce onları biri âlim, diğeri tüc¬ 
car iki arkadaşına emanet etmiş olup ba¬ 
balarından ve annelerinden hayatları bo¬ 
yunca kendilerini refah içinde yaşatacak 
bir servet kalmıştı. Her iki çocuğunun 
eğitimine önem veren babaları küçük 
yaşta onları Him meclislerine götürmüş 
ve İbn Berdis, Şemseddin el-Kirmânî, 
Zeynüddin el-Irâkı gibi muhaddislerden 
kızı için icâzet almıştı. Hâmilerinden tâ- 
cir olan Zekiyyüddin el-Harrûbî Mekke'¬ 
de mücâvir olarak kaldığı zaman İbn Ha¬ 
cer de yanında bulundu. Hıfzını Muham¬ 
med b. Muhammed es-Seftî’den dokuz 
yaşında tamamladı. On iki yaşında iken 
Harrûbî ile birlikte tekrar Mekke’ye gitti. 
Hadis tahsiline Mekke’de başlayarak ilk 
hocası Abdullah b. Muhammed en-Neşâ- 
verî’den Şahîh-i Buhârî nin çoğunu ve 
Mekke Kadısı Cemâleddin İbn Zahîre'den 
Cemmâîlî’nin C Umeletü'l-ahkâm mı oku¬ 
du. Ebû İshak eş-Şîrâzî’nin et-Tenbîh’i ile 
Abdülgaffâr el-Kazvînî'nin el-Hâvi'ş-şa- 
ğir’ini, Harirî’nin Mülhatü'l-kıâb'ı ile 
İbn Mâlik et-Tâî’nin ei-Eİ/iyye’sini, İb- 
nü’l-Hâcib’in el-Muhtaşar’ ını, Kâdî Bey- 
zâvî’nin Minhâcü'l-vüşûl ve İrâki'nin el- 
Elfiyye adlı eserlerini ezberledi (Sehâvî, 
el-Cevâhir ue’d-dürer, 1, 64). Harrûbî’nin 
vefatından sonra (787/1385) tahsiline üç 
yıl ara verdi. Ardından diğer hâmisi İb- 
nü’l-Kattân es-Semennûdî’nin derslerine 
devam ederek fıkıh, usûl-i fıkıh, Arap di¬ 
li, hesap gibi ilimlere dair kitaplar okudu. 
Daha sonra tarihle ve râvilerle ilgilenen 


İbn Hacer 792 (1390) yılından itibaren 
edebî ilimlerle meşgul oldu. Şair ve edip 
Muhammed b. İbrâhim el-Beştekî’den 
faydalanarak edebî kültürünü geliştirdi 
ve çoğu dinî konulara, Hz. Peygamber’in 
methine dair şiirler yazdı. İbn Hacer 796’- 
dan (1394) itibaren kendini tamamen ha¬ 
dise verdi ve aynı yıl Zeynüddin el-lrâkf- 
nin ders halkasına katıldı. Hocasının ve¬ 
fatına kadar on yıl devam eden bu süre 
içinde ondan el-Elfiyye adlı eseriyle bu 
esere yazdığı şerhi okudu. Yine İrâki’den, 
İbnü’s-Salâh’ın Mukaddime' sinde müp¬ 
hem gördüğü konulan açıklamak üze¬ 
re kaleme aldığı et-Takyîd ve'l-îzâh'mı, 
Beyhaki ve Dârekutnî’nin es-Sünen’leri- 
ni, Buhârî’nin el-Câmi c u'ş-şahîh dışın¬ 
daki bazı eserlerini, İbn Hişâm’m es-Sî- 
re’sini okudu ve bunları okutmak üzere 
icâzet aldı. Hocası kendisine “hâfız" unva¬ 
nını verdi. O günden itibaren bu unvan 
tek başına söylendiği zaman sadece onu 
hatırlatacak kadar özel bir anlam kazan¬ 
dı. irâki’nin vefatından sonra damadı ve 
talebesi Nûreddin el-Heysemî’den tahsi¬ 
line devam etti. Ondan Mecma'u'z-ze- 
vd’id’ini okurken gördüğü bazı kusurları 
tesbit etmeye başladıysa da hocasının 
buna üzüldüğünü görünce vazgeçti. 

İbn Hacer fıkıh ve usulü, tefsir, lügat, 
edebiyat ve tarihle de meşgul oldu. Bur- 
hâneddin İbrâhim b. Mûsâ e!-Ebnâsî’den 
Nevevî’nin Minhâcü't-tâlibîn’im, İbnü’l- 
Mülakkın'dan bu esere yazdığı şerhi, Şâ- 
fiî fakihi Ömer b. Raslân el-Bulkinî’den 
Müzenî’nin el-Muhtaşar' ı ile Nevevî’nin 
Ravzatü't-tâlibîn'ini, ayrıca Şahîhayn 
ve Sünenü Ebî Davûd başta olmak üze¬ 
re pek çok eseri, bu arada yirmi dokuz yıl 
boyunca faydalandığı Muhammed b. Ebû 
Bekir b. Cemâa’dan Beyzâvî’nin Minhâ- 
cü'l-vuşûl’ünü, İbnü’l-Hâcib’in el-Muh¬ 
taşar’ mı, Sa’deddin et-Teftâzânînin el- 
Mutavvel ve kendisinin CemVi-cevâ- 
adlı eserlerini okudu. Kıraat ilmini 
Ebû İshak Burhâneddin İbrâhim b. Ah¬ 
med et-Tenûhî eş-Şâmî’den öğrendi (İbn 
Hacer, el-Mecma'u’l-mü’esses, I, 79-201). 
Kendisine Nesâî’nin es-Siinen’inin tama¬ 
mını okuduğu Ahmed b. Haşan es-Süvey- 
dâvî’den altmıştan fazla kitabın (a.g.e., I, 
299-351), Ahmed b. Hanbel’in el-Müs- 
ned’ini huzurunda okuduğu Ebü’l-Meâiî 
Abdullah b. Ömer el-HalâvTden 100 kadar 
kitabın ( a.g.e II, 27-81) bazı bölümlerini, 
Muhibbüddin Muhammed b. Abdullah 
el-Meydûmî’den muhtelif cüzlerden baş¬ 
ka İbnü’s-Salâh’m c Ulûmü'l-had îş’ini 
okudu. 


Yirmi yaşında İlmî seyahatlere başlayan 
İbn Hacer İskenderiye’de çeşitli âlimler¬ 
den okuduğu eserlere dair bilgileri, şiirle¬ 
ri ve mektuplaşma örneklerini ed-Düre- 
TÜ'l-mudryye miri fevd’idi'l-İskende- 
riyye adlı bir cüzde topladı. Ardından Hi¬ 
caz'a, oradan Yemen’e geçti (800/1397). 
Taiz, Zebîd, Aden, Vâdilhasîb gibi şehirleri 
dolaşarak tanınmış âlimlerden faydalan¬ 
dı; özellikle el-Kâmûsü'l-muhît'm müel¬ 
lifi Fîrûzâbâdî ile tanışıp ona bu eserin 
çoğunu okudu ve rivayet izni aldı. Kendisi 
de birçok âlime hadis rivayet etti. Yemen 
Meliki el-Melikü’l-Eşref İsmâil b. Abbas 
er-Resûlî, İbn Hacer’in kendi ülkesinde 
bulunduğunu öğrenince onu Zebîd’e da¬ 
vet etti. İbn Hacer de melike, kendi el ya¬ 
zısıyla kırk cilt hacmindeki M üsâmirü's- 
sâhir ve müsâhirü's-sâmir adlı edebî 
notları ile daha başka kitapları hediye et¬ 
ti ve melikin hac için gönderdiği bir kafi¬ 
leyle aynı yıl Mekke’ye gitti. Altı yıl sonra 
ikinci defa uğradığı Yemen’den ülkesine 
dönerken bindiği gemi parçalanınca çok 
miktarda parası, kendisinin istinsah et¬ 
tiği Mizzî'nin Tuhfetü'l-eşrâf bi-ma c ri- 
feti'l-etrâfi ve kendine ait bazı eserler 
kayboldu. 800 (1398), 805 (1403), 815 
(1412) ve 824 (1421) yıllarında haccet¬ 
mek, mücâvir olarak kalmak ve İlmî faa¬ 
liyetlerde bulunmak üzere gittiği Hicaz’¬ 
da çeşitli âlimlerden faydalandı, birçok 
kimse de onun eserlerini okuma ve riva¬ 
yetlerini dinleme imkânı buldu. 802 Şâ- 
banında (Nisan 1400) gidip 100 gün kaldı¬ 
ğı Dımaşk’ta, Gazze, Nablus, Remle, Ku¬ 
düs, el-Halîl ve Sâlihiyye gibi ilim merkez¬ 
lerinde muhtelif âlimlerden istifade etti 
ve onlardan çeşitli kitapların (Şâkir Mah- 
mûdAbdülmün'im,1,131-132) rivayet hak¬ 
kını elde etti. MoğoIIar’ın Dımaşk'a doğ¬ 
ru gelmekte olduğu duyulunca Mısır’a 
döndü. Şâban 836’da (Nisan 1433) Mısır 
Memlûk Sultanı el-Melikü’l-Eşref Seyfed- 
din Barsbay ile birlikte Şâfıî kadısı olarak 
Âmid’e (Diyarbakır) gitti. Uğradıkları şe¬ 
hirlerde imlâ meclisleri akdedip hadis ri¬ 
vayet etti. Sıbt İbnü’l-Acemî ve İbn Hatîb 
en-Nâsıriyye ile Halep'te görüştü. Bedred- 
din el-Aynî’nin daveti üzerine onunla Ayın- 
tab’a (Gaziantep) gitti. Bu sırada Aynînin 
bazı şiirlerini yazıp kendisinden hadis ri¬ 
vayet etti. Beş ay kadar süren bu seyaha¬ 
tin hâtıralarını Celebü Haleb adlı ese¬ 
rinde topladı. 

Elli beşi kadın 628 hocadan faydalanan 
İbn Hacer'in (hocaları için bk. Sehâvî, el- 
Ceuâhir ue’d-dürer, I, 135-177) kadın ho¬ 
caları arasında kendilerinden çeşitli eser¬ 
ler okuduğu Fâtıma et-Tenûhiyye ile Fâtı- 
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ma el-Makdisiyye anılabilir. Hocaları ile on¬ 
lardan okuduğu kitapları el-Mecmdu'l- 
mü'esses li’l-mıfcemi’l-müfehres’te 
toplamıştır. Kendisinden de pek çok ta¬ 
lebe faydalanmış olup Şemseddin es-Se- 
hâvî bunlardan 500 kadarının adını zik¬ 
retmektedir (Abdüssettâreş-Şeyh, s. 300). 
Tanınmış öğrencileri arasında eserlerinin 
çoğunu rivayet eden Sehâvî başta olmak 
üzere Ahmed b. Ebû Bekir el-Bûsîrî, Ke- 
mâleddin Ibnü'l-Hümâm, Necmeddin İbn 
Fehd, Takıyyüddin İbn Fehd, İbn Tağrîber- 
dî. İbn Kutiuboğa, Bikâî, Ebü’l-Fazl İbnü'ş- 
Şıhne, Necmeddin İbn Kâdî Aclûn, Bur- 
hâneddin İbn Müflih, İbnüT-Mibred, İbn 
Emîru Hâc, İbnü’I-Haydırî ve Zekeriyyâ 
el-Ensârî bulunmaktadır. 

İbn Hacer 806 (1403) yılında resmen 
hocalık vazifesine başladı. Aynı yıl Şeyhû- 
niyye, 809'da(1406) Mahmûdiyye medre¬ 
selerinde hadis hocalığına getirildi. 812- 
819 (1409-1416) yılları arasında el-Cemâ- 
liyye el-Müstecidde Medresesi’nde, 833’- 
te (1430) İbn Tolun Camii’nde, 836'daki 
(1433) Dımaşk seyahatinde Eşrefıyye Dâ- 
rülhadisi’nde ve vefatından bir yıl önce 
yapılan Zeyniyye Medresesi’nde hadis 
okuttu. Hadis hocalığı yanında813 (1410) 
yılından itibaren Baybars Hankahı’nda 
meşihat görevini üstlendi. İbnü’s-Salâh’- 
tan (ö. 643/1245) sonra devam ettirilme¬ 
yen imlâ meclisleri geleneğini yeniden 
canlandıran Zeynüddin el-Irâki’nin ardın¬ 
dan özellikle Baybarsiyye ile Şeyhûniyye’- 
de ve Kâmiliyye Dârülhadisi ile Nil kena¬ 
rındaki evinde vefatına kadar bu meclis¬ 
leri sürdürerek 1150 kadar mecliste yak¬ 
laşık on cilt hacmindeki hadisleri âdet ol¬ 
duğu üzere ezbere yazdırdı. Onun el- 
Emâli'l-hadîşiyye'si bu gayretinin ürü¬ 
nüdür. Ayrıca Şeyhûniyye, Şerîfiyye, Mü- 
eyyidiyye, Harrûbiyye, Sâlihiyye ve Salâ- 
hiyye medreselerinde fıkıh okuttu. 

İbn Hacer. 811 (1408) yılından vefatına 
kadar Dârüladl’de Şâfıî mezhebine göre 
fetva verme görevini yürüttü. Mısır Mem¬ 
lûk Sultanı el-Melikü’l-Eşref Seyfeddin 


Barsbay’m teklifi üzerine, yirmi yedi yıl 
boyunca ısrarla reddetmesine rağmen 22 
Muharrem 827'de (26 Aralık 1423) tale¬ 
besi Alemüddin Sâlih b. Ömer el-Bulkinî’- 
nin azledilmesiyle boşalan Mısır Şâfıî baş- 
kadılığını kabul etti (İbn Hacer, Inbâ’ü’l- 
ğumr, VIII, 39). Çeşitli şikâyetler yüzün¬ 
den yedi defa azledildiği, fakat her defa¬ 
sında haklılığı anlaşılarak tekrar getirildi¬ 
ği bu görevini vefatından birkaç ay önce¬ 
sine kadar (25 Cemâziyelevvel 852/27 Tem¬ 
muz 1448) devam ettirdi. Bu görevi, onun 
devlet yapısını ve toplumu iyi tanımasına 
ve bu tecrübelerini eserlerine yansıtma¬ 
sına vesile olmuştur. 

Tesirli vaaz ve hutbeleriyle tanınan İbn 
Hacer 819’da (1416) Ezher, daha sonra 
Amr b. Âs, kadılığı süresince de sultanın 
bulunduğu Kafa camilerinde hatiplik yap¬ 
tı. Nûreddin er-Reşîdî'nin vefatı üzerine 
Hüseyniyye’deki Zâhir Camii’nde vâiziik 
görevi ona verildi. İbn Hacer, ayrıca Mah¬ 
mûdiyye Medresesi Kütüphanesi’nin yö¬ 
neticiliğini de üstlendi. Bu görevi sırasın¬ 
da, Burhâneddin İbn Cemâa’nın hayatı 
boyunca topladığı eserleri ve önemli bir 
kısmı müellif hattıyla olan 4000 değerli 
kitabı ihtiva eden kütüphanedeki kitap¬ 
ların fihristlerini hazırlamış, kaybolan ba¬ 
zı kitapları istinsah etmiş veya onların ye¬ 
rine kendi kitaplarını vermiştir. 

İbn Hacer 28 Zilhicce 852’de (22 Şubat 
1449) Kahire’de dizanteriden öldü. Onun 
bu tarihten dokuz veya on gün önce vefat 
ettiği de söylenmektedir. Cenazesini ta¬ 
şıyanlar arasında bulunan el-Melikü’z-Zâ- 
hir Çakmak’ın (Takıyyüddin İbn Fehd. s. 
338) teklifi üzerine cenaze namazını Ab- 
bâsî halifesi kıldırdı ve Karâfetüssuğrâ 
Kabristanı’na defnedildi. İbn Teymiyye’- 
nin vefatından sonra hiçbir cenazede bu 
kadar büyük bir cemaatin toplanmadığı, 
Mekke, Kudüs, Halep, Dımaşk gibi birçok 
şehirde onun için gıyabî cenaze namazı 
kılındığı, pek çok şair tarafından birkaç 
cilt tutacak hacimde mersiyeler yazıldığı 
belirtilmektedir. 



bn Hacer 
el-Askalânî’nin 
türbesi 
ve kabri - 
Kahire / 

Mısır 


İbn Hacer yirmi beş yaşında iken Ab- 
dülkerîm b. Ahmed b. Abdülazîz’in kızı 
Üns ile evlendi. Zeynüddin el-irâki, Alâî’- 
nin oğlu Ebü’l-Hayr, Zehebî’nin oğlu Ebû 
Hüreyre gibi âlimlerden çeşitli eserler 
okuyan ve hadis alanında kendini yetişti¬ 
rerek tanınmış kimselere Şahîh-i Buhâ- 
tî gibi eserleri okutan Ons'ten beş, daha 
sonra evlendiği eşinden de bir kızı oldu. 
Kızlarının hepsi kendi sağlığında öldü, ibn 
Hacer daha sonra üçüncü defa evlendiyse 
de tek erkek çocuğu, Tatar asıllı câriyesin- 
den doğan (815/1412) Ebü’l-Meâlî Bed- 
reddin Muhammed’dir. Fıkıh sahasında 
yetişmesini arzu ettiği oğlunu kendisi 
okuttuğu gibi onun Suriye ve Mısır’ın ile¬ 
ri gelen âlimlerinden okuyup icâzet alma¬ 
sını sağladı. Bulûğu'l-merâm'ı oğlunun 
ezberlemesi için kaleme aldığı, fakat onun 
eserin az bir kısmını ezberlediği bilin¬ 
mektedir. Ebü’l-Meâlî Bedreddin, Bay¬ 
bars Hankahı şeyhliğinde bulunmuş ve 
Hüseyniyye Medresesi'nde hadis okut¬ 
muşsa da bu görevleri onun yerine daha 
çok babası yapmıştır. Tolunoğlu Camii’n¬ 
de imamlık da yapan Ebü’l-Meâlî, baba¬ 
sının Nuhbetü'l-iiker adlı kitabını Netî- 
cetü'n-nazar adıyla şerhetmiştir. Onun 
bazı tutumları sebebiyle babasını sıkıntı¬ 
ya soktuğu ve babasının eserlerini muha¬ 
faza etmek için gayret sarfetmediği kay¬ 
dedilmektedir. İbn Hacer’in en büyük kızı 
Zeyn Hatun’dan olma Sıbt İbn Hacer diye 
tanınan torunu Ebü’l-Mehâsin Yûsuf b. 
Şahin tarih, fıkıh ve hadis sahalarında ye¬ 
tişmiş, çoğu tabakata dair olmak üzere 
çeşitli eserler kaleme almış, dedesinin 
Bulûğu'l-merâm' ını M inhatü'l-kirâm 
adıyla şerhetmiş ve onun bazı görevlerini 
üstlenmiştir. Ayrıca edebiyat ve belâgat 
gibi konularda dedesini tenkit etmişse 
de Sehâvî bu tenkitlerin isabetli olmadı¬ 
ğını ortaya koymuştur (ed-Dau 5 ü7-/âmi t , 
X, 315-317). 

İbn Hacer orta boylu, zarif görünümlü 
olmakla birlikte heybetli ve hareketli bir 
kimseydi. Yiyip içmeye önem vermezdi. 
Süratli anlayışı ve güçlü hâfızası sebebiy¬ 
le, bir şey yazarken aynı zamanda kendi¬ 
sine okunan metinleri takip ve tashih 
edebilirdi. Hacda zemzem içerken Zehe- 
bî derecesinde hadis hâfızı olmak için dua 
ettiği söylenir (Sehâvî, el-Ceuâhir ve'd- 
dürer, I, 106, 109, 319). Süratli okuma ve 
yazma alışkanlığına sahip olan İbn Hacer, 
kalemini kâğıttan kaldırmadan yazdığı 
için altın zincire benzetilen hattını herke¬ 
sin kolay okuyamadığı belirtilmektedir. 
İbn Hacer bütün vaktini okumak, okut- 
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mak, eser yazmak, fetva vermek veya 
ibadet etmekle geçirirdi. Mekke’ye ve Ye- 
men’e giderken bineğinin üzerinde kitap 
yazmaya devam etmiş, el-Vuküf'alâ mâ 
fî Şahîhı Müslim mine'l-mevküf adlı 
cüzünü üç günde kaleme almıştı. Müte- 
vazi bir kişiliğe sahip olan İbn Hacer az ko¬ 
nuşur, kimseyi gücendirmemeye dikkat 
ederdi. Talebelere şefkatli davranır, istek¬ 
lerini geri çevirmez, değerli kitaplarını da¬ 
hi ödünç vermekten kaçınmazdı. İbn Ha¬ 
cer görevlerinden aldığı maaşları çeşitli 
hayırlara sarfeder, görevli gittiği yerlerde 
devlet parasıyla hazırlanan şeyleri yemez, 
ayrıca fakirlere yardım ederdi. Seyahat¬ 
lerinde ve rahatsızlandığında bile tehec- 
cüd namazını kılar, her fırsatta oruç tu¬ 
tardı. 

Eserlerinde tenkit ettiği kişilerin, özel¬ 
likle görevleri dolayısıyla aralarında reka¬ 
bet bulunan bazı meslektaşlarının biyog¬ 
rafilerini yazarken son derece dürüst dav¬ 
ranır, talebesi bile olsa kendilerinden fay¬ 
dalandığı kimselerin adını zikreder, eser¬ 
lerini başkalarının kitaplarından yaptığı 
nakillerle meydana getirip de kaynakla¬ 
rından söz etmeyen kimseleri eleştirirdi 
(a.g.e„ 1, 315-318). Hocalarına beslediği 
saygı onların İlmî hatalarını tenkit etme¬ 
sine engel olmazdı (meselâ bk. Fethu’l- 
bârî, IX, 375, 430-431; X, 185). 

İbn Hacer ile Veliyyüddin es-Seftî, Mu- 
hammed b. Atâullah el-Herevî, Şemsed- 
din el-Hirmâvî ve Muhammed b. İsmâil 
el-Venâî gibi âlimler arasında kâdılku- 
dâtlık, müderrislik gibi görevler sebebiy¬ 
le rekabet meydana gelmiştir. Seftî'nin 
kendisine yaptığı haksız ithamlar üzerine 
Red'u'l-mücrim fi'z-zebbi *an c ırzi'l- 
müslim adlı bir kırk hadis kitabı kaleme 
alması bu rekabetin derecesi hakkında 
fikir vermektedir. Ancak onun en önem¬ 
li ihtilâfı Hanefî kâdılkudâtı Bedreddin 
el-Aynî ile olmuştur. Her ikisi de 836’- 
da (1433) el-Melikü’l-Eşref Barsbay’la 
Âmid’e, oradan da Aynî’nin daveti üzeri¬ 
ne Aymtab’a gitmesine, tbn Hacer’in bu 
seyahatte Aynî’den hadis rivayet etme¬ 
sine rağmen daha sonra araları açılmış, 
Aynî onu ilmin itibarını korumayıp ma¬ 
kam ve menfaat için sultana boyun eğ¬ 
mekle suçlamıştır. Halbuki İbn Hacer, 
kendisine ısrarla teklif edilen kâdılkudât- 
lık görevini kabul etmeyip uzun süre di¬ 
renmiş, kabul ettikten sonra da her konu¬ 
da doğru bildiğini yapmıştır. Ayrıca Bars- 
bay’ın teklif ettiği kadılık ve sır kâtipliği 
görevlerini, onun oğlu el-Melikü’n-Nâsır’ın 
önerip iki yıl süreyle kimseye vermediği 


Zebîd kâdılkudâtlığını, hatta aylık 10.000 
dirhem maaşla teklif edilen Dımaşk ka¬ 
dılığını da reddetmiştir. İkisi arasındaki 
anlaşmazlığın asıl kaynağı muhtemelen 
İbn Hacer’in Aynî’nin bazı eserlerini tenkit 
etmesidir. Nitekim Aynî’nin es-Seyfü'l- 
mühenned fî sîreti’l-Meliki’l-Mü'ey- 
yed adlı manzum eserinde vezinleri bo¬ 
zuk 400 kadar beyti İbn Hacer Kaze’l- 
‘ayn min nazmi ğurâbi'l-beyn’mde bir 
araya getirmiş, bunun yanında onun c İk- 
dü'l-cümân fî târihi ehli'z-zamân adlı 
eserini de eleştirmiştir (İnbâ'ü’l-ğumr, l, 
3-4). 

Aynî ile İbn Hacer arasındaki anlaşmaz¬ 
lığın diğer bir yönü onların Şahîh-i Buhâ- 
rî şerhleriyle ilgilidir. Çeşitli kaynaklar¬ 
da İbrt Hacer’in Fethu'l-bârî ’yi 817’de 
(1414) yazmaya başladığı kaydedilmekle 
beraber kendisi eserini 813 (1410) yılın¬ 
da kaleme almaya, beş yıl sonra da yazdı¬ 
ğı kısımları imlâ etmeye başladığını söy¬ 
lemekte (İntikâdüî-îtirâz, I, 7), Aynî’nin 
ise c Umdetü’l-kârî yi 820’de (1417) yaz¬ 
maya başladığı (DİA, VII, 121-122), İbn 
Hacer'in talebesi Burhâneddin İbn Hızır’¬ 
dan Fethu’l-bârî ’den yazdığı kısımları 
ödünç alıp onlardan faydalandığı ve ese¬ 
rini Fethu'l-bârî ’nin bitirilmesinden beş 
yıl sonra tamamladığı (847/1443) belirtil¬ 
mektedir (İbn Hacer, İntikâdü’l-ftirâz, s. 
10; Şâkir Mahmûd Abdülmün'im, İbn Ha¬ 
cer el-'Askalânî, I, 175, 364). Aynî, c ümde- 
tü'l-körî de Fethu'l-bârî den iktibaslar¬ 
da bulunmakla beraber ona tenkitler yö¬ 
neltmiş, İbn Hacer’in kendi eserini diğer 
Şahîh-i Buhârî şerhlerinden üstün gör¬ 
mesini tasvip etmemiştir. İbn Hacer de 
Aynî'nin Fethu'l-bârî ’ye olan itirazını el- 
İstinşâr c ale 't-tâ c ini'l-mi c şâr ile, bu eser¬ 
deki bazı görüşlerine olan itirazlarını da 
İntikâdü'l-îtirâz adlı eseriyle cevaplan¬ 
dırmıştır. 

Zâhid Kevserî gibi bazı âlimler, bir mü¬ 
ellifin daha önce yazılan eserlerden fayda¬ 
lanmasının tabii olduğunu söyleyerek Ay-' 
nî’yi bu tartışmada haklı görmüşlerdir. 
Ayrıca Zâhid Kevserî, ' Umdetü’l-kârînm 
Fethu'l-bârî den çok daha hacimli oldu¬ 
ğunu, konulan mükemmel şekilde işle¬ 
diğini, İbn Hacer’in eserinin ise ötekinin 
seviyesinde bulunmadığını, eğer Hed- 
yü's-sânyiyazmasaydı şerhinin c Umde- 
tü'l-kârî den çok gerilerde kalmış olaca¬ 
ğını söylemektedir (Tâkıyyüddin İbn Fehd, 
s. 334). Sâlih Yûsuf Ma’tûk da Bedrüd- 
dîn el-Ayrıî ve eşeruhû fî ‘ ilmi'l-hadîş 
adlı kitabında (s. 225-238) Aynî’nin eseri¬ 
nin çok daha hacimli, bazı yönlerden daha 


kullanışlı olduğunu söylemiş, buna karşı¬ 
lık İbn Hacer’in eserinin özellikle mukad¬ 
dimesi ve baştan sona kadar değişmeyen 
bir üslûpta yazılması ile dikkati çektiğini 
ifade etmiştir. Öte yandan başta Hanefî 
kâdılkudâtı İbnü’d-Deyrî olmak üzere ba¬ 
zı Hanefî ve Şâfıî âlimleri de İbn Hacer’in 
eserinin önceki Şahîh-i Buhârî şerhlerin¬ 
den üstün olduğunu belirtmişlerdir (Se- 
hâvî, el-Ceuâhir ue’d-dürer, I, 224-226). 
Mâliki âlimi Abdurrahman el-Bûsîrî, Ay¬ 
nî’nin iddialarından yola çıkarak Mübte- 
kirâtü'l-le’âlî ve'd-dürer fi'l-muhâke- 
meti beyne'l-'Aynî ve'bni Hacer (bk. 
bibi.) adlı eserinde Aynî’nin c Umdetü'l- 
kârî’de İbn Hacer’e yönelttiği itirazları 
343 noktada toplayarak incelemiş ve so¬ 
nuçta İbn Hacer’i haklı bulmuştur. 

Talat Sakallı’nın Hadis Tartışmaları 
(İbn Hacer-Bedruddin Aynî \ Ankara 1996|) 
adlı kitabı bu önemli konuyu aydınlatacak 
kapasitede değildir. Bu çalışmada c Um- 
detü'l-kârî’ye daha fazla yer ayrılması, 
İbn Hacer’in faydalandığı 1430 eseri tanı¬ 
tan M ıf cemü ’l-muşannefâti ’l-vâride fî 
Fethi'l-bârî nin (bk. bibi.) görülmemesi, 
ayrıca İbn Hacer’in İntikâdü'l-Ftirâ z’da 
“başından sonuna kadar kendini savun¬ 
ma telâşına düştüğü” şeklinde ifadeler 
kullanılması onun yeterince tanınmadı¬ 
ğını göstermektedir. İbn Hacer’in talebe¬ 
si, Hanefî fakihi ve kadısı Ebü’l-Fazl İb- 
nü’ş-Şıhne, İbn Hacer’in hadis sahasında¬ 
ki eserlerinin en büyüğünün Fethu'l-bâ¬ 
rî olduğunu, onun bu eserinde başkaları 
tarafından yorumlanamayan birçok ha¬ 
disi şerhettiğini belirtmektedir (Sehâvî, 
el-Cevâhir ue’d-dürer, I, 261). Son devir 
Şahîh-i Buhârî şârihlerinden Hanefî âli¬ 
mi Enverşah Keşmîrî de bu iki eseri de¬ 
ğerlendirirken Fethu'l-bârî yi hadis tek¬ 
niğini yansıtması ve tertibi yanında mak¬ 
sadı güzel ifade etmesi bakımından üs¬ 
tün görmekte. ‘Umdetü'l-kârî yi de la¬ 
fızları mükemmel tarzda şerh ve tefsir 
etmesi, İslâm büyüklerinin sözlerini der¬ 
leyip toparlaması açısından daha değerli 
bulmaktadır ( Feyzü’l-bârî ‘a/â Şahîhiî- 
Buhâri, 1,38). Aynî’nin İbn Hacer’i son has¬ 
talığı sırasında ziyaret etmesi, araların¬ 
daki ihtilâfın İlmî tartışmadan ibaret ol¬ 
duğunu ortaya koymaktadır. 

İlmî Şahsiyeti. İbn Hacer hayatının bü¬ 
yük bölümünü hadis ilmine vermiş, bu il¬ 
min hem rivayet hem dirayet sahalarında 
devrinin en yetkili âlimi olmuştur. Başta 
örnek aldığı Zehebî gibi olmayı isterken 
sonraları onun Mizânu'l-ftidâHm ta¬ 
mamlamak için Lisârıü'l- Mîzâriı yazma- 
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sı, hadis rivayet ve dirayet ilimlerinin çe¬ 
şitli dallarında 170 kadar eser kaleme al¬ 
ması onun hadis sahasındaki üstün yerini 
ortaya koymakta, Tağlîku't-tcflîk'i 3S0 
kadar eserden, Fethu'l-bârfyi de 1430 
kaynaktan faydalanarak kaleme alması, 
önemli bir kısmı günümüze ulaşmayan 
zengin bir hadis edebiyatından istifade 
ettiğini göstermektedir. Usûl-i hadîs ko¬ 
nusundaki eserleri kendisinin orijinal gö¬ 
rüşlerini yansıtmakta olup hadis ricaline 
dair çalışmaları, meşhur âlimlerin râviler 
hakkındaki tesbitlerine dair tashihlerle 
doludur. Bir konudaki pek çok rivayeti on¬ 
larca eserden ancak modern yöntemlerle 
toplamak mümkün olduğu halde İbn Ha- 
cer’in o çağda bunu başarması veya bir 
hadisin farklı rivayetlerinin kaç râvi tara¬ 
fından nakledildiğini ortaya koyması, mu¬ 
allak olduğu sanılan bir rivayetin mevsûl 
ve muttasıl olduğunu göstermek amacıy¬ 
la o rivayetin birçok kaynağını zikredebil¬ 
mesi (Tağlîku’t-ta c ilk, II, 314-317) onun İl¬ 
mî derinliğini göstermektedir. İzzeddin 
İbn Abdüsselâm, İbn Hacer'in Buhârî gibi 
olmasa bile ondan çok aşağı kalmadığını 
söylemektedir (Sehâvî, el-Cevahirue’d- 
dürer, I, 242). “Emîrü’l-mü'minîn fi’l-ha- 
dîs” unvanı verilen nâdir muhaddislerden 
biri olan İbn Hacer’in hadis konusundaki 
en önemli çalışmaları Buhârî’nin el-Câ- 
mi\ı'ş-şahîh"\y\e. ilgili olanlardır. 

İbn Hacer, tahsil hayatının daha ilk dö¬ 
nemlerinde şair ve edebiyatçı Muham- 
med b. İbrâhim el-Beştekî gibi hocaları¬ 
nın ve kendisine örnek aldığı Zehebî’nin 
aynı zamanda tarihçi olmasının etkisiyle 
tarih bilmenin önemini anlamış, hadisle 
tarihin yakın ilgisini, bir muhaddis için 
râvilerin hayatlarını çok iyi bilmenin zaru¬ 
retini tesbit ederek tarihle yakından ilgi¬ 
lenmeye başlamıştır. Öte yandan üstlendi¬ 
ği önemli görevler sebebiyle devlet adam¬ 
larıyla yakın ilişki içinde bulunması, bir 
kısmının biyografisi için yegâne kaynak 
olması, onu bu konulardaki bilgilerini İn- 
bâ’ü'l-ğumr bi-ebnâ’i'l-'umr adlı ese¬ 
rinde bir araya getirmeye yöneltmiştir. 
Tanınmış şahsiyetlere dair ed-Dürerü'l- 
kâmine fî a'yâni'l-mi’eti'ş-şâmine’si 
ile Zeylü'd-Düreri'l-kâmine’si, 1Z.304 
sahâbenin biyografisini ihtiva eden ei- 
İşâbe fî temyîzi'ş-şahâbe'sı, Mısır ka¬ 
dılarının hal tercümesine dair Refu’l-işr 
c an kudâti Mışr'ı, ayrıca Leys b. Sa'd’m 
biyografisiyle ilgili er-Rahmetü'l-ğaysiy- 
ye bi't-tercemeti'I-Leyşiyye’siyle bazı 
önemli şahsiyetlerin biyografileri hakkm- 
daki kitapları onun hayatı boyunca tarihle 


yakından ilgilendiğini göstermektedir. İbn 
Hacer’in cerh ve ta’dîl ilmini iyi bilmesi 
tarihî olaylara ve şahsiyetlere tenkitçi bir 
gözle bakmasına imkân vermiştir. Hadis 
ve rivayetle ilgilenen bazı kimseleri eser¬ 
lerinde cerh ve ta’dîle tâbi tutması, his- 
sîlik ve tenkitlerinde aşırı gitmekle suç¬ 
lanmasına yol açmışsa da bunun İlmî bir 
dayanağı yoktur. Onun bizzat görmediği 
bazı olayları kimden duyduğunu veya han¬ 
gi eserde gördüğünü özellikle belirtme¬ 
si İlmî hassasiyetini ortaya koymaktadır 
(İbn Hacer'in tarih yazıcısının niteliği ko¬ 
nusundaki bir soruya verdiği uzunca bir 
fetva için bk. Fetva fî kitâbeti’t-târîh |nşr. 
Fuâd Seyyid), M MM A, 11/1 11375/1956] 
içinde, s. 162-177). 

On dört yaşında iken edebiyat ve şiirle 
ilgilenmeye başlayan İbn Hacer’in bu meş¬ 
guliyeti 792 (1390) yılından itibaren da¬ 
ha da artmış, şiir zevki ve bilgisi gelişmiş, 
kısa şiirler, kıtalar ve Hz. Peygamber’in 
methine dair manzumeler yazmıştır. 
Memlükler dönemi edip ve şairlerinden 
İbn Hicce el-Hamevî, Resûl-i Ekrem’in 
methine dair Şerhu'l-Bedfiyye adlı ese¬ 
rinde ve daha başka edipler çeşitli kitap¬ 
larında onun şiirlerine yer vermişlerdir 
(Şevkânî, 1,91). 816(1413) yılından itiba¬ 
ren şiiri büyük ölçüde bırakıp kendini ha¬ 
dis ilimlerine vermekle beraber kendisi¬ 
ne yöneltilen manzum sorulara manzum 
cevaplar vermiş, Muhammed b. Atâullah 
el-Herevî’nin ölümü üzerine “eş-Şikâye 
mine’n-nükâye” adlı kasidesini yazmıştır 
(Dîvânü’l-hâfız İbn Hacer, s. 20). Hadisle¬ 
ri şerhederken de şiir ve aruz konuların¬ 
daki yeteneğini ortaya koymuştur (Fet- 
hu’l-bârî, II, 168-169; V, 193; VII, 463-464, 
531; XI, 13). İbn Hacer’in o dönemde Ka- 
hire’de Şehâbeddin diye anılan yedi şairin 
İkincisi olduğu (Süyûtî, Nazmû’l- C ikyân, 
s. 45), devrin meşhur edip ve münekkidi 
Nevâcî’nin her ay onu ziyaret ederek için¬ 
den çıkamadığı edebî meseleleri kendisi¬ 
ne sorup hallettiği belirtilmektedir (Se¬ 
hâvî, el-Cevahir ue’d-dürer, s. 78). İbn Ha¬ 
cer’in divanını neşreden Subhî Reşâd Ab- 
dülkerîm onun tab’an şair olduğunu, şiir¬ 
lerinde ilim dilinin kendine has ağır ifade 
ve terimleri yerine şiirin lirik ve akıcı üs¬ 
lûbunun görüldüğünü belirtmekte ve şi¬ 
irlerini edebî sanatlar açısından tahlil et¬ 
mektedir (s. 19-71). İbn Hacer Arap dili ve 
gramerine olan nüfuzunu eserlerine yan¬ 
sıtmış, açıklamaları sırasında verdiği ör¬ 
nekleri özellikle Kur’an ve hadislerden 
seçmiştir (Fethu’l-bârî, II, 139; ili, 404; V, 
288; XI, 269; XIII, 231). 


İbn Hacer, el-Medresetü’l-Hüseyniyye 
ve el-Kubbetü’l-Mansûriyye’de uzun sü¬ 
re tefsir okutmuş, gerek tefsir ve fezâi- 
lü’i-Kur'ân bahislerinde gerekse âyetleri 
tefsir ederken kendine has açıklamalar 
ortaya koymuştur. İ’câzü’l-Kur’an veya 
sebeb-i nüzûle dair bilgi verirken yahut 
âyetleri hadislerle veya sahâbî sözleriyle 
açıklarken sahih rivayetlere itibar etmiş¬ 
tir. Âyetlerdeki nâdir kelimeleri açıklamış, 
ilk bakışta birbirine zıt gibi görünen âyet¬ 
ler arasında herhangi bir tezat bulunma¬ 
dığını izah etmiştir (a.g.e., VII, 506; VIII, 
197-198, 441,554,580-581,611). 

Onun en yetkili olduğu sahalardan biri 
de fıkıhtır. Bu ilmi Ömer b. Raslân el-Bul- 
kı'nî ve İbnü’l-Mülakkm gibi fakih ve mu- 
haddislerinden tahsil ederek fetva ver¬ 
me ve fıkıh okutma hususunda icâzet al¬ 
mış, hem fıkhı hem de hadisi iyi bilmesi 
onun fıkhu’I-hadîs mütehassısı olmasını 
kolaylaştırmıştır. Sadece fıkıh konusunda 
otuz kadar eser kaleme almış, 811 -848 
(1408-1444) yılları arasında Şeyhûniyye, 
Şerîfiyye, Müeyyidiyye, Harrûbiyye, Sâli- 
hiyye ve Salâhiyye medreselerinde fıkıh 
okutmuş, uzun süre fetva vermiş ve yir¬ 
mi yıl kadar Şâfıî kâdılkudâtlığı görevini 
yürütmüştür. îhtilâflı konularda çeşitli fi¬ 
kirleri bir araya getirmesi, meselâ cuma 
günü duaların kabul edildiği vakit (icâbet 
saati) hakkında kırk iki farklı görüşü de¬ 
lilleriyle birlikte ortaya koyması (a.g.e., II, 
483-489), nikâhtan önce boşanmanın söz 
konusu olamayacağını incelerken mese¬ 
leyi hadis kitaplarından derlediği rivayet¬ 
lerle sayfalarca açıklaması (a.g.e., IX, 294- 
299), fıkhî meselelerdeki derin bilgi ve 
nüfuzunun bir ifadesi olduğu kadar ha¬ 
disi ve fıkhı bilmenin bir âlime sağladığı 
kültür zenginliğini de göstermektedir. 

Eserleri. Sehâvî’ye göre İbn Hacer, ha¬ 
dis başta olmak üzere çeşitli ilimlere dair 
150’den fazla eser kaleme almıştır (ef- 
Tibrü’l-mesbûk, s. 231 ). Bikâî, İbn Hacer’in 
vefatından altı yıl önce yazdığı ‘Unvû- 
nü'z-zamûn fî terâcimi'ş-şüyûh ve'l- 
akrân' mda bu eserlerin sayısını 142 (Şâ- 
kirMahmûd Abdülmün'im, 1, 274), Süyûtî 
bir kısmı hatalı ve mükerrer olmak üzere 
200 ( Hazmü’l-Hkyân, s. 46-50) olarak zik¬ 
retmiştir. Bu konuda en geniş çalışmayı 
yapan Şâkir Mahmûd Abdülmün’im ise 
282 eserin varlığını tesbit etmiştir (İbn 
Hacer el- c Askalânî, 1, 282-666). Brockel- 
mann’ın kaydettiği doksan kadar eserin 
önemli bir kısmı yanlış yazılmıştır ( GAL, 
II, 81-84; Suppi, 11,73-76). 

A) Hadis. 1. Hedyü's-sârî. Fethu'l-bâ- 
rî nin mukaddimesi olup Şahîh-i Buhârî 
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hakkında gerekli bilgileri ihtiva eden bu 
eseri İbnü’l-Hâc diye bilinen Ebü'l-Feyz 
Hamdûn b. Abdurrahman el-Fâsî önce 
manzum hale getirmiş, daha sonra Nef- 
hatü'l-miski'd-derârî li-kârfi Şahîhi'I- 
Buhârî adıyla şerhetmiştir (Rabat, Mek- 
tebetü'l-Kettânî, nr. 926/1). Muhammed 
en-Nâsır ez-Zeâyirî de İbn Hacer ve mu- 
kaddimetühû Hedyü's-sârî adlı bir dok¬ 
tora çalışması yapmış (1985, I-II, Külliye- 
tü'z-Zeytûniyye li'ş-şerîave usûli'd-dîn), 
ayrıca eser üzerinde Muhammed Fâzıl ta¬ 
rafından bir makale yayımlanmıştır (“ibn 
Hajar’s Hady al-sâri: A Medieval Inter- 
pretation of the Structure of al-Bukhâri’s 
al-Câmi‘ al-Sahih: Introduction and Trans- 
lation", JNES, LIV/3 [1995], s. 161-190). 
Eser, Fethu'l-bârînin bütün baskıların¬ 
da genellikle müstakil bir cilt halinde yer 
almıştır ( bk. el-CÂMİU’s-SAHÎH | Buhârî|). 
2. Fethu'l-bârî bi-şerhi Şahîhi’l-Buhâ- 
rî. İbn Hacer’in en değerli çalışması ka¬ 
bul edilen eser, onun kaybolan kitapların¬ 
da veya bazı müelliflerin günümüze ulaş¬ 
mayan eserlerinde yer alan bilgileri de ih¬ 
tiva etmektedir. İbn Hacer’in Şahîh-i Bu¬ 
hârî üzerine biri şerh, diğeri muhtasar 
olmak üzere iki eser daha kaleme almaya 
başladığı, fakat bunları tamamlayamadığı 
ifade edilmiş (Sehâvî, el-Ceuahir oe ’d-dü- 
rer, I, 224), Süyûtî ise muhtasar olanın ilk 
üç cildini gördüğünü belirtmiştir (Naz- 
mü ’l-Hkyân, s. 46). Sezgin, İbn Hacer tara¬ 
fından kaleme alınan en-Nüket c alâ Şahî- 
hi'l-Buhârî adlı bir Fethu'l-bârî muhta¬ 
sarının günümüze ulaştığını (Mektebetü l- 
Ezher, Hadis, nr. 295) söylemekteyse de 
bunun, Bedreddin ez-Zerkeşî’nin et-Ten- 
kih li-eltâzi'î-Câmi'i'ş-şahîhîm eleştir¬ 
mek amacıyla yazmaya başlayıp tamamla- 
yamadığı en-Nüket 'alâ Tenkihi'z-Zer- 


keşî C ale'l-Buhârî (aş. bk.) olması muh¬ 
temeldir. Fethu'l-bârî Delhi (1-V11130 
cüz|, taşbaskı 1304), Bulak(I-X!I, 1300- 
1301) ve Kahire’de (nşr. Ömer b. Hüseyin 
el-Haşşâb, I-XI1I, 1319-1329; nşr. TâhâAb- 
dürraûf Sa'd v.dğr., I-XXVIII, 1398-1400/ 
1978-1980; nşr. Muhibbüddin el-Hatîb 
v.dğr., 1-X11,1407/1986-87), ayrıca Beyrut’¬ 
ta (nşr. Abdülazîz b. Abdullah b. Bâz, 1-XVII, 
1416/1996, fihristi ve Hafız Senâullah ez- 
Zâhidî’nin Tevcihü’l-kân ile’l-kauâHd ue’l- 
feua'idi’l-uşûliyye ue’l-hadîşiyye oe’l-is- 
nâdiyye fiFethi’l-bârî adlı eseriyle birlik¬ 
te) yayımlanmıştır. Hâlid Abdülfettâh Şibl 
eserin çeşitli fihristlerini neşretmiştir (I-II, 
Beyrut 1413/1992). Abdüsselâm Muham¬ 
med Ömer Allûş Münteka’l-kârî ve keş- 
lü'l-mütevârî: Lübâbü mesâ’ili Hed- 
yi's-sârî ve Fethi'l-bârî bi-şerhi Şahî- 
hi’l-Buhârî adlı bir çalışma yapmış (Bey¬ 
rut 1413/1993), EbûSuheyb Safâüddavî 
Ahmed el-Adevî eseri İthâfü'l-kârî bi’h- 
tişâri Fethi’l-bârî adıyla ihtisar etmiştir 
(I-V, Riyad 1414/1993). Ahmed İsâm el-Kâ- 
tib, İbn Hacer’in akaide dair görüşlerini 
'Akidetü't-tevhîd iî Fethi'l-bârî şer¬ 
hi Şahîhi'I-Buhârî adıyla (Beyrut 1403/ 
1983), Ahmed Ferhân Debvân el-İdrîsî, dil 
ve lügat hakkındaki fikirlerini el-Kavâ'i- 
dü'l-uşûliyye el-müte'allika bi-bâbi'l- 
hükm ve'l-mebâhişi'l-luğaviyye (ue’l- 
elsine) ve’t-tatbîk 'aleyhû min kitâbi 
Fethi’l-bârî adlı doktora çalışmasıyla 
(1412/1991, I-II, Câmiatü Ümmi'I-kurâ, Kül- 
liyetü'ş-şerîa ve'd-dirâsâtü'l-İslâmiyye, 
Fer'u'l-fıkh ve usûlihî), Nebîl b. Mansûr b. 
Ya’küb el-Besâre de ricâl tenkidiyle ilgili 
kanaatlerini Tecrîdü esmâh’r-ruvât el- 
lezîne tekelleme fîhim el-Hâfız İbn 
Hacer fî Fethi'l-bârî ve mukârenetü 
kelâmihî bimâ kalehû fî Takrîbi't-Teh- 


zîb (Küveyt 1407) adlı eseriyle ortaya koy¬ 
muş, Abdullah Haccâc, el-İsrâ ve'l-mf- 
râc min Fethi'l-bârî şerhi Şahîhi'l-Bu- 
hârî ile (Kahire 1404) es-Sihrve’l-kehâ- 
ne ve'l-hased (Kahire 1990) adlı iki eser 
kaleme almıştır. Muhammed Abdülhakîm 
el-Kâdî, yine isrâ ve mi’rac hakkındaki gö¬ 
rüşlerini Süyûtî’nin aynı konudaki eseriy¬ 
le birlikte el-İsrâ ve'l-mfrâc adıyla ya¬ 
yımlamıştır (Kahire, ts.). Fethu'l-bârî¬ 
nm bazı bölümleri muhtemelen ders¬ 
lerde okutulmak üzere müstakil olarak 
neşredilmiştir. Hâlid Abdülfettâh Şibl 
“el-İ'tişâm bi’l-kitâb ve’s-sünne” bö¬ 
lümünü el-İ'tişâm ve's-sünne adıyla 
(Beyrut 1410/1990), Ahmed Muhammed 
Halîfe “el-Cihâd ve’s-siyer” bölümünü Ki- 
tâbü'l-Cihâd ve's-siyer min Fethi'l-bâ¬ 
rî (Beyrut 1406/1985), “en-Nikâh”ı en-Ni- 
kâh li-Ebî Abdillâh el-Buhârîmin Fet¬ 
hi'l-bârî (Beyrut 1406/1985), hac ve um¬ 
re kitaplarını da eJ-Hac ve'l- c umre min 
Şahîhi'I-Buhârî (Beyrut 1405/1985, 1408/ 
1988) adıyla yayımlamıştır (eseri için ayrı¬ 
ca bk.el-CÂMİU’s-SAHÎH IBuhârîj). 3. Ha- 
vâşî Tenkihi'z-Zerkeşî hle'l-Buhârî (en- 
Nüket ‘alâ Tenkihi’z-Zerkeşî‘ale’l-Buhârî). 
Zerkeşî’nin Şahîh-i Buhârî ’deki garîb ke¬ 
limeleri, müşkil i’rabları, yanlış okunabi¬ 
lecek isim ve nisbeleri ve bazı bölümleri 
açıklamak için kaleme aldığı et-Tenkih 
li-elfâzi'l-Câmîi'ş-şahîh'teki bir kısım 
görüşlerin tenkit edildiği eser (Köprülü 
Ktp., Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 1591/4) ta¬ 
mamlanamamıştır. 4. el-Mültekat mi- 
ne’t-Telkih fî şerhi'l-CâmiVş-şahîh. 
Sıbt İbnü’l-Acemî’nin et-Telkih li-fehmi 
kârFi'ş-Şahîh (nüshaları içinbk. DİA, VII, 
119) adlı eserinden faydalanılarak yapılan 
bir çalışmadır. 5. Şerhu’t-Tirmizî. İbn 
Hacer, Şeyhûniyye Medresesi’nde hadis 
okuttuğu sırada (808/1405) kaleme alma¬ 
ya başladığı bu eserin bir cildini yazdıktan 
sonra devam etmekten vazgeçmiştir. 6. 
el-Mukarrer fî şerhi'l-Muharrer. Müel¬ 
lif, medreselerde hadis okuttuğu yıllarda 
Şemseddin İbn Kudâme’nineJ-Muhar- 
rer fi'l-hadlş ini bu adla şerhetmeye baş¬ 
lamış, ancak Fethu'l-bârî yi yazmaya ka¬ 
rar verince eseri tamamlamadan bırak¬ 
mıştır. 7. en-Nüket 'alâ Şerhi Sahihi 
Müslim. Sehâvî, bu eserin Şahîh-i Müs¬ 
lim’in mukaddimesine ait kısmıyla diğer 
bir bölümünü gördüğünü söylemekte¬ 
dir. 8. et-Ta'lîku'n-nâfî fi'n-Nüket 'alâ 
Cem'i'l-cevâmî (en-Nüket ‘alâ CemVl- 
cevamf). İbnü’s-Sübkî’nin Cemhı'l-ce- 
vâmf ine yazdığı bazı taliklerini ihtiva 
eden bu çalışma dayarım kalmıştır. 9. ef- 
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Tezkiretü '1-hadîşiyye. Sehâvî. on ciltten 
meydana gelen ve hadis metinlerini ihti¬ 
va eden bu eserin çoğunu Mekke’de gör¬ 
düğünü belirtmekte, eserin aynı hacim¬ 
deki bir başka tertibini İbn Hacer’in Ye¬ 
men melikine hediye ettiği kaydedilmek¬ 
tedir. 10. Şünâ’iyyâtü'l-Muvatta 3 . İmam 
Mâlik'in iki râvi ile Hz. Peygamber'e veya 
sahâbeye ulaştığı 122 merfû ve mevkuf 
rivayetinin bir araya getirildiği bir çalış¬ 
madır (İbn Hacer, el-Mecma’v.’l-miîesses, 
i, 434). 11. Şülûşiyyâtü'l-Buhârî. Buhâ- 
rfnin üç râvi ile Hz. Peygamber'e ulaştığı 
hadislerden yirmi ikisinin İbn Hacer ve 
başka âlimler tarafından bir araya geti¬ 
rilip şerhedildiği bir eserdir (yazma nüsha¬ 
ları için bk. Sezgin, GAS, I, 128-129). 12. 
Humâsiyyâtü'd-Dârekutnî. Dârekutnî'- 
nin beş râvili rivayetlerini ihtiva eden eser 
onun es-Sünen’inden seçilerek meyda¬ 
na getirilmiş olmalıdır (İbn Hacer, el-Mec- 
ma'u’l-mü’esses, III, 256). 13. el-Cem c 
beyne'ş-Şahîhayn. Hem Buhârî hem 
Müslim’in el-Câmi c u'ş-şahîh’ lerinde bu¬ 
lunan hadisleri bir araya getiren bu tü¬ 
rün (DİA, VII, 282-283) önemli eserlerin¬ 
den biri olup İbn Hacer bu çalışmasında 
hadisleri konularına göre düzenlemiş ve 
kitabına çeşitli müstahreclerden ilâveler¬ 
de bulunmuştur. Onun Humeydî’nin aynı 
adla anılan eserini ihtisar ettiği de belir¬ 
tilmektedir. 14. et-Tcflîk hlâ Müstedre- 
ki'l-Hâkim. Zehebî’nin Telhîşü'l-Müs- 
tedrekine İbn Hacer’in yazdığı bazı not¬ 
ları ihtiva eden eserin bir nüshası Rabat’¬ 
ta bulunmaktadır (el-Hizânetül-âmme, 
nr. 177f). 15. el-Mecâlis. Müellifin 193 
imlâ meclisinde yazdırdığı hadisleri içine 
alan eserin talebesi Bikâî’nin el yazısıyla 
olan bir nüshası günümüze ulaşmıştır (Zi- 
riklî, I, 178). 16 . Takıîbü’l-ğarîb el-vâkı ‘ 
fi'ş-Şahîh. 818’de (1415) kaleme alınan 
bir cüz hacmindeki bu çalışmanın Kurtu- 
bî’den özetlendiği, ayrıca ona bazı ilâve¬ 
lerde bulunulduğu belirtilmektedir. Eser 
Tefsîru ğarîbi'l-hadîş müretteben‘ale’1- 
hurûf adıyla yayımlanmıştır (Kahire 1950, 
1954). 17. Muhtaşarü’t-Terğib ve't-ter- 
hîb li'l-Münzirî. Münzirî’nin derleyip 
sağlamlık derecelerini belirttiği hadisle¬ 
rin sahih olanlarının bir araya getirildiği 
eser 855 hadis ihtiva etmekte olup Mu- 
hammed Ali Subeyh (Kahire 1352/1933), 
Habîburrahman el-A‘zamî ve iki arkadaşı 
(Bombay |Nâslk] 1380/1960; Beyrut 1407/ 
1987), Abdullah Haccâc (Kahire 1400/1979, 
1402/1981, 1404/1983, 1409/1989) ve Mu- 
hammed el-Mecdûb (Kahire -Tünus 1400) 
tarafından yayımlanmış, ayrıca Tehzî- 


bü’t-Terğib ve't-terhîb adıyla da basıl¬ 
mıştır (Kahire 1413). 18. Bezlü’l-mâ c ûn 
fî fazli't-tâ c ûn. Vebaya dair eserlerle ha¬ 
dis kitaplarında yer alan konuyla ilgili ri¬ 
vayetlerin derlendiği bir çalışmadır. İbn 
Hacer’in, kızları Fâtıma ile Galiye'yi veba¬ 
dan kaybetmesi üzerine (819/1416) yaz¬ 
maya başlayıp en büyük kızı Zeyn Hatun 
da aynı hastalıktan öldüğünde (833/1430) 
tamamladığı eser Ahmed İsâm el-Kâtib 
tarafından yayımlanmıştır (Riyad 1411). 
Eseri Süyûtî senedlerini çıkararak Mâ re- 
vâhü'l-vâ c ûn tî ahbâri't-tâ c ûn, talebesi 
Zekeriyyâ el-Ensâri Tuhfetü’r-râğıbîn fî 
beyânı emri't-tavâ c în (Brockelmann, 
GAL, I, 82) adıyla ihtisar etmiştir. 

İbn Hacer, İbn Abbas’m Hz. Peygam¬ 
berden bizzat duyduğu hadisleri Cemhı 
ehâdîşi İbn c Abbâs elletî semihhâ mi- 
ne’n-nebî adıyla bir araya getirmiştir. 
Bazıları bu hadislerin dört ile yirmi arasın¬ 
da değiştiğini ileri sürmüşse de İbn Ha¬ 
cer, bunların sadece sahih ve hasen olan¬ 
larının kırktan fazla olduğunu belirtmiş¬ 
tir. Onun ayrıca Ahmed b. Ebû Bekir el- 
Bûsîrî’nin Tuhfetü’l-habîb li'l-habîb 
bi'z-zevâ’id (bimâzâde) C ale't-Terğib 
ve’t-terhîb"me bir “müntekâ” yazdığı ve 
bunun Mebrûk İsmâil tarafından yayım¬ 
landığı (Kahire 1993) kaydedilmekte (Gil- 
liot, XXII [ 1994), s. 314-315), muhtelif ho¬ 
calarının rivayetlerinden derleyip onlara 
okuduğu cüzleri bulunduğu, Kütüb-iSit- 
1e'ye dahil dört sünende yer alıp Şahî- 
haynda bulunmayan sahih hadisleri der¬ 
lemeye başlayıp ancak sekiz varak kada¬ 
rını yazabildiği belirtilmekte (Şâkir Mah- 
mûd Abdülmün'im, I, 369), Efrâdü Müs¬ 
lim c ale(^ani)’l-Buhârî ve el-Efrâdü’l- 
hisân min Müsnedi’d-Dârimî 'Abdillâh 
b. ‘Abdirrahmân adlı çalışmalarından 
da söz edilmektedir. 

B) İlelü’l-hadîs. 1. Tağlîku’t-ta c lik. Ba- 
zı eserlerde yanlış olarak Ta'lîku't-ta‘lîk 
diye zikredilen çalışmayı İbn Hacer henüz 
otuz yaşında iken 350 kadar kaynaktan 
( Tağlîku’t-taTık , i, 243-265; V, 442-473) 
faydalanarak yazmış ve 807’de (1404- 
1405) temize çekmiştir. Sahasının ilk ürü¬ 
nü kabul edilen eserde Şahîh-i Buhâıî- 
nin tertibine uygun olarak ondaki merfû, 
mevkuf ve maktu bütün taliklerin isnad- 
ları yanında ayrıca Buhâri’nin “tâbeahû 
fülân” veya “revâhü fülân” diyerek bir kıs¬ 
mını verdiği senedlerin muttasıl isnadla- 
rını tesbit etmiştir. İbn Hacer bu çalışma¬ 
sını önce et-Teşvîk ilâ vaşli'l-mühim 
mine't-tcflîk, daha sonra et-Tevfîk li- 
vasli'1-mühim mine't-ta c lîk adıyla ihti¬ 


sar etmiş, ikinci ihtisarı Saîd Abdurrah- 
man Mûsâ el-Kazekî tarafından beş cilt 
halinde yayımlanmıştır (Beyrut-Dimaşk- 
Amman 1405/1985). 2. el-Kavlü'l-müsed- 
ded fi'z-zebbi c an Müsnedi Ahmed. 
Müellif bu eserini, İbnü’l-Cevzî’nin Kitâ- 
bü'i-Mevzû'âfında Ahmed b. Hanbel’in 
el-Müsned’ inde mevzu olduğunu ileri 
sürdüğü on beş hadisin mevzu olmadığı¬ 
nı ispat etmek üzere 819’da (1416) kale¬ 
me almıştır. Süyûtî, esere el-Kavlü'l-mü- 
sedded ve zeylühû‘aleyh adıyla bir ze¬ 
yil yazarak el-Müsned’de mevzu olduğu 
söylenen diğer on beş hadisi de savun¬ 
muştur. el-Kavlü'l-müsedded Haydarâ- 
bâd-Dekken’de (1319,1371/1951,1400), 
Beyrut’ta ( 1404/1984), ayrıca Sââtî’nin el- 
Fethu’r-rabbânîsl ile birlikte Kahire’de 
(1377, 1981) yayımlanmış, Abdullah Mu- 
hammed ed-Dervîş de eseri müstakil ola¬ 
rak (Dımaşk-Beyrut 1985) ve Ahmed b. 
Hanbel’in ei-Miisned’inin sonunda (Bey¬ 
rut 1411/1991, X, 489-554) neşretmiştir. 
3. el-Vuküf c alû mâ fî Şahîhi Müslim 
mine'l-mevküf. Şahîh-i Müslim'de mu¬ 
kaddime kısmı dışında mevkuf rivayet bu¬ 
lunmadığı görüşüne katılmayan İbn Ha¬ 
cer, eserde mevcut 192 mevkuf ve mak¬ 
tu rivayeti Zilhicce 803’te (Temmuz 1401) 
üç gün içinde derleyerek Şahîh-i Müs¬ 
lim deki tertibe uygun şekilde bablara gö¬ 
re sıralamıştır. Eser Rebî’ b. Hâdî Umeyr 
el-Medhalî (I-Il, Medine 1404; I-Ii, Riyad 
1408), Abdullah el-Leysî el-Ensârî( Bey¬ 
rut 1406/1986) ve Ümmü Abdullah bint 
Mahrûs (Küveyt, ts.) tarafından yayımlan¬ 
mıştır. 4. İntikâdü'l-ftirâz fi’r-red \ılei- 
c Aynî fî şerhi’l-Buhârî (Iskatüî-ftirâz). 
Aynî’nin c Umdetü'l-kürî adlı eserinde 
Fethu'l-bârî’ ye yönelttiği tenkitlerin 
önemli bir kısmına verilen cevapları ihtiva 
eden eseri HamdîAbdülmecîd eş-Silefî ve 
Subhî es-Sâmerrâî neşretmiştir (1-11, Ri¬ 
yad 1413/1993). 5. el-İstinşâr ç ale’t-tâ*i- 
ni’l-mfşâr. Aynî’nin ^Umdetü'l-kârînm 
mukaddimesinde İbn Hacer’e yönelttiği 
eleştirileri cevaplandırmak ve bu mu¬ 
kaddimedeki seksenden fazla yanlışı gös¬ 
termek amacıyla yazılan bir eser olup 
(İbn Hacer, İntikâdü’l-Ftirâz, I, 9) el-Ce- 
vâhirve'd-dürer(\, 224) ve îzâhu'l-mek- 
nûn'da (1, 69) olduğu gibi el-İstibşâr 
adıyla kaydedilmesi doğru değildir. 6. el- 
Mü’temen fî cem c i's-sünen (el-Câmiu’i- 
kebîrmin süneni’l-beşln’n-nezir). Eserde 
çeşitli kaynaklardan seçilip bablara göre 
düzenlenen hadisler senedsiz olarak alın¬ 
mış ve rivayet kusurları gösterilmiştir. 
Yaklaşık sekiz varak olduğu belirtilen eser 
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İbn Hacer’in tamamlamaya fırsat bula¬ 
madığı çalışmalarından biridir. 7. et-Tcf- 
lîk ‘ale'l-Mevzû'ât li'bni'l-Cevzî. Ta- 
‘akkubât ‘ ale'l-Mevzû c ât olarak da kay¬ 
dedilen eser (Hediyy etü’H arifin, 1, 129), 
Ebü’l-Ferec İbnü’l-Cevzrnin el-Mevzû- 
‘öfmda bulunup mevzu olmadığı söyle¬ 
nen rivayetler (Süyûtî'ye göre 300 kadar) 
hakkındadır. 8. Tâ c rîfü'l-menhec bi-ter- 
tîbi (bi-ma c rifeti)’l-müdrec. Takrîbü'l- 
menhec diye de zikredilen (Keşfü ’z-zunûn, 
1,465) ve 807’de (1404-1405) tamamla¬ 
nan eser, Hatîb el-Bağdâdî’nin el-Faşl 
li'1-vaşl el-müdrec fi'n-nakV inin ihtisar 
edilmesi ve bir o kadar ilâvede bulunul¬ 
masıyla meydana gelmiştir. İbn Hacer’in 
aynı konuda Takvîmü's-sinâd bi-müd- 
reci’l-isnâd adlı bir eserinin daha bulun¬ 
duğu belirtilmektedir (Süyûtî, Nazmü’l- 
Hkyân, s. 48). 9. el-Muharrec mine'l- 
müdebbec (el-Efnân fîrivâyeti'l-akrân). 
Bazı kaynaklarda el-Efnân fî riv âyeti’1- 
Kur’ân (İbnü’i-İmâd, VII, 272), el-İmti- 
nân fî rivâyeti'l-akrân (Abdülhay el-Ket- 
tânî, I, 334) şeklinde kaydedilmesi yanlış¬ 
tır. 10. et-Ta c rîc C ale't-tedbic. Akran olan 
râvilerin birbirlerinden rivayetine (müdeb- 
bec) dair olan eser bazı kaynaklarda yan¬ 
lış olarak et-Ta c rîc C ale't-tedrîc şeklinde 
yazılmıştır ( Keşfü’?-?unûn, 1, 420; İbnü'l- 
İmâd, VII, 272). 11. el-Mukterib fî beyâ- 
ni'l-muztarib. Dârekutnî’nin c İlelü'l-ha- 
dîş’inden derlenip ona ilâveler yapılmak 
suretiyle meydana getirilmiştir. 12. el- 
İntifâ ‘ bi-tertîbi'Hİlel li'd-Dârekutnî 
*ale'l-envâ c . Eser Keşfü'z-zunûn da (I, 
175) el-İntifâ ‘ bi-tertîbi'd-Dârekutnî 
l ale'l-envâ t adıyla geçmektedir. Kaynak¬ 
larda İbn Hacer’in bu konuda ayrıca Nüz- 
hetü'l-kulûb fî mcfrifeti'l-mübdel ve 
(mine)'I-maklûb (Ctlâ’üî-kulû.bfima'ri- 
fetiî-maklûb), Mezîdü'n-nef bi-mcfri- 
feti mâ rucciha fîhi’l-vakf * ale'r-ref, 
(el-)Beyânü'l-faşllimâ rucciha fîhi'l-ir- 
sâl c ale'l-vaşl ve bazı kaynaklarda Zeh- 
rü'l-mutavvel fî beyâni’l-hadîşi'l-mu c - 
addel şeklinde yanlış yazılan (Keşfü’z-zu- 
nûn, II, 961) ez-Zehrü’l-matlûl fi’l-ha- 
beri(fîma c rifeti)'l-ma c lûl, Şifâ’ü'l-ğalel 
fî beyâni'l-flel adlı eserleri bulunduğu 
zikredilmektedir. 

C) Tariklerin Cem’i. 1 .Turuku hadîsi 
"Mâ‘ü zemzem limâ şüribe leh Key- 
lânî Muhammed Halîfe (Kahire, ts.) ve 
Fazlü Zemzem adlı kitabının sonunda 
(Mekke 1413/1993, s. 167-195) Sâid Bek- 
dâş tarafından Cüz 3 fîhi'l-cevâb c an hâ- 
li'l-hadîşi'l-meşhûr "Mâ 3 ü zemzem li¬ 
mâ şüribe leh" adıyla yayımlanmıştır. 2. 
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Lâ tesübbû aşhâbî (Beyrut 1408). 3. el- 
Basfu'l-mebşûş li-haberi’l-bürğüş (Tu¬ 
nikli hadîsi “Lâ tesübbû’l-bürğüş”) Le- 
iden Üniversitesi Kütüphanesi’nde bir 
nüshası bulunduğunu belirten Brockei- 
mann risâlenin adını bir yerde ( GAL, II, 
82) el-Basîtü'l-mebşûş fî haberi'l-bur- 
ğüş, başka bir yerde {GAL Suppl., II, 74) 
el-Bezl ve'l-mebşûş fî haberi'l-burğüş 
şeklinde yanlış olarak kaydetmiştir. 4. 
Nüzhetü'n-nâzır ve’s-sâmi c fî turuki 
hadîs eş-şâ’imü'l-mecâmf. Ramazan 
ayında oruçlu iken eşiyle ilişkiye girdikten 
sonra bu günahtan kurtulmanın yolunu 
araştıran sahâbîye dair olan cüzün bir 
nüshası el-Mektebetü’l-Ezheriyye’de bu¬ 
lunmaktadır (Mecmua, nr. 109, Mustala- 
hu’l-hadîs). İbn Hacer Fethu’l-bârî’de bu 
çalışmasını özetlemiştir (IV, 193-204). S. 
Lezzetüî-hyş bi-cem c i turuki "el-e'im- 
metü min Kureyş” (Beyazıt Devlet Ktp., 
Mecmua, nr. 7951, vr. 35 a -64 b ). 6. Hadî¬ 
sti '1-mesh c ale '1-huffeyn (el-Mektebetü'l- 
Ezheriyye, Mecmua, nr. 109, vr. 37-51). 7. 
Hadîşü'1-ğusl yevme'l-cum'a (el-Mek- 
tebetü’l-Ezheriyye, Mecmua, nr. 109, vr. 
129-155). Eserde, hadisi ünlü râvisi Nâfi’- 
den 120’den fazla kimsenin rivayet ettiği 
ortaya konmaktadır. 8. Hadîsti izâ laki- 
te ahad min ümmeti fe-sellim 1 aleyhi 
yetûl ‘umruk (Dârü’l-kütübi’z-Zâhiriyye, 
Mecmua, nr. 1075, Hadis 284, vr. 19-23). 9. 
Tuhfetü ’l-müsterîz bi-mes‘eleti't-tem- 
hîz (mehiz). Kadınlarla normal olmayan 
şekilde ilişkiye girmeyi yasaklayan hadis¬ 
lerin tariklerinin incelendiği ve bu konu¬ 
da sahâbe, tâbiîn ve diğer âlimlerin gö¬ 
rüşlerinin tesbit edildiği bir çalışmadır. 

İbn Hacer'in ayrıca, insanları sık sık zi¬ 
yaret etmeme konusundaki hadise dair 
el-Enâre bi-tarîki hadîsi ğıbbi'z-ziyâre 
(İbn Hacer, Fethu'l-bârî,X, 514) ve Tuhfe- 
tü'r-râ’iz bi-tahrîci hadîsi te'allemû 
el-ferâtiz adlı eserleri bulunduğu ve “el- 
A’mâlü bi’n-niyyât”; “Evle’n-nâs bî ekse- 
ruhüm aleyye salât”; “Hadîsü Câbir Al¬ 
batr”; “İfk”; “İhtecce Âdem ve Mûsâ”; 
“Kabzu’l-ilm”; “el-Kudât selâse”; “Lev en- 
ne nehren bi-bâbi ahadiküm”; “Men be- 
nâ iillâhi mesciden”; “Men hafıza alâ üm¬ 
meti erbaine hadîs”; “Men kezebe aleyye 
müteammiden”; “Men sallâ cenâzeten 
fe-lehû kirât”; “Meselü ümmeti mese- 
lü'l-matar”; “el-Miğfer”; “Naddarallâhü’m- 
reen”; “Salâtü’t-tesbîh”; “Yâ Abdarrah- 
mân lâ tes’eli’l-imâre”; “es-Sâdıku’l-mas- 
dûk”; “İnne imreetî lâ terüddü yede lâ- 
mis” hadislerini de tahrîc ettiği belirtil¬ 
mektedir. 


D) Etraf Çalışmaları. 1. İthâfü'l-me- 
here bi-etrâfi’l-'aşere (Ithâfü’l-mehere 
bi’l-feuâ’idi’l-mübtekire min etraf i’Haşe¬ 
re). Eserde İmam Mâlik’in el-Muvatta', 
İmam Şâfiî ile Ahmed b. Hanbel’in el- 
Müsned, Dârimî’nin es-Sünen, İbnü’l- 
Cârûd'un el-Müntekâ, Ebû Avâne el- 
İsferâyînî’nin el-Müstahrec, Tahâvî’nin 
Şerhu Me'âni’l-âşâr, İbn Hibbân’ın eş- 
Şahîh, Dârekutnî’nin es-Sünen ve Hâ- 
kim’in el-Müstedrek adlı kitapları, ayrı¬ 
ca İbn Huzeyme’nin dörtte biri günümü¬ 
ze ulaşan eş-Şahîh ’i yer almakta olup bir 
nüshası Millet Kütüphanesi’nde kayıtlıdır 
(Murad Molla, nr. 349-364). 2. İtrâfü'l- 
müsnedi'l-mu c telî bi-Etrâfi'l-Müsne- 
di'l-Hanbelî. Bu çalışmada önce Ahmed 
b. Hanbel'in eî-Müs/ıed'indeki sahâbî râ- 
viler ve bunlardan rivayette bulunanlar 
alfabetik olarak sıralanmış, ardından bu 
râvilerin uzun rivayetlerinin baş tarafın¬ 
dan bir bölümü zikredilip hadisin Ahmed 
b. Hanbel’den o râviye kadar olan kısmı¬ 
nın senedi verilmiştir. Müellifin önce İt- 
hâfü'l-mehere 'nin içine aldığı, daha son¬ 
ra müstakil bir kitap haline getirdiği eser, 
Semîr Emîn ez-Züheyrî tarafından el- 
M üsnedü '1-muHelî bi-etrâfi’l- M üsne- 
di'l-Hanbelî (Riyad 1410), Züheyr b. Nâ- 
sır en-Nâsır tarafından Etrâfü Müsne- 
di'l-İmâm Ahmed b. Hanbel (Dımaşk- 
Beyrut 1414/1993) adıyla on cilt halinde 
yayımlanmış, Hz. Âişe’ye ait rivayetleri ih¬ 
tiva eden kısmını da Ebû Muti Atâullah 
b. Abdülgaffâr es-Sindî Müsnedü ‘Â’işe 
mine'1-müsnedi'l-mu'’telî bi-etrâfi’l- 
Müsnedi’l-Hanbelî adıyla neşretmiştir 
(Kahire 1416/1995). 3. en-Nüketü’z-zırâf 
C ale’l-Etrâf (el-Ftirâf bi-evhâmi’l-etrâf). 
Yûsuf b. Abdurrahman el-Mizzî’nin Kü- 
tüb-i Sitte 'yi ve ayrıca üç eseri ihtiva 
eden Tuhfetü'l-eşrâf bi-ma c rifeti'l-et- 
râf ında görülen bazı yanlışları düzelt¬ 
mek amacıyla kaleme alınmış olup her 
iki eser Abdüssamed Şerefeddin tarafın¬ 
dan birlikte yayımlanmıştır (I-XIV, Bom¬ 
bay 1965-1966). 4. el-İnâre fî etrâfi'l- 
Muhtâre (Etrâfü’t-Ehâdîşi’l-muhtâre). Zi- 
yâeddin el-Makdisî’nin el-Ehâdîşü'l-muh- 
târe 'sindeki hadislere dair olan eseri İbn 
Hacer Şâban 802’de (Nisan 1400) Dımaşk’a 
giderken kaleme almış. 806’daki (1403- 
1404) ikinci Yemen seyahati esnasında 
kaybetmiştiı;. Müellifin ayrıca Etrâfü'ş- 
Şahîhayn (Tertîbü etrâfı’ş-Şahîhayn), 
bablara göre düzenlediği bir cilt hacmin¬ 
deki el-Fevâhdü’l-mecmü'a bi-etrâfi'l- 
eczâhî-mesmû'a, müsned tertibinde iki 
ciltlik bir çalışma olduğu belirtilen el-Ec- 
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zâ’ bi-etrâfi'l-eczâ * adlı eserleri mev¬ 
cuttur. 

E) Zevâid Çalışmaları. 1. el-MetâlibÜ'l- 
c âliye bi-zevâ’idi'l-mesânîdi'ş-semâ- 
niye. Ebû Dâvûd et-Tayâlisî, Abdullah b. 
Zübeyr el-Humeydî, Müsedded b. Mü- 
serhed, Ebû Bekir b. Ebû Şeybe, İbn Ebû 
Ömer, Ahmed b. Menî\ Abd b. Humeyd, 
Hâris b. Ebû Üsâme, İshak b. Râhûye (ese¬ 
rinin ancak yarısını görebilmiştir) ve Ebû 
Ya’lâ el-Mevsılî’nin ei-Miisned’Ierinde 
bulunduğu halde Kütüb-i Sitte ile Ah¬ 
med b. Hanbel’inel-Müsned’indeyer al¬ 
mayan 4702 hadisin konularına göre dü¬ 
zenlendiği bir eserdir. Çalışmaya esas alı¬ 
nan eserlerin bir kısmının günümüze ka¬ 
dar gelmemiş olması sebebiyle değeri da¬ 
ha da artan eî-Metâlibü’l- 1 âliye Habî- 
bürrahman el-A’zamî tarafından dört 
(Kuveyt 1390-1393/1970-1973, 1393/1973), 
Yûsuf Abdurrahman el-Mar‘aşlî tarafın¬ 
dan son cildi fihrist olmak üzere beş cilt 
(Beyrut 1407/1987) halinde yayımlanmış¬ 
tır. Ayrıca Ömer b. Garâme el-Amravî, el- 
Etrâfü 's-seniyye li-Mecmcfi'z-zevâ y id 
ve'l-MetâlibiT-'âliye adlı hacimli çalış¬ 
masında (Riyad 1406) eserin fihristini ha¬ 
zırlamıştır. 2. Muhtaşaru ZevâHdi Müs- 
nedi'l-Bezzâr C ale'l-Kütübi‘s-Sitte ve 
Müsnedi Ahmed. 808’de (1405-1406) 
tamamlanan ve çeşitli kaynaklarda “el- 
Müntehab", “el-Muhtâr”, “Tecrîd”, “Zevâ¬ 
id" kelimeleriyle başlayarak yukarıdakine 
yakın adlarla zikredilen eserde Heyse- 
mî'nin Keşfü'l-estâr 'an Zevâ’idi'l-Bez- 
zâr’ındaki 3700 kadar hadis senedleri ve 
metinleri ihtisar edilerek 234 l’e indiril¬ 
miş, rivayet sırasında meydana gelen il¬ 
letler belirtilmiş, günümüze ulaşmayan 
hadis kitaplarından nakiller yapılmış, ay¬ 
rıca başta Heysemî olmak üzere bazı mu- 
haddislerin hadisler ve râviler hakkındaki 
değerlendirmeleri eleştirilmiştir. Sabrî b. 
Abdülhâlik Ebû Zer tarafından yayımla¬ 
nan (İ-II, Beyrut 1412/1992) eser üzerinde 
Abdullah Murâd Ali el-Müntehab miri 
Zevâ'idi'l-Bezzâr 'ale'l-Kütübi's-Sitte 
ve Müsnedi Ahmed adıyla bir doktora 
çalışması yapmıştır ( 1405, Medine, el-Câ- 
miatü'l-lslâmiyye). 3. Ziyâdâtü ba'zı'l- 
muvatta’ât *alâ ba < z. Müsned tertibin¬ 
deki bu çalışmanın bir nüshası Mektebe- 
tü’l-Ezher’de bulunmaktadır (Mecmua, 
nr. 109, vr. 107-122). 

İbn Hacer’in ayrıca Zeva‘idü'l-Edebi'1- 
müfred li’l-Buhârî ' ale's-sitte, Zevö’idü 
Müsnedi'l-Hâriş b. Ebî Üsâme hle's- 
sitte ve Ahmed, Zevâ’idü Müsnedi Ah¬ 
med b. Menf ve pek az bir kısmını yaza¬ 


bildiği ZevâTdüT-kütübi'l-erbah mim- 
mâ hüve sahih (Abdüssettâr eş-Şeyh, s. 
409) adlı çalışmaları ile Tâceddin es-Süb- 
Wnin Tabakâtü'ş-ŞâfTiyyeti’l-vüstâ’sı 
üzerine bir zevâidi bulunmaktadır. 

F) Tahrîc Çalışmalan. 1 . Netâ’icü’l-ef- 
kâr fî tahrîci ehâdîşi'l-Ezkâr (Tahncü’l- 
Ezkâr, el-Emâlî, Emâli’l-Ezkar, el-Emâliî- 
hadîşiyye). Nevevî’nin ei-Ezkâr’mda yer 
alan hadislerin tahrîc edildiği eseri İbn 
Hacer 7 Safer 837’den (23 Eylül 1433) 15 
Zilkade 852’ye (10 Ocak 1449) kadar 660 
mecliste talebelerine imlâ etmiş, eksik 
kalan kısımları Sehâvî el-Kavlü'l-bâr fî 
tekmileti tahrîci'1-Ezkâr adıyla (Abdül- 
hay el-Kettânî, II, 990) tamamlamıştır. 
Beş cilt olduğu belirtilen eserin bir nüs¬ 
hası Rabat’ta bulunmaktadır (el-Hizâne- 
tü'l-âmme, nr. 114 f). Kitabın Kahire’deki 
Baybarsiyye Medresesi’nde imlâ edilme¬ 
si sebebiyle el-Baybarsiyye (el-Emâliî- 
Mışriyye el-Baybarsiyye) diye de anılan 
ve Bikâî tarafından rivayet edilen 193- 
463. meclislerinin bir nüshası Köprülü 
(Mecmua, nr. 251, vr. I a - 2 16 b ), diğer bir 
nüshası da Millet Kütüphanesi’ndedir 
(Feyzullah Efendi, nr. 265,273 varak). Köp¬ 
rülü Kütüphanesinde ayrıca müellifin iki 
imlâ meclisinde yazdırdıkları Meclisâni 
min emâlî İbn Hacer adıyla yer almak¬ 
tadır (Mecmua, nr. 427, vr. 7 b -12“). Hamdî 
b. Abdülmecîd es-Selefî, 71-150. meclis¬ 
leri ihtiva eden eserin 11. cildini el-Emâ- 
li'l-mutlaka adıyla neşretmiş (Bağdat 
1406/1986; Beyrut 1416/1995), ayrıca ilk 
yarısını Abdullah b. Sâlih ed-Devserî, ikinci 
yarısını Abdullah b. Ali el-Cüaysin yüksek 
lisans tezi olarak tahkik etmiştir (1407, 
Câmiatü'l-İmâm Muhammed b. Suûd el- 
İslâmiyye, Usûlü'd-dîn, es-Sünne ve ulû- 
mühâ). İbn Ailân’m el-Fütûhâtü'r-rabbâ- 
niyye ‘ale'l-Ezkâri’n-Neveviyye’sı (1- 
VII, Kahire 1348/1929) Netâicü'l-efkâf- 
dan pek çok nakil ihtiva etmektedir. 2. 
Muvâfakatü'l-hubri'l-haber fî tahrî¬ 
ci ehâdîşi'1-Muhtaşar (Tahrîcü ehâdîşi 
[esanîdij Muhtaşari Ibni’l-Hâcib, el-Emâ- 
li’l-muharrece ‘alâ Muhtaşari İbni’l-Hâcib 
el-Aşlî). İbn Hacer, Cemâleddin İbnü’l-Hâ- 
cib’in Müntehe's-sûl ve'l-emel fî Hlme- 
yi'l-uşûl ve'î-cedeV ini önce M uhtaşa- 
rü'l-Müntehâ adıyla ihtisar etmiş, daha 
sonra Muvâfakatü'l-hubri'l-haber adıy¬ 
la hadislerini tahrîc edip bunları 230 mec¬ 
liste imlâ etmiş ve 17 Receb 836’da (9 
Mart 1433) çalışmasını tamamlamıştır. 
Hamdî Abdülmecîd es-Selefî ile Subhî es- 
Sâmerrâî'nin yayımladığı eserin (I-II, Ri¬ 
yad 1412/1991, 1414/1993) İlk 104 mecli¬ 


si üzerinde Abdullah b. Ahmed b. Süley¬ 
man el-Hamed Muvûfakatü'l-hubri T- 
haberfî tahrîci âşâri'l-Muhtaşar adıy¬ 
la bir doktora çalışması yapmıştır (1404, 
el-Câmiatü’l-İslâmiyye ed-Dirâsâtü'1-ulyâ 
Şu'betü'l-hadîs (Medinej). 3. el-İstidrûk 
c alâ şeyhihi'l- c Irâki fî tahrîci'l-İhya*. 
Zeynüddin el-Irâkî’nin İhyâ’ü c ulûmi'd- 
dîn 'deki hadisleri tahrîc etmek üzere ka¬ 
leme aldığı üç kitabın en küçüğü olan el- 
Muğnî c an hamli'l-esfâr fi'l-esfâr fî tah¬ 
rîci mâ fi'l-İhyâ'i mine'l-ahbârûa göz¬ 
den kaçan bazı hususların tamamlanması 
için yazılmıştır. 4. Tesdîdü'l-kavs fî muh¬ 
tasarı (etrafı, tertibi) Müsnedi'l-Firdevs 
(Tesdîdü’l-kavszehrü'l-Flrdeus). Şîrûye b. 
Şehredâr ed-Deylemî’nin 9056 hadis ih¬ 
tiva eden Firdevsü'l-ahbâr ’mdaki riva¬ 
yetlerin senedlerini tesbit edip esere 5000 
hadis ekleyen oğlu Şehredâr ed-Deylemî’- 
nin kaleme aldığı Müsnedü'l-Firdevs'in 
muhtasarıdır. Kitabın Zehru Müsnedi'l- 
Firdevs (Zehrü’l-Firdeus) adıyla Millet 
Kütüphanesi’nde kayıtlı bulunan (Murad 
Molla, nr. 393) nüshasında görüldüğü üze¬ 
re İbn Hacer bu çalışmasında Müsne- 
dü'l-Firdevs"m baş tarafından bir kısım 
rivayetlerin tahrîcini de yapmış, hadisleri 
yeniden alfabetik sıraya koyarak bazı ilâve 
ve tashihlerde bulunmuştur. Eser Fevvâz 
Ahmed Zemirlî tarafından Firdevsü'l-ah¬ 
bâr ile birlikte yayımlanmıştır (l-V, Bey¬ 
rut 1987). İbn Hacer, Müsnedü'l-Firdevs 
üzerinde el-ĞarâHbü'l-mültekata min 
Müsnedi'l-Firdevs (el-Mültekat min Müs¬ 
nedi’l-Firdeus) adıyla bir çalışma daha 
yapmış olup (Süleymaniye Ktp., Yenica- 
mi, nr. 199,200, 201 (I, II ve IV. ciltler]) bu 
eserde Müsnedü'l-Firdevs’in meşhur 
hadis kitaplarında yer almayan garîb riva¬ 
yetlerini bir araya getirmiştir. Onun Ze- 
va’idü'l-Firdevs adlı bir eserinden daha 
söz edilmekte, Mustafa Sî Ya’küb’un bu 
eser üzerinde Tesdîdü'l-kavs fî tertîb ve 
Müsnedi'l-Firdevs: tahkik ve dirâse 
700 hadîs adıyla bir doktora çalışması 
yaptığı (1406, el-Câmiatü'l-İslâmiyye | Me¬ 
dine]) belirtilmektedir. 5. Telhîşü'l-ha- 
bîr fî tahrîci ehâdîşi'r-Râfi c iyyiT-kebîr 
(et-Temyîz fî tahrîci ehâdîşi’l-Vecîz, et-Tel- 
hîşü’l-habîr fî tahrîci ehâdîşi’ş-şerhi’l-Ve- 
cîzi’l-kebîr). Gazzâlî'nin el-Vecîz adlı fı¬ 
kıh kitabına Abdülkerîm b. Muhammed 
er-Râfiî tarafından yazılan eş-Şerhu'l- 
îrebır'deki (Fethu’l-'azız) hadislerin tah¬ 
rîrine dair olan eser 21 Şevval 812’de (26 
Şubat 1410) tamamlanmış, 820’de (1417) 
esere son şekli verilmiştir. Telhîşü'l-ha- 
Mr’in Hindistan’da taş baskısı yapılmış 
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(1303), daha sonra Seyyid Abdullah Hâ- 
şim el-Yemânî (I-1V, Kahire 1384/1964, iki 
mücelled) ve Şa’bân Muhammed İsmail 
(I-IV, Kahire 1399/1979) tarafından neşre¬ 
dilmiş, ayrıca Ebû İshak eş-Şîrâzî’nin el- 
Mühezzeb’ı ile birlikte yayımlanmıştır 
(I-XX, baskı yeri ve tarihi yok). Yûsuf Ab- 
durrahman el-Mar‘aşlî Fihrisü ehâdîşi 
Telhîşi'l-habîr (Beyrut 1406/1986) ve Ab- 
durrahman Dımaşkıyye Tertîbü ehâdîş 
ve âşâri Telhîşi'l-habîr (Riyad 1407/1987) 
adıyla eserdeki rivayetlerin fihristini ya¬ 
yımlamışlardır. 6. ed-Dirâye ti tahrîci 
(telhisi, müntehabi) ehâdîşi'l-Hidû ye. 
Burhâneddin el-Mergînânî’nin el-Hidâ- 
ye’sindeki hadisleri tahrîc etmek üzere 
Cemâleddin Abdullah b. Yûsuf ez-Zeylaf- 
nin kaleme aldığı Naşbü'r-röye’nin 827'- 
de (1424) yapılmış muhtasarıdır. 1085 
hadisi senedleri ve metinleriyle birlikte 
veren, bunların sağlamlık dereceleri hak¬ 
kında geniş bilgiler ihtiva eden eser Del¬ 
hi (1299, 1327) ve Leknev'de (1301),ay¬ 
rıca Abdullah Hâşim el-Yemânî tarafın¬ 
dan Kahire’de (1 II, Kahire 1384/1964; 
Beyrut, ts.) yayımlanmış, Riyâz Abdullah 
Abdülhâdî Fehûrisü'd-Dirâye ti tahrî¬ 
ci ehâdîşi'1-Hidâye (Beyrut 1408/1988) 
adıyla eserin fihristini hazırlamıştır. 7. 
el-Kâfi'ş-şâf ti tahrîci ehâdîşi'l-Keşşâf. 
Eserde. Zemahşerî’nin el-Keşşâf*an ha- 
kâ'iki’t-tenzil adlı tefsirinde lafızlarına 
işaretle yetinilen merfû hadislerle Zey- 
lafnin bu eser üzerindeki tahrîc çalışma¬ 
ları sırasında temas etmediği merfû ha¬ 
disler ve mevkuf rivayetler tahrîc edilmiş¬ 
tir. 821 (1418) yılında tamamlanan, 398 
rivayetin tahrîc edildiği eser el-Keşşâf'ı n 
IV. cildinin sonunda yayımlanmıştır (Bey¬ 
rut 1366/1947). İbn Hacer'in buna et-Tah- 
rîcü'l-vâf bi-âşâri'l-Keşşâl adıyla bir ze¬ 


yil yazmaya başladığı, fakat eseri tamam- 
layamadığı belirtilmektedir. 8. Hidâye- 
tü'r-ruvât ilâ tahrîci ehâdîşi'l-Meşâbîh 
ve'l-Mişkât. Ferrâ ei-Begavî’nin Meşâ- 
bîhu's-sünne’: sine Hatîb et-Tebrîzî’nin bir 
üçüncü bab ekleyerek telif ettiği Mişkâ- 
tü'l-Meşâbîtiteki 6285 hadisin kaynak¬ 
larının gösterilip değerlendirildiği bir eser 
olup Süleymaniye (Hamidiye, nr. 410) ve 
Topkapı Sarayı Müzesi (111. Ahmed, nr. 477) 
kütüphanelerinde nüshaları vardır. 9. el- 
Ehâdîşü'l-mevzû'a el-vâride ti Meşâ- 
bîhi's-sünne li’l-Beğavî (el-Ecuibe c an 
ehâdîş vaka c at fiMeşâbîhi’s-sünne ve vu- 
şıfet bi’l-uazf). 850 (1446) yılının sonunda 
kaleme alınan bu risâlede Meşâbîhu’s- 
sünne'de mevzû olduğu ileri sürülen on 
sekiz hadis savunulmakta ve bunların sıh¬ 
hat derecesi belirtilmektedir. Eser, Ec- 
vibetü’l-Hâfız İbn Hacer el-'Askalânî 
c an ehâdîşi'l-Meşâbîh adıyla Meşâbî- 
hu's-siinne'rim baş tarafında (I, 77-96), 
aynı adla Mişkâtü'l-Meşâbîh'm (I-lll, 
nşr. Nâsırüddin el-Elbânî, Beyrut-Dımaşk 
1382/1962, 1399/1979) sonunda (111, 1773- 
1792), Ecvibetü’l-Hâfız İbn Hacer el- 
c Askalânî c alâ risâletii-Kazvînî havle 
ba c zı ehâdîşi’l-Meşâbîh adıyla Ali el-Kâ- 
rî’nin MirkâtüT-mefâtîtiinm (1-X, nşr. 
Sıdkî Muhammed Cemîl el-Attâr, Beyrut 
1412/1992) I. cildinde (1, 535-550)yayım¬ 
lanmıştır. Amr b. Abdüimün'im, eser üze¬ 
rinde en-Nakdü’ş-şarîh li-ecvibeti'l- 
Hâfız İbn Hacer ‘an ehâdîşi'l-Meşâbîh 
adlı bir çalışma yapmıştır (Kah i re-Cidde 
1414). 10. Tahrîcü'l-ehâdîşi'n-nebeviy- 
ye el-rniinkattia fi's-Sîreti’l-Hişâmiyye 
( Tahrlcüi-ehâdiş fi’s-sîreti’n-nebeuiyye el- 
Hâşimiyye, Tahncü ’l-ehâdîşi’l-münkatfa 
fi’s-sîreti’l-Hâşimiyye; bk. Abdülhay el- 
Kettânî, I, 334). 


İbn Hacer’in aynı konuda yarım kalmış 
eserleri de şunlardır: eMUcûb ti tahrîci 
mâ yekülü tihi't-Tirmizî "ve ti'l-bâb" 
( el-Lübâb fi şerhi kavli’t-Tirmizî “ve fl’l- 
bâb” da muhtemelen aynı eserdir), Tah- 
rîcü ehâdîşi Muhtaşari'l-Kifâye, ed- 
Dâ c i'l-beşîr li-tahrîci ehâdîşi İbn Be¬ 
şti, Tahncü ehâdîşi Şerhi't-Tenbîh li'z- 
Zenkelûnî ( a.g.e ., i, 336). 

G) Âlî İsnad Çalışmaları. 1 . el-'Uşâriy- 
yât (el-'Aşeretü'i-'Usariyye). 1000’e yakın 
âlî isnadlı hadisin bir araya getirildiği ese¬ 
rin iki nüshası el-Hizânetü’t-Teymûriyye’- 
de bulunmaktadır (Hadis, nr. 189, 399). 
2. Nazmü'l-le’âlî bi'l-mi’eti'l-‘avâlî (ek 
MCelü ’l-’uşâriyyât li’t-Tenûhî). Müellifin 
İbrâhim b. Ahmed et-Tenûhî’den rivayet 
ettiği uşârî hadislerden 100'ünü ihtiva 
eden eser Kemâl Yûsuf el-Hût tarafından 
yayımlanmıştır (Beyrut 1410/1990). İbn 
Hacer’in aynı kişiden yaptığı rivayetleriy¬ 
le ilgili Mütebâyinâtü't-Tenûhî adlı bir 
eserinden daha söz edilmektedir. 3. es- 
Sittûne'l-'Uşâriyye (el-'Uşâriyyâtü’s-sit- 
tün). Zeynüddin el-lrâkî'nin Kütüb-i Sit- 
fe’de yer almayan sahih, hasen ve garîb 
derecesindeki on râvili kırk rivayeti bir 
araya getirdiği Kitâbü'l-Erbatin el- c uşâ- 
riyye adlı eserine, yine İrâkı’den derlen¬ 
miş aynı nitelikte altmış rivayetin eklen¬ 
mesiyle meydana getirilen bir çalışmadır. 
İbn Hacer’in âlî isnada dair çalışmaları ara¬ 
sında el-'Avâli't-tâliye li'l-mfe ti'M âli¬ 
ye de (el-Erba"Cine't-tâliye IVl-mi'etiî-'uşâ- 
riyye) zikredilmektedir. 

Müellifin, âlî isnadın beş türünden biri 
olan nisbî uluvvün çeşitlerinden bedel ve 
muvafakate dair kaynaklarda zikredilen 
eserleri şunlardır: Buğyetü'r-râvî bi-eb- 
dâli'l-Buhârî, el-Ebdâlü’l- c avâlîmin Ebî 
Dâvûd et-Tayâlisî, Ebdâlü Abd b. Hu- 
meyd ve muvâfakâtühû, el-Ebdâlü'l- 
cavâlî ve'l-muvâfakâtü'l-hisân min 
Müsnedi’d-Dârimî Abdillâh b. e Abdir- 
rahmân, Kâsım b. Fazl es-Sekafî'nin on 
cüz hacmindeki eş-Şeîta/fyyâî’ından der¬ 
lediği el-Ebdâlü’ş-şafiyyât mine’ş-Se- 
kafiyyât, Ebü’l-Hasan Ali b. Haşan el-Hi- 
laî’nin el-HiieHyyât 'mdan 100 hadis se¬ 
çerek meydana getirdiği el-Ebdâlü'l- 
'aliyyât mine '1-HileHyyât ve Av âlî Müs¬ 
lim (aş. bk.). 

H) Kırk Hadis Çalışmaları. 1. ei-/mfâ c 
bi’l-erba c îneî-mütebâyineti (bi-şarti)'s- 
semâ c . İbn Hacer, 808’de (1405) bir haf¬ 
ta içinde kaleme alıp aynı yıl talebelerine 
imlâ ettiği bu eserinde kendisinin semâ 
yoluyla ve âlî isnadla kırk ayrı hocasından 
duyduğu, onların da kırk ayrı sahâbîden 
rivayet ettikleri kırk beş hadisi derlemiş. 




yyr 

dy- -ClVi lyj:' w İ-Çt 

—2» jO.,lA I Jlıi ./-A S Ç- 

ö 1 |f- 

cIÂjs-AU 

•—J L.)_•' L Ç 

Ki o )! I Jc 

Ak w*- 

• AlÛ'«J|CwVjlJC.t *.Vj « 




•- _ __ Je 

J «>' 

Aîj'u'JI 

3 £jİ>A* ^ 

Ji» Ai) 

jJJ j üş», jj* jU-İ I w JsyJii 1 


ibn Hacer 

ei-Askalânî'nin 

Nazmü’l-le’âlî 

'aualî adlı 
eserinin 
ilk iki sayfası 
(Köprülü Ktp., 
Fâzıl Ahmed Paşa, 
nr. 428/4) 


522 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-lbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 




İBN HACER el-ASKALÂNÎ 


ayrıca bu hadislerin Kütüb-i Sitte iie dört 
mezhep imamının eserlerinde bulunma¬ 
sı gibi şartları da gözetmiş ve hadislerin 
sağlamlık derecesini belirtmiştir. Müellif 
eserini 832'de (1429) hadislerin çeşitli 
tariklerinden sadece birini zikrederek ih¬ 
tisar etmiş. Muhammed b. Ebû Bekir b. 
Cemâa da eser üzerinde ihtisar çalışması 
yapmıştır. el-İmtâ' Selâhaddin Makbul 
Ahmed(Küveyt 1408/1988), Muhammed 
Şekûr el-Meyâdînî(Devha 1409/1989), 
Mecdî es-Seyyid İbrâhim (Kahire, ts.) ve 
Ebû Abdullah Muhammed Haşan İsmâil 
eş-Şâfiî ( Beyrut 1418/1997) tarafından ya¬ 
yımlanmıştır. 2. c AvâlîMüslim: erhd'Ci¬ 
ne hadîs müntekât min Şahîhi Müslim 
(el-Erba'ûne’l-'âliye li-Müslim'ale’l-Buhâ- 
n fî Şahîhayhimâ). Şahîhayn'da bulu¬ 
nup Müslim’in Buhârî’ye göre bir râvi ile 
âlî olarak rivayet ettiği kırk hadisin der¬ 
lendiği eseri Muhammed el-Meczûb (Tu¬ 
nus 1393/1973) ve Kemâl Yûsuf el-Hût 
(Beyrut 1405/1985) neşretmiştir. 3. el- 
Erba'ûn fî red'i'l-mücrim 'an sebbi’l- 
müslim (Red'u’l-mücrim fi’z-zebbi ‘an ‘ır- 
zı’l-müslim). Bazı âlimlerin müellife yap¬ 
tığı haksızlıklar üzerine Receb 851 'de (Ey¬ 
lül 1447) kaleme alınan eser Şeyh el-Hu- 
veynî es-Selefî ( Beyrut 1406/1986) ve Mec¬ 
dî es-Seyyid İbrâhim (Kahire 1989) tara¬ 
fından yayımlanmıştır. 4. Tahrîcü'l-Er- 


ba'îne’n-Neveviyye bi'l-esânîdi'l-'aliy- 
ye. İbn Hacer’in 800 (1398) yılında Aden’¬ 
de okuttuğu bir eser olup onun el-Erba'û- 
ne’n-Neveviyye’yı şerhettiği de söylen¬ 
mektedir (Abdüssettâr eş-Şeyh, s. 410). 
5. el-Erba'ûne'l-mühezzebe bi'l-ehâ- 
dîsi'l-mülakkabe. İbn Hacer’in Yemen’- 
de bulunduğu sırada, Nefîsüddin Süley¬ 
man b. İbrâhim el-Alevî et-Taizzî’nin iste¬ 
ği üzerine kendi rivayetlerinden bir gün¬ 
de derlediği eseridir. 6. Ziyâ’ü'l-eyyâm 
(enam) bi-'avâlî şeyhi'l-İslâm el-Bul- 
kinî. Ömer b. Raslân el-Bulkinî’nin kırk 
şeyhinden âlî isnadla dinlediği kırk hadis 
mecmuasıdır. 7. el-Erba'ûne’l-müctâze 
'an şüyûhi'l-icûze. Hocası Ebû Bekir b. 
Hüseyin el-Merâgî adına onun kırk hoca¬ 
sından derlediği kırk hadis mecmuasıdır. 
8. el-Erba'ûne'l-münteköt min c avâlîel- 
Leyş b. Sa'd. Müellifle arasında sekiz râ¬ 
vi bulunan Leys b. Sa’d’m âlî rivayetlerin¬ 
den derlenmiş bir risâledir. İbn Hacer’in 
bunlardan başka el-Erba'ûn min mes- 
mû'i İbni'd-Dâİm mine't-Terğib li't- 
Teymî, Erba'ûn hadîs mine'l-vuhdân 
min Müsnedi Ahmed b. Hanbel adlı 
eserleri de bulunmaktadır. 

1) Hadis Usulü. 1. Nuhbetü’l-fiker*. 
İbnü’s-Salâh eş-Şehrezûrî’nin. hadis ilim¬ 
lerini altmış beş nevi halinde incelediği 
Mukaddime’sinin buna kırk nevi daha 


eklenerek yapılmış bir muhtasarı olup 
812’de (1409) tamamlanmış ve müellifi 
tarafından 818’de (1415) Nüzhetii ’n-na- 
zar iî tavzihi Nuhbeti'l-fiker adıyla şer- 
hedilmiştir. Nuhbetü'l-fiker ve Nüzhe- 
tü’n-nazar (nşr. W. Nassau v.dğr., Calcut- 
ta 1862, ikisi birlikte) zamanla büyük ka¬ 
bul görmüş, ders kitabı olarak okutulmuş, 
üzerine şerhler, hâşiyeler ve muhtasarlar 
yazılmış, manzum hale getirilmiş ve çe¬ 
şitli dillere tercüme edilmiştir. 2. Risale 
fî muştalahâti ehli'l-hadîş. Eserin iki va¬ 
raktan ibaret baş tarafı eksik bazı nüsha¬ 
ları Dârü’l-kütübi’l-Mısriyye’dedir (Mec¬ 
mua, Timur, nr. 126; Mecmua, Tal’at, nr. 
255). 3. el-İfşâh bi-tekmîli'n-Nüket 'alâ 
İbni'ş-Şalâh (en-Nüket 'alâ 'ülûmi’l-ha- 
dîş). Irâkı’nin et-Takyîd ve'1-îzdh’ındaki 
(Nüketü İbni’ş-Şalâh) elli kadar görüşüne 
İbn Hacer’in yönelttiği bazı tenkitleri ihti¬ 
va etmekte olup Rebî* b. Hâdî Umeyr, eser 
üzerindeki doktora çalışmasında (1400/ 
1980, Câmiatü Ümmi'l-kurâ, Külliyetü'ş- 
şerîa ve'd-dirâsâtü'l-İslâmiyye) İbn Ha¬ 
cer’in İbnü’s-Salâh’a ve lrâkî’ye yönelttiği 
eleştirilerini de tesbit ederek eseri en- 
Nüket 'alâ Kitâbi'bni'ş-Şalâh adıyla 
yayımlamış (I-Il, Medine 1984; I-II, Riyad 
1988), kitabı Mes’ûd Abdülhamîd es-Sa‘- 
denî de aynı adla neşretmiştir (Beyrut 
1414/1994). İbn Hacer’in el-İstidrâk'alâ 
Nüketi İbni'ş-Şalâh adıyla anılan eseri 
de bu kitap olmalıdır. 4. en-Nüket 'ale’l- 
Elfiyye. İrâM’nin el-Elfiyye’sı üzerindeki 
bazı görüş ve tenkitleri ihtiva eden eser 
yarım kalmıştır (Süyûtî, Nazmü’l-Hkyân, 
s. 47). 5. Muhtasarıı (Telhîşu) 'ilmi'l- 
veşy fîmen yervî 'an ebîhi 'an ceddih. 
Alâî’nin el- Veşyü ’l-m u'lem fîmen yer¬ 
vî 'an ebîhi 'an ceddihî 'ani'n-nebiyyi 
şallallâhü 'aleyhi ve sellem adlı eseri¬ 
nin muhtasarı olup önemli ilâveler de ih¬ 
tiva etmektedir. 6. Nüzhetü's-sâmi'în fî 
rivâye ti 'ş-şah âb e mine't-tâbi'în. Hatîb 
el-Bağdâdî’nin bir cüzden ibaret olduğu 
söylenen Rivâyetü’ş-şahâbe mine't-tâ¬ 
bi'în adlı eserinin muhtasarıdır. 

İbn Hacer’in ayrıca Dârekutnî’nin et- 
Taşhîf (Taşhîfü ’l-muhaddişln) adlı eseri¬ 
nin muhtasarı olan Telhîşü't-Taşhîf in¬ 
den söz edilmiştir ( a.g.es. 49). Bazı ka¬ 
taloglarda (Brockelmann, GAL SuppL, 
11, 76; Köprülü Ktp., Mecmua, nr. 715/11, 
vr. 132-151) müellife nisbet edilen ve İs¬ 
tanbul’da çeşitli kütüphanelerde nüsha¬ 
ları bulunan Riyâzü'l-ezhâr fî cilâ'i'l- 
ebşâr ise Şehâbeddin Sivâsî’ye aittir. 

J) Ricâlü’l-hadîs. 1. el-İşâbe* fî tem- 
yîzi’ş-şahâbe. Mükerrerleriyle birlikte 
12.300 kadar biyografiyi ihtiva etmesi se- 


İbn Hacer el-Askalânî'nin el-İmtâ c bi’l-erba'îrıe’l-mütebâyineti (bi-şarti)’s-semâ c adlı eserinin iki sayfası (Beyazıt Dev¬ 
let Ktp., nr. 7951/2, vr. 20 b , 21 a ) 
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bebiyle sahasının en kapsamlı kitabı olan 
eserin çeşitli baskıları arasında Mevlevî 
Muhammed Vecîh, Abdülhak, Gulâm Ka¬ 
dir ve A. Srenger tarafından yapılan ne¬ 
şirle tl-IV, Kalküta 1270-1291/1853-1874) 
Ali Muhammed el-Bicâvî’nin neşri (l-VIH, 
Kahire 1390-i 392/1970-1972, 1413/1992) 
zikredilebilir. 2. Tehzîbut-Tehzîb*. Tü¬ 
rünün en önemli çalışması olan eserde 
Mizzî’nin Kütüb-i Sitte râvilerine dair 
Tehzîbü'l-Kemâl fîesmâ*i'r-ricâl’\ ihti¬ 
sar edilmiş ve esere hacminin üçte biri 
kadar ilâvede bulunulmuştur. Eser Hay- 
darâbâd-Dekken'de (l-XII, 1325-1327; 
Beyrut 1388/1968) ve Beyrut’ta (1-VI, 1412/ 
1991) yayımlanmıştır. 3. Takrîbü’t-Teh- 
zîb. Tehzîbü't-Tehzîb’m muhtasarı olup 
827 (1424) yılında tamamlanan eserde 
ayrıca Buhârî’nin el-Edebü’l-müfred, 
Halku ef'âliT-Hbâd, Cüz'ü’l-kırâ’e ve 
Ref c u’l-yedeyri; Müslim’in Mukaddime; 
Ebû Dâvûd'unei-Merâsîi, Feza‘ilüi-en- 
şâr, Nâsihu'l-Kur’ân ve mensûhuh, Ki- 
tâbü'l-Kader, et-Teferrüd fi’s-sünen, 
MesâVlü ’l-İmâm Ahmed b. Hanbel ve 
Müsnedü Mâlik; Tirmizî’nin Şemâ’ilü'n- 
nebî; Nesâî’nin Müsnedü Alî, Müsne¬ 
dü Mâlik, c Amelü'l-yevm ve'l-leyle, Ha- 
şâ’işu Alî ve İbn Mâce’nin Kitâbü't-Tef- 
sît adlı eserlerindeki toplam 8826 râvinin 
çok kısa biyografileri verilmektedir. So¬ 
nunda kadınlara dair bir bölümün de yer 
aldığı Takrîbü't-Tehzîb Leknev’de (1271, 
taşbaskı), Delhi’de (1308,1320), Abdülveh- 
hâb Abdüllatîf tarafından Kahire-Medi¬ 
ne’de (I-II, 1380/1960; I-ll, Beyrut 1395/ 
1975) ve İrşâdü’l-hak Eserî tarafından La- 
hor’da (1985), değişik adlarla mükerrer 
olarak zikredilen yüzlerce râvinin eserde 
hangi numaralarla gösterildiğini belirten 
titiz bir çalışma ile birlikte Muhammed 
Avvâme tarafından Halep’te (1406/1986, 
1408/1988,1411/1991) ve Mustafa Abdül- 
kâdir Atâ tarafından Beyrut’ta (1413/ 
1993) yayımlanmıştır. Kitap üzerinde Mev¬ 
levî Emîr Ali’nin Tak'îbii ’t-Takrîb adlı bir 
çalışması vardır (Leknev 1934,1356/1937). 
4. Lisânul-Mîzân*. Zehebî’nin zayıf râ- 
vilere dairMîzânü7-/ c f/dâ/’inin hem 
muhtasarı hem de zeyli ve ikmali mahi¬ 
yetinde olan eser Haydarâbâd Dekken’de 
neşredilmiştir (1-VII, 1329-1331; Beyrut 
1390/1971). S. Ta c cilü'l-menİQ <i a bi-ze- 
vâ’idi ricâli'l-e‘immeti'l-erba l a. Ebü’l- 
Mehâsin el-Hüseynî’nin, Mizzî’nin Tehzî- 
bü'l-Kemâl'm ihtisar edip İmam Mâlik’in 
ei-Muvaffa’ı ile Şâfiî, Ahmed b. Hanbel 
ve Ebû Hanîfe’nin eî-Müsned’lerindeki 
râviieri de ekleyerek meydana getirdiği 
et-Tezkire fî (bi-ma c afeti) ricâliT-kütü- 


bi'l- c aşere’ ye dayanan bir çalışma olup 
e t-Tezkire’deki râvilerden Tehzîbü't- 
Tehzîb’de bulunanlar inceleme dışı bıra¬ 
kılmış ve dört mezhep imamının eserle¬ 
rindeki râviler bir araya getirilip bunlar 
hakkında Hüseynî’nin verdiği bilgiler dü¬ 
zeltilip tamamlanmıştır. Ayrıca Hüseynî’¬ 
nin Ahmed b. Hanbel’in el-Müsned' inde¬ 
ki râvilerden Tehzîbü'l-Kemal'de bulun¬ 
mayanları bir araya getirdiği el-İkmâl’in- 
de, el-İkmân tamamlamak üzere Nû- 
reddin el-Heysemî'nin kaleme aldığı cüz¬ 
de ve İbnü’l-Irâki’nin Zeyîü'/-Kâşifinde 
görülen tashihe muhtaç hususlar üzerin¬ 
de de durulmuştur. 330 kadar kaynaktan 
faydalanılarak (İbn Hacer, Ta‘cUüî-men- 
fa% I, 62-102) 826’da (1423) tamamla¬ 
nan, ilk isimlerine göre alfabetik olarak 
sıralanmış 1727 (veya 1732) râvi hakkın¬ 
da bilgi verilen eser önce Haydarâbâd’da 
basılmış (1322/1904, 1324/1906; Beyrut, 
ts.), daha sonra Abdullah Hâşim Yemânî 
el-Medenî (Kahire 1386/1966), Eymen Sâ- 
lih Şa’bân (Beyrut 1416/1996) ve İkrâmul- 
lah İmdâdülhak(l-U, Beyrut 1416/1996) 
tarafından yayımlanmıştır. İbn Hacer, Hü- 
seynî’nin eî-Tez/rire’si ile İbnü’l-lrâki’nin 
Zey/ü'/-Kâşifinde gördüğü hataları ay¬ 
rıca bir cüzde toplamış ve 833’te (1430) 
tamamladığı bu çalışmasına el-Evhâm 
elletî vaka c at li’l-Hüseynî ve Ebi Zür c a 
(el-Ceuâbü’l-celîli’l-vak c a fîmâ yüraddü 
‘ ale’l-Hüseynî ve EblZilfa) adını vermiş¬ 
tir. 6. Ta‘rî/ü ehli (illi) ’t-takdîs bi-merâ- 
tibi'l-mevşûfîne bi't-tedlîs (Tabakâtü’l- 
müdellisîn). Alâî’nin Câmfu't-tahşîl fî 
ahkâmiT-merâsîl’i ihtisar edilip ona 
önemli ilâveler yapılmak suretiyle mey¬ 
dana getirilmiş, 152 müdellisin yer aldığı 
bir eser olup 815’te (1412) tamamlan¬ 
mıştır. Daha sonra da bazı ilâvelerin ya¬ 
pıldığı eser Kahire’de basılmış (1322/ 
1904), ayrıca Tâhâ Abdürraûf Sa’d (Kahi¬ 
re 1398/1978), Âsim b. Abdullah el-Kurey- 
vitî (Zerkâ 1403/1983), Abdülgaffâr Süley¬ 
man e!-Bündârî ve Muhammed Ahmed 
Abdülazîz (Beyrut 1405/1984; 1407/1987), 
Muhammed Zeynhüm Muhammed Azb 
(Kahire 1407/1986), Ahmed b. AliSeyrel- 
Mübârekî (Riyad 1413/1993) tarafından 
yayımlanmıştır. İbn Hacer’in bu konuda 
ayrıca Cüz 3 fî esmâ’i'l-müdellisîn adlı 
bir kitabı bulunduğu söylenmektedir. 
7. el-îşâr bi-ma c rifeti ruvâti’l-Âsâr. 
Hanefî âlimlerinden birinin isteği üze¬ 
rine (a.g.e., I, 244) Muhammed b. Haşan 
eş-Şeybânî’nin eZ-Aşâfındaki râvilerin 
önce isimlerine, sonra künyelerine gö¬ 
re alfabetik olarak sıralandığı eserde faz¬ 
la tanınmayan şahsiyetlerle kadın râvile- 


re de yer verilmiş, Tehzîbü't-Tehzîb'de 
bulunanlara işaret etmekle yetinilmiş, 
diğerleri bazan uzunca biyografileriyle 
tanıtılmıştır. 265 râvi hakkında bilgi veri¬ 
len ve hazırlanmasına813’te(1410) baş¬ 
lanan eser yirmi yılda tamamlanabilmiş¬ 
tir. Süleyman b. Abdülazîz el-Ureynî tara¬ 
fından üzerinde yüksek lisans çalışması 
(1401, el-Câmiatü'l-lslâmiyyeed-Dirâsâ- 
tü'l-ulyâ IMedine)) yapılarak Karaçi’de ya¬ 
yımlanan eseri (1411) Ebû Mus’ab Mu¬ 
hammed Saîd el-Bedrî (Beyrut 1411/1991), 
Seyyid Haşan Kesrevî (Beyrut 1413/1993) 
ve Mes’ad Abdülhamîd Muhammed es- 
Sa’denî de (Kahire, ts.) neşretmiştir. 8. 
Tebşîrü ’l-müntebih bi-tahrîri’l-Müşte- 
bih. Zehebî’nin el-Müştebih fi'r-ricâl' in¬ 
de isimlerin okunuşu gösterilmediği ve 
eser muhtasar tutulduğu için yapılan ha¬ 
taları düzeltmek, kelimelerin doğru okun¬ 
masını sağlamak ve el-Müştebih’te bu¬ 
lunmayan bazı isimleri ilâve etmek ama¬ 
cıyla kaleme alınan alfabetik bir eser olup 
türünün en muhtevalı çalışmasıdır (Sü- 
yûtî, Tedrîbü’r-râvî, II, 298). Eserde megâ- 
zî. siyer ve tarih kitaplarında geçen Câhi- 
liye devri şair ve kahramanlarının adları 
da zikredilmiştir. İbn Hacer’in on beş ki¬ 
taptan faydalanarak ( Tebşîrü ’l-müntebih, 
IV, 1511 -1513) 816’da (1413) tamamladığı 
eser Ali Muhammed el-Bicâvî ve Muham¬ 
med Ali en-Neccâr tarafından Kahire’de 
(I-IV, 1383-1386/1964-1967), ayrıca Delhi- 
Mekke’de (1-IV, 1406) yayımlanmıştır. 9. 
Nüzhetü’l-elbâb fi'l-elköb. Lakaplarıyla 
tanınan muhaddislere dair alfabetik bir 
eser olup Abdülazîz b. Muhammed es- 
Sedîdî tarafından üzerinde yapılan yük¬ 
sek lisans çalışması yayımlanmıştır (I-Il, 
Riyad 1409/1989). Muhammed Abdurrah- 
man el-Ehdel (“Edvâ 3 c alâ Nüzheti’l-el- 
bâb fı’I-elkâb li’I-Hâfız İbn Hacer el- c As- 
kalânî”, '■Âlemü’l-kütüb, XVIII/6 (1418/ 
1997], s. 483-489) ve İbrâhim es-Sâmerrâî 
(“Ma‘a Nüzheti’l-elbâb fl’l-elkâb li’bni 
Hacer el-'Askalânî”, MMLAÜr., XVII/45 
11414/19931, s. 11-49) bu neşirdeki önemli 
hataları tesbit etmişlerdir. Eseri Muham¬ 
med Zeynhüm Muhammed Azb da ya¬ 
yımlamış (Beyrut 1412/1992), Âişe bint Hü¬ 
seyin es-Süleymânî bu neşrin iki babın¬ 
daki altmış kadar okuma hatasını eleştir¬ 
miştir (a/-Mua/agat, Algeria 1412/1992, i, 
445-454). Hacı Selim Ağa Kütüphanesi’nde 
(nr. 1252/2) Elkâbü'r-ruvât adıyla kayde¬ 
dilen eser Nüzhetü’l-elbâb’m bir nüsha¬ 
sıdır. 10 . Tesmiyetü men < urife mim- 
men übhime fi’MUmde. Cemmâîlî’nin 
c Umdetü'l-ahkâm adlı eserindeki hadis¬ 
lerde adları tam zikredilmeyen veya müp- 
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hem şekilde geçen şahısların kim olduğu¬ 
nu göstermek üzere kaleme alınan eserin 
Mektebetü’l-Ezher’de bir nüshası mev¬ 
cuttur (Mecmua, nr. 109, vr, 113-128). 11. 
Tertîbü Tabakâti'l-huffâz li'z-Zehebî 
‘alâ hurûfi'l-mu 'cem. Zehebî'nin Tez- 
kiretü'l-huftâz’mda bulunup Mizzî'nin 
Tehzîbü'l-KemâTinde yer almayan ha¬ 
dis hâfızlarının bir araya getirildiği iki cilt 
hacminde bir eser olup ( Keşfü’z-zunûn , 
II, 1097) bazı hadis hâfızlarınm biyografi¬ 
lerinin ilâve edilmiş olması sebebiyle Zeyi 
'alâ Tezkire ti ’l-huüâz olarak da anılmak¬ 
tadır. 12. Zeylü’t-Tibyân li-manzûme- 
ti'l-huffâz bedî'ati'l-beyân. İbn Nâsı- 
rüddin ed-Dımaşki'nin hadis hâfızlarını 
1000 beyitte topladığı Bedfatü'l-beyân 
'an mevti’l-dyân 'ale'z-zamânda zik¬ 
redilmeyen yirmi sekiz hafızın biyografi¬ 
siyle ilgilidir. 13. Sikâtü'r-ricâl mim-men 
lem yüzker fî Tehzîbi'l-Kemâl. Müsved¬ 
desinin üç cilt olduğu belirtilen ve muh¬ 
temelen İbn Hacer'in yarım kalan çalış¬ 
malarından olan eser Süyûtî'nin Naz- 
mü'l-'ikyân'mda (s. 46) Esbâtu'r-ricâl 
şeklinde kaydedilmiştir. 14. Fevâ’idü'l- 
ihtifâl bi-beyâni ahvâli'r-ricâl (el-İ'lâm 
bi-mert zilkire fı’l-Buharî mine’l-a c lâm). 
Şahîh-i Buhârî de bulunduğu halde Teh- 
zîbü'l-Kemâl'de yer almayan râvilerin 
biyografisini ihtiva eden eserin bir cilt ol¬ 
duğu belirtilmektedir. 15. Telhîşüî-Müt- 
tefik ve'l-müfterik . Hatîb el-Bağdâdî’nin 
el-Müttefik ve'l-müfterik adlı eserinin 
(D/A, XVI, 457) tashih, ihtisar ve ilâvelerle 
yeniden tertip edildiği bir çalışma olup 
tamamlanmamıştır. 16. et-Tarîfü'l-ec- 
ved bi-evhâmi men cema'a min ricâ- 
li'l-Müsned. Çeşitli kaynaklarda yanlış 
olarak et-Ta'rîfü (Ta'rîfü)'l-evhad şeklin¬ 
de kaydedilmektedir. 17. Esmâ’ü ricâ- 
li'l-kütüb (Beyânü ahvâli’r-ricâli'r-ruvât). 
İthâfü'l-mehere ’ye konu olan kitaplarda 
geçen râvüerdenTehzîbü't-Tehzîb'de bi¬ 
yografisi bulunmayanları ele alan eser ya¬ 
rım kalmıştır. el-Mühmei min şüyûhi'l- 
Buhûrî adlı bir kitabı da bulunduğu be¬ 
lirtilen İbn Hacer, ayrıca Ebü’l-Hasan el- 
İclî’nin sika kabul ettiği râvileri tabakalar 
halinde sıraladığı, Nûreddin el-Heysemî'- 
nin alfabetik hale getirdiği Târîhu'ş-şi- 
kât (Ma'rifetü ’ş-şikât) adlı esere bazı ilâ¬ 
veler yapmıştır (DİA, XV, 56). 

K) Mu'cem. 1. el-Mdcemü'l-müfeh- 
res. el-Makâşıdü'l-'aliyyût ('aliyye) fî 
fihristi'1-merviyyât (fi fihristi’l-kütübi 
ue’l-eczsVl-merviyye) ve Tecrîdü esânî- 
di'l-kütübi'l-meşhûre ve'l-eczâ’i'l-men- 
şûre adlarıyla da anılan (Abdüssettâr eş- 
Şeyh, s. 453) eserde müellif okuttuğu ki¬ 


tapları hangi senedlerle rivayet ettiğini, 
bunları kimlerden nasıl aldığını belirt¬ 
mektedir. el-Mu'cem ü ’l-m üfehres’ in 
müellif hattı nüshası Millet Kütüphane- 
si’nde (Murad Molla, nr. 609), diğer bir 
nüshası Dârü'l-kütübi'l-Mısriyye’de (Mus- 
talah, nr. 82) bulunmaktadır. 2. ei-Mec- 
ma'u'l-mü’esses li'1-mu c cemi’l-müfeh¬ 
res. İbn Hacer'in 730 hocasının adını al¬ 
fabetik olarak sıraladığı, bunların hayatı¬ 
na dair geniş bilgiler verdiği, kendisinin 
onlardan hangi kitapları okuduğunu be¬ 
lirttiği bir eserdir. Telifine 8Û6’da (1403) 
Aden'de başlanıp 832’de (1429) Kahire’- 
de tamamlanan, daha sonra bazı ilâveler¬ 
de bulunulan eser, Yûsuf Abdurrahman 
el-Mar'aşlî tarafından üç cilt halinde ya¬ 
yımlanmıştır (Beyrut 1413-1415/1992- 
1994). 3. el-Mdcem li’l-Hurre Meryem 
(Mdcemü’ş-şeyha Meryem). İbn Hacer'in 
rivayet ettiği birçok eseri kendisine oku¬ 
duğu, bir kısmına da kendisinden icâzet 
yoluyla sahip olduğu hocası (İbn Hacer, el- 
Mecma'u’l-mü’esses, II, 559-571) Meryem 
bint Ahmed el-Ezraî'nin hocalarına dair 
on üç cüz hacminde bir eser olup Sıbt İbn 
Hacer tarafından yazılan bir nüshası Dâ- 
rü'l-kütübi’l-Mısriyye’de kayıtlıdır (Hadis, 
nr. 1421). 4. Mu'cemü't-Tenûhî (el-Md- 
cemü’l-kebîr li’ş-Şâmî). Yirmi dört cüz 
hacmindeki eserde müellifin kendisinden 
faydalandığı İbrâhim b. Ahmed et-Tenû- 
hî'nin 500'den fazla hocası tesbit edilmiş¬ 
tir (a.g.e., I, 80). 5. el-Meşyehatü'l-bûsi- 
me li'1-Kıbâbî ve Fâtıma. 837’de (1434) 
tamamlanan eserde, İbn Hacer’in hoca¬ 
larından Abdurrahman b. Ömer el-Kıbâbî 
ile Fâtıma bint Halîl el-Kinânî’nin şeyhle¬ 
rinden 167’si alfabetik olarak sıralanmış¬ 
tır. Kitabın bir nüshası Kudüs’te (Mekte- 
betü dâri’l-Hatîb, F22), baş tarafı eksik bir 
nüshasının küçük bir bölümü de Köprülü 
Kütüphanesi’nde (Mecmua, nr. 1629, vr. 
65 a -67 b ) bulunmaktadır. Jacqueline Sub- 
let bir çalışmasında eserin muhtevasını 
incelemiştir (“Les maîtres et les etudes 
de deux traditionnistes de Pepoque mame- 
louke", BEO, XX 1 1967), s. 7-99). 6. Meş- 
y ehatü Ebi't-Tâhir b. Küveyk ellezîne 
ecâzû lehû. İbn Hacer, hocası olan bu za¬ 
tın semâ ve icâzet yoluyla aldığı âlî riva¬ 
yetleri de derlemiştir (a.g.e., II, 483). 7. 
Meşyehatü'l-Burhân el-Halebî. Sıbt 
İbnü’l-Acemî’nin hadis ilminde 200, di¬ 
ğer ilimlerde ve şiirde otuzar olmak üze¬ 
re toplam 260 hocası hakkındadır. Tel- 
hîşu Şebeti'l-Burhân el-Halebî adıyla 
anılan eser de muhtemelen aynı kitap¬ 
tır. 8. Fihristü turuki Şahîhi'l-Buhârî. 
Buhârî’nin el-Câmi'u’ş-şahîh’inin İbn 


Hacer’e ulaşan rivayet tariklerinin tesbit 
edildiği bu risâlenin bir nüshası Köprülü 
Kütüphanesi'nde kayıtlıdır (nr. 427/1, vr. 

l b -6 a ). 

İbn Hacer’in bunların dışında Münte- 
kâ min Mdcemi's-Sübkî, Meşyehatü 
İbn Ebi'l-Mecd ellezîne inferede bi'r- 
rivâyeti 'anhüm bi'l-Kâhire, Müntekâ 
min meşyehati İbn 'Asâkir ve'bni's-Se- 
rârî ve'l-Fahr b. el-Buhârî, Cüz 5 fîhi't- 
ta'kîb ‘alâ İbni'l-Cezerî fî meşyehati 
şeyhihî el-Cüneyd, Fihristü merviy- 
yâti'l-Kâdî Celâliddîn bi'l-icâze, Fih¬ 
ristü 'Alemiddîn el-Bulkinî bi'l-icâze, 
Fihristü’ş-Şeref b. Küveyk, Cüz’ mi- 
ne'l-meşyehati’l-fahriyye gibi eserleri 
de vardır. Ayrıca onun Mahmûdiyye Med¬ 
resesi Kütüphanesi’ndeki 4000 kitap için 
hazırladığı fihristler de burada zikredil¬ 
melidir. 

L) Biyografi Kitapları. 1. er-Rahme- 
tü'l-ğayşiyye bi't-tercemeti'l-Leyşiyye 
(el-Merhametü’l-ğayşiyye 'an tercemeti’l- 
Leyşiyye, Merhametü’l-ğayş bi-terceme- 
ti’l-Leyş). 834'te (1431) Leys b. Sa'd’m ha¬ 
yatını yazıp bazı âlî rivayetlerini derledi¬ 
ği eser Bulak’ta (1301, Hedyü ’s-sârî, ayrı¬ 
ca Hulâşatü Tezhibi Tehzîbi'l-Kemâl ile), 
Mecmû'atü'r-resâ’ili'l-münîriyye için¬ 
de (nşr. İdâretü’t-tıbâati'l-münîriyye, Ri- 
yad, ts., 1, 235-265) ve Yûsuf Abdurrah¬ 
man el-Mar'aşlî tarafından (Beyrut 1407/ 
1987) yayımlanmıştır. er-Rahmetü'l-ğay- 
şiyye’yi ayrıca Abdurrahman Haşan Mah- 
mûd ve A. Ali Haşan, Tevâli't-te’sîs ile 
birlikte Sîretü'l-imâmeyn el-Leyşîve'ş- 
Şâfi'î adıyla neşretmiştir (Kahire 1994). 
2. Tevali't-te’sîs bi-me c âlî İbn İdrîs. 
İmam Şâfiî’nin biyografisine dair olup 
835’te (1432) kaleme alınmıştır. Çeşitli 
kaynaklarda yanlış olarak Tevali't-te’nîş 
diye kaydedilen eser, er-Rahmetü'l-ğay- 
şiyye ile birlikte (Bulak 1301) ve ayrıca 
Ebü’l-Fidâ Abdullah el-Kâdî tarafından 
(Beyrut 1406/1986) yayımlanmıştır. 3.ez- 
Zehrü'n-nadır fî nebe’i (hâli)'l-Hadır. 
Hızır'ın peygamber mi, velî mi olduğu, 
Resûl-i Ekrem’in zamanına yetişip yetiş¬ 
mediği, kıyamete kadar yaşayıp yaşama¬ 
yacağı gibi konularla ilgili rivayetlerin bir 
araya getirildiği eser Mecmû'atü'r-re- 
sd’ili'l-münîriyye içinde (Kahire 1346,1, 
195-234), ayrıca Mecdî es-Seyyid İbrâhim 
(Kahire 1405/1985, 1407/1987; Kahire, ts.) 
ve Semîr Hüseyin Hilmî (Beyrut 1408/1988) 
tarafından neşredilmiştir. 4. Gıbtatü'n- 
nâzır fî tercemeti'ş-Şeyh 'Abdilkâdir. 
Abdülkâdir-i Geylânî’nin hayatına dair olup 
sekiz bölümden meydana gelen eseri E. 
D. Ross yayımlamıştır (Kalküta 1903).Ser- 
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kîs bu risalenin İbn Hacer’e nisbet edil¬ 
mesinin doğru olmadığını ileri sürmüştür 
(Mıfcem, 1, 80). 5. Hidâyetü's-sârîli-sî- 
reti'l-Buhârî. 805 (1402-1403) yılında 
kaleme alman eserin bir nüshası Beyazıt 
Devlet Kütüphanesi’ndedir (Mecmua, nr. 
7951, vr. 224 b - 255 b ). 6. Tercemetü İbn 
Teymiyye. Dârü’l-kütübi'l-Mısriyye (Mec¬ 
mua, nr. 20545 B, vr. 23-31) ve Bağdat Dâ- 
rü’l-evkâfi'l-âmme’de (Mecmua, nr. 6019) 
nüshaları bulunan eserin ed-Dürerü’l- 
kâmine ’deki biyografiden iktibas edilmiş 
olması mümkündür (Şâkir Mahmûd Ab- 
dülmün'im, İbn Hacerel-Askalânî, I, 558). 
7. el-înâs bi-menâkıbi'l~ c Abbâs. Abbas 
b. Abdülmuttalib'in hayatıyla ilgili eserin 
müsvedde halinde ve bir cilt olduğu belir¬ 
tilmiştir. İbn Hacer’in ayrıca el-Envâr bi 
(fî maarife ti)-hcışâ ’işi ’l-m uhtâr adlı bir 
çalışmasının bulunduğu kaydedilmekte¬ 
dir ( Keşfü’z-zunûn, 1, 195, 706). 

M) Tertip Çalışmaları. 1. TertîbÜ Fe- 
vâ’idi Semmûye c ale'l-mesânîd. Sem- 
mûye diye bilinen Ebû Bişr İsmâil b. Ab¬ 
dullah el-Abdî’nin sekiz cüzden meydana 
gelen Fevâldinın râvilerine göre tertip 
edildiği bir eserdir. 2. Takrîbü’l-buğye 
fî tertibi ehâdîşi'l-Hilye. Nûreddin el- 
Heysemî’nin, Hilyetü'l-evliyâ’da isnad- 
larıyla birlikte rivayet edilen hadisleri bab- 
lara göre tertip etmeye başladığı bu ça¬ 
lışma. onun vefatı üzerine İbn Hacer tara¬ 
fından gözden geçirilerek yaklaşık dört¬ 
te biri iki cilt halinde temize çekilmiştir 
(Brockelmann, GAL, 1, 445; 11, 91 \SuppL, 
11,617). 

İbn Hacer’in 803 (1400-1401) yılında 
kaleme aldığı Tertîbü Müsnedi't-Tayâ- 
lisî ve Tertîbü Müsnedi ‘Abd b. Hu- 
meyd adlı çalışmaları Yemen seyahati 
dönüşünde denizde kaybolmuştur. Onun 
yine bablara göre düzenlediği Tertîbü Fe- 
vâ’idi Temmâm ve Tertîbü Garâ’ibi Şu c - 
be li'bni Mende 'si de burada anılmalıdır. 

N) Kur’an İlimleri. 1 . el-İ‘cûb bi-tibyâ- 
ni'l-esbâb (el-‘übâb fibeyâni’l-esbâb, Es- 
bâbü nüzûli’l-Kur’ân). Hacimli bir cilt ol¬ 
duğu belirtilen eserin bir nüshası Kara- 
viyyîn Kütüphanesi’nde bulunmaktadır. 
Brockelmann’m ( GALSuppl., 11, 75) Şer- 
hu'l- c Vbâb adıyla zikrettiği ve Peters- 
burg’daki Asya Kafkas Müzesi’nde (nr. 
935) bulunduğunu söylediği eser de bu 
kitap olmalıdır. 2. el-İtkân fî (cemi, ehâ- 
dişi) fezâ’ili'l-Kur’ân. Tamamlanama¬ 
mış bir risâledir (Keşfü’z-zunûn, 1, 8). 3. 
el-İhkâm li-beyâni mâ ü'l-Kur’ân mi- 
ne'l-ibhâm. Abdurrahman es-Süheylî’- 
nin et-Tcfrîf ve'l-Tlâm limâ fi'l-Kur’ân 
mine'l-ibhâm’ı ile EbüT-Kâsım İbn Asâ- 


kir’in Zeylü’t-Ta‘rîf ve'i-i c iâm’ından fay¬ 
dalanılarak kaleme alınan eserin hacimli 
bir cilt olduğu belirtilmektedir (Şâkir Mah- 
mûd Abdülmün'im, 1, 284). 

Müellifin el-Âyâtü’n-neyyirât fî ma‘- 
rifeti'l-havârik (li’l-hauârik) ve'l-mu c ci- 
zât ( Keşfü’z-zunûn, 1, 204), Tecrîdü't-tef- 
sîr min Şahîhi'l-Buhârî (‘alâ tertîbi’s- 
süuer) adlı eserlerinin de bulunduğu, ay¬ 
rıca müteşâbih âyetleri incelediği, Kur- 
’an’da yer alan yirmi yedi yabancı kelime¬ 
ye dair Tâceddin es-Sübkî’nin manzum 
risâlesine Mâ vaka‘a fi'l-Kur’ân min 
gayri luğati'l-Arab adıyla bir zeyil yaz¬ 
dığı, son iki eser için Süyûtî’nin de bir 
zeyil kaleme aldığı belirtilmektedir (Taş- 
köprizâde, II, 412-415). 

O) Fıkıh Ve Usûl-i Fıkıh. 1. BulûğuT- 
merâm* min edilleti'l-ahkâm. Müelli¬ 
fin, oğlu Ebü’l-Meâlî Bedreddin Muham- 
med için 828 (1425) yılında kaleme aldığı 
eser ibadet, hukuk ve muâmelâta dair 
1356 sahih hadisi ihtiva etmekte olup il¬ 
ki Leknev’de (taşbaskı 1253/1837) olmak 
üzere birçok defa basılmış. Emir es-San- 
‘ânî, Sıddîk Haşan Han, Ahmed Haşan ed- 
Dihlevî gibi âlimler tarafından şerhedil- 
miştir. 2. Tebyînü'l- C aceb fîmâ (bimâ) 
verede fî fazli (şaumi) receb (Feza'ilil 
receb). Receb ayında yapılan ibadetlerin 
faziletine dair çeşitli sorular üzerine kale¬ 
me alman bir eser olup bu konudaki otuz 
sekiz rivayetin metin ve senedleri değer¬ 
lendirilmiş, yirmi üç rivayetin uydurma 
olduğu ve bu ayla ilgili sahih bir rivaye¬ 
tin bulunmadığı belirtilmiştir. Kahire’de 
(1351/1932) basılan eser, İbrâhim Yahyâ 
Ahmed (Kahire 1391/1971) ve Ebû Esmâ 
İbrâhim b. İsmâil (Beyrut 1408/1988, Kuv- 
vetü'l-hicâc ile birlikte) tarafından yayım¬ 
lanmıştır. 3. Refu (Keşfü)'s-sitr‘an hük¬ 
mi'ş-şalât ba‘de’l-vitr (Keşfü’s-sitr bi- 
rek‘ateyn ba‘de’Tuitr). Vitirden sonra kı¬ 
lınması tavsiye edilen iki rek’at namaza 
dair hadisin değerlendirildiği risâle, M. 
Halîfe Kîylânî tarafından “Min musanne- 
fâti’l-Hâfız” serisinin dördüncü kitabı ola¬ 
rak neşredilmiştir (Kahire 1413/1993). 4. 
Kuvvetü'l-hicâc fî ‘umûmi'l-mağfireti 
li'l-huccâc. Hz. Peygamber’in arefe gü¬ 
nünde ve Müzdelife’de ümmetinin ba¬ 
ğışlanması için yaptığı duanın kabul edil¬ 
diğine dair Abbas b. Mirdâs tarafından 
rivayet edilen hadisin muhtelif sahâbîler- 
den gelen pek çok rivayetinin değerlen¬ 
dirildiği, hadisi mevzû kabul eden İbnü’l- 
Cevzî’nin yanıldığının ortaya konduğu bir 
risâle olup 19 Rebîülevvel 842’de (9 Eylül 
1438) tamamlanmıştır. Semîr Hüseyin 
Halebî’nin şerhederek yayımladığı eseri 


(Beyrut 1408/1988, İbn Hacer'in Ebû Es¬ 
mâ İbrâhim b. İsmâil tarafından tahkik edi¬ 
len Tebyinü’l-‘aceb'\ ile beraber) Ümmü 
Amr bint İbrâhim el-İtribî de neşretmiş- 
tir (Kahire 1412/1993). 5. el-MümettT bi- 
müsnedı (bi-hükmi, fi menâsiki, fî men- 
seki)'l-mütemetti‘ (Köprülü Ktp., Fâzıl 
Ahmed Paşa, nr. 1591/6, vr. 134-142). 6. 
et-Tetebbu' li-şıtati't-temettu‘ bi'l-hac 
ile'l-‘umre. SehâVTnin el yazısıyla olan bir 
nüshası Köprülü Kütüphanesi’nde kayıt¬ 
lıdır (Fâzıl Ahmed Paşa.nr. 1591/7, vr. 142- 
147). İbn Hacer’in ayrıca et-Tenbîh li-şı- 
fati'l-mütemetti‘ adlı bir eseri, kadınla¬ 
rın temettü’ haccına dair bir başka çalış¬ 
ması ve torunu için kaleme aldığı et-Te¬ 
mettü' c alâ mezhebi'l-Hanefiyye’si bu¬ 
lunduğu belirtilmektedir. 7. Menâsikü’l- 
hac. Müellifin ayrıca, Nevevî’nin Minhâ- 
cü't-tâlibîn adlı eserinin hac bölümünü 
Şerhu'l-Minhâc (Şerhu menâsiki’l-Min- 
hâc) adıyla şerhettiği de belirtilmektedir. 
Brockelmann’ın sözünü ettiği Şerhu'l- 
Menâsik de (GAL, 1,84) muhtemelen bu 
eserdir. 8. Cüz 5 fî ihdâşi’l-cum‘a bi- 
Medreseti İbn Süveyd bi-Mışr (Mek- 
tebetü'l-Ezher, Mecmua, nr. 109, vr. 51 a - 
53 a ). 9. Risâle fîmes’eleti şirâ’i’s-sultân 
el-arza min beyti'l-mâl nefsih (Mes’e- 
letü şirâ’i’s-sultân bi-mâlihi li-nefsihi min 
arazi beyti’l-mâl) (Köprülü Ktp., Mecmua, 
nr. 1429, vr. l a -6 b ). 10. Şerhu’r-Ravza 
(Taşhîhu’r-Rauza). Nevevî’nin Ravzatü't- 
tâlibîn adlı eserinin şerhi olup İbn Hacer 
bu çalışmasından önce aynı eseri ihtisar 
etmiştir. Eserin üç cilt olduğu, fakat ta¬ 
mamlanamadığı belirtilmektedir. 11. en- 
Nüket ‘alâ Şerhi'l-Mühezzeb. Ebû İs- 
hak eş-Şîrâzî’nin et-Mühezzeb’ini el- 
Mecmû‘ adıyla şerheden Nevevî’nin bu 
eseri üzerinde yapılmış yarım kalan bir 
çalışmadır. 12. en-Nüket ‘alâ Şerhi'l- 
‘Umde. İbn Hacer’in, Cemmâîlî’nin ‘Um- 
detü’l-ahkâm’ma İbnü’l-Mülakkın’ın yaz¬ 
dığı şerh hakkındaki görüşlerini ihtiva 
eden bu eser de tamamlanamamıştır. 13. 
en-Nüket ‘alâ Nüketi’l-‘Umde. Yine 
Cemmâîlî’nin eserine Bedreddin ez-Zer- 
keşî’nin yazdığı Nüket üzerine yazılmış 
bir tenkit çalışmasıdır. 14. ‘Acebü'd-dehr 
fîfetâvâ şehr. İbn Hacer’e bir ay içinde 
sorulan 300 soruyla ilgili olarak verdiği 
fetvaların bir araya getirildiği eserdir. 15. 
el-Minha fîmâ ‘allaka'ş-Şâffî el-kavle 
bihî‘ale'ş-şıhha. Şâfiî'nin bazı fıkhî me¬ 
seleleri açıklarken o meseleye dair hadi¬ 
sin sahih olduğunu belirttiği yerlerde İbn 
Hacer’in aynı konudaki diğer hadisleri de 
zikrederek bunların sıhhat derecesini 
gösterdiği bir çalışmadır. 
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İbn Hacer, fıkıh ve akaide dair bazı ha¬ 
dislerin sıhhat derecesi hakkında kendi¬ 
sine yöneltilen sorulan bir cüzde topla¬ 
mış, Ebû Abdurrahman el-Eserî el-Mısrî 
bunlardan otuz hadisi ihtiva eden bir bö¬ 
lümü yayımlamıştır (Tanta 1411/1990). 
Onun bu konuda ayrıca Cüz 5 ti't-tehnfe- 
ti fi'l-cfyâd ve ğayıihû, el-Esmahu’l- 
eşlah fî sıhhati imameti ğayri'l-efşah 
(el-Eşlah fî imameti ğayri’l-efşah), Fetâ- 
vâ el-hadîsiyye, Haberü’ş-şebt bi-şıyâ- 
mi's-sebt, Kuvvetli'l-cebel fi'l-kelâmi 
c ale’l-hiyel (hayl), Kuvvetü's-seyr fî 
hükmi c ameli'1-hayr, Meclis fî tahrî- 
mi'z-zulm, el-Meclisü'1-Cemâlî evve¬ 
la mâ fütihat, Mes’eletü'd-devr, yarım 
kalan el-Mes 3 eletü's-Süreyciyye, er- 
Rahâ ed-da’ire ‘ale'l-yemîni'd-dâ’ire, 
eş-Şemsü'l-münîre fî ma c rifeti (la'rîfı)'l- 
kebîre (Keşfü’z-zunûn, II, 1062), Telhîşu 
mes’eleti's-sâkit adlı eserleri bulunmak¬ 
tadır. Temhîdü'l-'uküdi’l-cemme fî tec¬ 
didi c ukûdi'l-ümme ise İbn Hacer’in, 111. 
(IX.) yüzyılın başından itibaren kimlerin 
müceddid olabileceği konusunda yazma¬ 
yı düşündüğünü belirttiği (İbn Hacer, 7e- 
vâli’t-te’sîs, s. 49) cüzüdür. Süyûtî'nin, el¬ 
de etmek için çok çaba sarfetmesine rağ¬ 
men göremediğini söylediği eser el-Fe- 
vû’idü'l-cemme fîmen yüceddidü'd-dî- 
ne li-hâzihi'l-ümme (Keşfü’z-zunûn, II, 
1296) olmalıdır. 

Ö) Akaid. i.el-Gunye fi'r-riFye. İsrâ 
gecesinde Hz. Peygamber’in Allah Teâlâ’- 
yı gördüğünü ileri sürenlerle buna karşı 
çıkanların görüşlerinin bir araya getirile¬ 
rek değerlendirildiği bir cüz olup bir nüs¬ 
hası el-Hizânetü’t-Teymûriyye'de bulun¬ 
maktadır (Hadis, nr. 146). 2. el-Hişâlü 
(Ma < rifetü’l-hişâli)'l-mükeffire li'z-zü- 
nûbi’l-mukaddeme veT-mu’ahhare. 
Günahların bağışlanmasına vesile olacağı 


müjdelenen yirmi ibadete dair yirmi dört 
hadisin derlenip sıhhat derecelerinin be¬ 
lirtildiği eser 845'te (1441) yazılmıştır. 
Kahire’de (1343) basılan kitap, ayrıca Ri¬ 
sale fi'l-Hişâli'l-mükeffire li'z-zünûbi'l- 
mütekaddime ve’l-müte c ahhiıe adıyla 
Mecmtfatü'r-resâ’ili'l-münîriyye için¬ 
de (Kahire 1343,1, 257-266), daha sonra 
Muhammed Riyâz Mâlih (Dımaşk 1963) 
ve Câsim el-Füheyd ed-Devserî (Küveyt 
1404/1984; Beyrut 1410/1990) tarafından 
yayımlanmıştır. 3. Ma‘rifetü'l-hişûli'l- 
mûşile ile’z-zılâl. Kıyamet gününde yedi 
kişinin arşın gölgesinde barınacağını müj¬ 
deleyen hadisten hareketle aynı nimet¬ 
ten faydalanacağı belirtilen otuz üç kişiye 
dair zayıf ve sağlam rivayetlerin toplandı¬ 
ğı eser müellifin el-Emâlî’ sinin 99-105. 
meclislerinde de yer almaktadır. 4. Zik- 
rü’l-bâkıyâti'ş-şâlihât. Bir müslümanm 
her gün tekrarladığı zikirlere dair yirmi 
hadisi ihtiva ettiği belirtilen bir çalışma¬ 
dır. 

P) Tarih. 1. ed-Dürerul-kâmine* fî 
a c yâni'l-mfeti'ş-şâmine. 701-800 (1302- 
1398) yılları arasında vefat eden 4500 ki¬ 
şinin biyografisini içine alan eser Freitz 
Krenkovv (I-IV, Haydarâbâd 1348-1350), 
MuhammedSeyyidCâdelhak(I-V, Kahire 
1385-1386/1966-1967) ve Muhammed Ab- 
dülmuîd Han (I-VI. Hindistan 1 392/1972) 
tarafından yayımlanmıştır. İbn Hacer’in 
bu eserine yazdığı zeyli de ( Zeylü’d-Dü- 
reri’l-karnine) Adnân Derviş neşretmiştir 
(Kahire 1412/1992). 2. İnbâ’ü'l-ğumr bi- 
ebnâ’iT-hımr. İbn Hacer’in doğduğu ta¬ 
rihten (773/1372) 850’ye (1446) kadar 
meydana gelen ve çoğu kendisi tarafın¬ 
dan müşahede edilen gelişmeleri, çeşitli 
kuruluş ve vakıflara dair bilgileri genellik¬ 
le yıl, ay ve gün sırasıyla ele alıp o tarihler¬ 
de vefat eden tanınmış şahsiyetlerin bi¬ 


yografisini veren eser, dönemin bir Mısır 
tarihi olması yanında İslâm âleminin çe¬ 
şitli yerlerindeki tanınmış şahsiyetlerin 
biyografilerini de ihtiva etmektedir. Târihî 
olayları 773 (1372) yılma kadar getiren 
İbn Kesîr’in el-Bidâye ve'rı-nihû ye’si ile 
İbn Râfi’in Ve/eyât'ının zeyli mahiyetin¬ 
deki esere Süyûtî Târîhu'Mumr adıyla 
bir zeyil yazmış, Muhammed Kemâleddin 
İzzeddin et-Târîh ve'l-menhecü't-târî- 
hî li'bni Hacer el-Askalânî adlı çalış¬ 
masında İbn Hacer’in bu kitabındaki me¬ 
todunu incelemiştir. İnbâ’ü'l-ğumr’u ön¬ 
ce Muhammed Abdülmuîd Han’ın kont¬ 
rolünde Seyyid Abdullah b. Ahmed el-Alevî 
yayımlamış (I-IX, Haydarâbâd 1387-1396/ 
1967-1976: Beyrut 1406/1986), ardından 
Haşan Habeşî, İbn Hacer’in müsvedde ha¬ 
lindeki nüshası ile diğer bazı nüshalardan 
hareketle yer yer açıklamalar yapmak 
suretiyle eseri neşretmiştir (l-III, Kahire 
1389-1392/ 1 969-1972). Kitap daha sonra 
Muhammed Ahmed Dehmân tarafından 
çok yönlü fihristler yapılarak tarihçi Ab- 
dülbâsıt el-Hanefî ile Bedreddin el-Aynî’- 
den notlar eklenmek suretiyle yayımlan¬ 
mışsa da (Dımaşk 1399/1978-79) müellif 
nüshasına dayanmadığı için muhtelif ha¬ 
talara düşülmüştür (neşirler hakkındaki 
değerlendirmeler için bk. M. Kemâleddin 
İzzeddin, et-Târîh ve’l-menheci’t-târîhî 
li'bni Hacer eHAskalânî, s. 200-207). 3. 
ReFu'l-işr *an kudâti Mışr. Mısır'ın fet¬ 
hinden IX. (XV.) yüzyılın başına kadar bu¬ 
rada kadılık yapanları kronolojik sıraya 
göre ele alan eser, İbn Dânyâl’in Mısır ka¬ 
dılarını saydığı £ Uküdü'n-nizâm fî men 
vülliye Mışr mine'l-hükkâm adlı şiiri¬ 
ne dayandığı için belirtilen dönemde Mı¬ 
sır’da kadılık yapanların tamamını kap¬ 
samamaktadır. İbn Hacer’in talebesi İz¬ 
zeddin el-Hanbelî kitabı alfabetik biçim¬ 
de yeniden düzenlemiş ve bazı ilâve ve 
düzeltmeler de yapmış olup çeşitli muh¬ 
tasarları içinde Sıbt İbn Hacer’in en-Nü- 
cûmü'z-zâhire bi-telhîşi Ahbâri kudâ¬ 
ti Mışr ve'l-Kahire adlı kitabı en önem¬ 
lisidir. Zeyilleri arasından da Şemseddin 
es-Sehâvî’nin ez-Zeyl c alâ Refi'l-işr 
adıyla yayımlanan BuğyetüT- < ulemâ :> 
ve'r-ruvât’ ı anılabilir. Sıbt İbn Hacer ta¬ 
rafından istinsah edilen bir nüshası Süley- 
maniye Kütüphanesi’nde (Molla Çelebi, 
nr. 123, vr. 69-112) bulunan eserden237- 
419 (851-1028) yılları arasında kadılık ya¬ 
pan bazı şahsiyetlerin biyografisi alınarak 
Kindî'nin Kitâbü'l-Vülât ve Kitâbü'l-ku- 
dât'ı ile birlikte basılmış (nşr. R. Guest, 
Leiden 1912), eser daha sonra Hâmid Ab- 
dülmecîd, Muhammed Mehdî Ebû Sene, 
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Muhammed İsmâil es-Sâvt (I-II, Kahire 
1376-1380/1957-1961 ) ve Ali Muhammed 
Ömer (Kahire 1418/1998) tarafından ya¬ 
yımlanmıştır. 4. Mâ verede mine'r-rivâ- 
ye fi'l-Bidâye ve'n-nihâye (Telhîşü’l-Bi- 
dâye ue’n-nihâye). îbn Kesîr'in el-Bidû- 
ye'sinden bazı olayların seçilerek ihtisar 
edildiği, yer yer ilâveler yapıldığı, bu olay¬ 
larda geçen rivayetlerin ve özellikle Hz. 
Peygamber’e nisbet edilen hadislerin sıh¬ 
hat derecesinin belirtildiği bir çalışma olup 
821’de (1418) tamamlanmıştır. Eserin bir 
nüshası Dârü'l-kütübi’l-Mısriyye’de bulun¬ 
maktadır (Târih, nr. 522, vr. 1-77). 5. Mün- 
tekâ min Meğâzi’l-Vâkıdî (Telhîşu Me- 
ğâzi’l-Vâkıdî) (DârüT-kütübiT-Mısriyye, Ta¬ 
rih, nr. 522,vr. 83-149). 6. TaTık min Târi¬ 
hi İbn 'Asâkir. EbüT-Kâsım İbn Asâkir’in 
Târihti MedînetiDımaşkîndan seçilmiş 
bazı bölümlere ilâveler yapılıp ayrıca tas¬ 
hih edilmek suretiyle meydana getirilen 
bir eserdir (Dârü'l-kütübiT-Mısriyye, Tarih, 
nr. 522, vr. 150-194). 7. Tecrîdü'l-Vâfî bi'l- 
Vefeyât. Safedî’nin el-Vâfî bi'l-vefe- 
yâf’mdaki biyografilerden Tehzîbü't- 
Tehzîb’de bulunmayanların tesbit edil¬ 
mesiyle ortaya çıkan alfabetik bir çalışma 
olup müellifin vefatından on yıl sonra is¬ 
tinsah edilen bir nüshası Millet Kütüpha- 
nesi’ndedir(Feyzullah Efendi,nr. 1413). 8. 
Ta'rîfü’l-ffe fi marifeti men c âşe mfe 
(Ta'rîfüî-fPe bi-men [fi men] 'âşe min hâ- 
zihiî-ümme mfe). “Bugün yaşayanlardan 
hiçbiri yüz yıl sonra hayatta kalmayacak¬ 
tır" meâlindeki hadisten hareketle kale¬ 
me alınan risâlesinin bir nüshası Köprülü 
Kütüphanesi’nde kayıtlıdır (Fâzıl Ahmed 
Paşa, nr. 1629/2). 9. el-İ c lâm bi-men süm- 
miye Muhammed kable'l-İslâm. Câhi- 
liye devrinde on beş kişinin Muhammed 
adıyla anıldığını göstermek üzere yazıl¬ 
mış bir cüz olup müellif bu konudaki tes- 
bitlerini Fethu'l-bârî’de (VI, 642-643, 
[Menâkıb 171) özetlemiştir. 10. el-İ'lâm 
bi-men (fîmen) vülliye Mışr fi'l-İslâm. 
Mısır’ın fethinden itibaren burada valilik 
yapanların ele alındığı eserin üç ciltlik bir 
yazması Oxford Kütüphanesi’nde bulun¬ 
maktadır (C. Zeydân, 111, 176). 11. İkâme- 
lil'd-delffil 'alâ ma'rifetiT-evffil. Evâi- 
le dair rivayetlerin konularına göre sıra¬ 
landığı ve senedleri hakkında bilgi veril¬ 
diği eser 818’de (1415) tamamlanmışsa 
da temize çekilememiştir. Müellif el-İşâ- 
be’de (V, 528) bu çalışmasından söz et¬ 
mektedir. 12. Müntekâ min Târihi İbn 
Haldun. 13. el-Kaşdii'l-ahmed fîmen 
künyetühû Ebü'1-Fazl ve ismühû Ah¬ 
med. İbn Hacer bu çalışmasında kendisi 
gibi adı Ahmed, künyesi Ebü’l-Fazi olan 


şahsiyetleri bir araya getirmiştir. 14. en- 
Nebe’ü'l-enbeh fî binâ’i'l-Ka'be. ei- 
Melikü’l-Müeyyed Şeyh el-Mahmûdî için 
822’de (1419) yazılmıştır. 

İbn Hacer’in tarih çalışmaları arasında 
sayılabilecek olan Kitâbü'l-Mu'ammerîn 
ile (İbn Hacer, el-lşâbe, VI, 369) Kitâbü 
Men câveze'l-mfe adlı eseri [a.g.e., VI, 
395) muhtemelen aynı çalışmadır. Onun 
ayrıca, İbnü’l-Adîm’in Buğyetü't-taleb’i- 
ne İbn Hatîb en-Nâsıriyye tarafından ya¬ 
zılan ed-Dürrü'l-müntehab fî (tekmile- 
ti) Târihi Haleb adlı zeyle birçok ilâvede 
bulunduğu belirtilmektedir. Şerhu Naz- 
mi’s-sîre îi’l-'lrâki ise (Süyûtî, Nazmü’l- 
'ikyân, s. 49) Irâki’nin, Hz. Peygamber’in 
hayatını ve şemâilini 1000 beyitte ele al¬ 
dığı ed-Dürerü's-seniyye (Nazmü’d-dü- 
reri’s-seniyye) fi's-siyeri'z-zekiyye adlı 
eserine İbn Hacer tarafından yazılan bir 
şerh olmalıdır. 

R) Dil ve Edebiyat. 1. Dîvânü şi'rihi'l- 
kebîr (Manzûmü’d-dürer). Bir nüshası Es- 
curial Library'de (nr. 444), bu nüshadan 
alınan mikrofilmi MektebetüT-mecmai’l- 
ilmiyyi’l-lrâki’de (nr. 179) bulunmaktadır. 
Müellif bu divandan yaptığı seçmeleri 
Dav’ü'ş-şihâb adıyla bir araya getirmiş 
olup (İbn Hacer, el-Mecmahı’l-mü’esses, 
III, 87) bazı kaynaklarda sözü edilen kü¬ 
çük divanı da muhtemelen bu eserdir. 2. 
es-Seb'atü (es-Seb'u) ’s-seyyâre (es-Seb'a- 
tü’s-seyyâre en-neyyirât). İbn Hacer’in 
Dav’ü'ş-şihâb’dan veya büyük divanın¬ 
dan (İbn Tağrîberdî. el-Menhelü’ş-şâfî, 11, 
27-28; Keşfü'z-zunûn, 1. 765; II. 977) derle¬ 
yerek 811’de( 1408) tamamladığı üçüncü 
divanı olup yedi bölümden meydana ge¬ 
len eserin ilk altı bölümünün yedişer ga¬ 
zel ihtiva etmesi sebebiyle el-Müseb- 
bfât veya bazı kaynaklarda büyük diva¬ 
nının adı olduğu belirtilen Manzûmü'd- 
dürer adıyla da anılmaktadır. Subhî Re- 
şâd Abdülkerîm tarafından yayımlanan 
eserin (Tanta 1410/1990) sonunda Zey- 
nüddin el-Irâkı için İbn Hacer’in yazdığı 
otuz dokuz beyitlik bir mersiye yer almak¬ 
tadır. Seyyid Ebü’i-Fazi, bu yedi bölümü 
divanın çeşitli nüshalarından ve matbu 
eserlerde dağınık halde bulunan parça¬ 
lardan derleyerek Dîvânü'l-'allâme el- 
muhaddiş el-imâm Ebfl-Fazl Şihâbid- 
dîn Ahmed b. 'Alî b. Hacer el-'Askalâ- 
nî adıyla yayımladığı gibi (Haydarâbâd- 
Dekken 1381/1962) “ibn Hajar: His Times 
and His Life” adlı makalesinde (/C, XXXII/ 
1, s. 28-45) İbn Hacer’in dönemini ve eser¬ 
lerindeki şiirin teme! niteliklerini incele¬ 
miştir. Şehâbeddin Ebû Amr ise İbn Ha¬ 
cer’in divanını Ünsii'l-hucer fîebyâti İbn 


Hacer adıyla şerhetmiştir (Beyrut 1409/ 
1988). 3. Müsâmirü's-sâhir ve müsâhi- 
rü's-sâmir (et-Tezkiretüî-edebiyye). 794 
(1392) ve 795 (1393) yıllarında çeşitli di¬ 
vanlardan ve edebî eserlerden derlenen 
ve müellifin el yazısıyla kırk cilt hacminde 
olduğu belirtilen bu çalışma Yemen Me¬ 
liki el-Melikü’l-Eşref İsmâil b. Abbas er- 
ResûlTye hediye edilmiştir. 4. Kaza’l-'ayn 
min nazmi ğurâbi’l-beyn. Eserde, Ay- 
nî’nin es-Seyfü’l-mühenned fî sîreti'l- 
Meliki'l-Mifeyyed adlı kitabında vezin¬ 
leri bozuk 400 kadar beyit doğru şekille¬ 
riyle bir araya getirilmiştir (Keşfü’z-zunûn, 
II, 1316-1317). S. Celebü Haleb. Müelli¬ 
fin 836’da (1433) Halep’e yaptığı seyahat 
sırasında derlediği çeşitli bilgileri ihtiva 
eden dört cüz hacminde bir seyahatna¬ 
medir. 6. ed-Dürerü'l-mudıyye min fe- 
va‘idiT-İskenderiyye. İbn Hacer’in 797 
(1395) yılı sonlarında İskenderiye’ye yap¬ 
tığı seyahat esnasında elde ettiği rivayet¬ 
leri, çeşitli bilgileri, şiirleri ve mektuplaş¬ 
ma örneklerini bir cüz halinde derlediği 
bir eser olup kendisine ait bazı şiirler de 
ihtiva etmektedir. 7. Urcûze fî Vefeyâ- 
ti'l-a'yûn li'z-Zehebî (Hazmü Vefeyâti’l- 
a c yân li’z-Zehebî, Hazmü vefeyâtiî-mu- 
haddişîn). Zehebî’nin 1-700 (622-1300) 
yıllarına ait el-İşâre ilâ vefeyâti'l-a c yân 
ve'l-müntekâ min Târîhi'l-İslâmî bu 
eserle nazma çekilmek istenmişse de ça¬ 
lışma ancak 201 (816-17) yılına kadar ge¬ 
tirilebilmiştir. 8. ez-Zeyl 'alâ mâ ce- 
ma c ahû el-Beştekî min nazmi İbni 
Nübâte (el-İ'tirâf ue’l-istidrâk ''alâ men 
cema'a Dîvâne İbn Hübâte el-Mışrî). 

İbn Hacer’in, 795 (1393) yılında aruzla 
ilgili beyitleri şerhettiği Muhtaşarü'l- 
c arûz’u (Mukaddime fı'l-'arûz), Nüzhe- 
tü’n-nevâzıri’l-mecmû'a fi'l-mülahi 
ve'n-nevâdiri'l-mesmû'a adlı (Süyûtî, 
Nazmü î-'ikyân, s. 48) tamamlayamadığı 
bir eseri, ayrıca es-Sehlü'l-menf fî şe- 
vâhidi'l-bedf, el-Müntehab min Kitâ- 
bi'l-Edeb ve el-Kaşdü'l-bâdî beyne’l- 
merâci' ve'l-bâdî adlı çalışmalarının bu¬ 
lunduğu kaydedilmektedir. 

S) Sorular vc Cevaplar. 1. Fetâva'l- 
Hâfız İbn Hacer el-'Askalânî fî ahvâ- 
li'l-kubûrve ehvâli'n-nüşûr. Ölünün ka¬ 
bir ve âhiret hayatıyla ilgili yirmi sekiz so¬ 
runun kısa cevaplarını ihtiva eden risâle 
Delhi (1872), Kahire (1408/1987) ve fetva¬ 
ların kaynakları gösterilmek suretiyle Mu¬ 
hammed b. Abdülhakîm el-Kâdî tarafın¬ 
dan yine Kahire’de (1407/1987) yayımlan¬ 
mıştır. Müellifin benzer konularda soru¬ 
lan otuz iki soruya verdiği daha uzun ce¬ 
vapları içine alan fetvalarını da Fetâvâ el- 
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Hafız İbn Hacer el-Askalânî: kısmü'l- 
Akide adıyla Muhammed Tâmir neşret- 
miştir (Tanta 1410/1989). Onun Risale fî 
su'âli'l-meyyit fi'l-kabr, el-Cevâbü'ş- 
şâfîAni's-su’âliT-hâfî adlarıyla anılan 
eserlerinin de aynı veya benzer risâleler 
olması muhtemeldir. Müellifin 108 hadi¬ 
si ihtiva eden AhvâlüT-meyyit min hî- 
ni'l-ihtizâr ile'l-haşr (nşr. Yüsrâ Abdül- 
ganîel-Büşrâ, Kahire 1409/1989) adlı ese¬ 
ri de burada anılmalıdır. Müminin ölüm 
sonrası haline dair yirmi sekiz soruyu ve 
cevaplarını ihtiva ettiği ve iki yazmasının 
günümüze geldiği belirtilen (Brockel- 
mann, GAL, II, 82-83) el-Es'iletü'l-mÜfî- 
de ve'l-ecvibetü'l- c adîde, aynı konudaki 
elli dokuz soruya verdiği cevapları içine 
alan ve Milano Ambrosiana’da bulunan 
bir diğer risâlesi de (Brockelmann, GAL 
Suppl, II, 75) onun aynı tür eserlerinden¬ 
dir. 2. el-Ecvibetü'l-vâride Ani'l-esT- 
leti'l-vâfide min Haieb (el-Ecuibetü’l-ce- 
liyye c ani '1-es‘ileti ’l-Halebiyye, Tertîbü 7- 
mübhemât c aleî-eboâb). Şahîh-i Buhâ- 
rî’deki bazı hadislerde müphem ifadeler¬ 
le zikredilen şahısların kim olduğu, bir kı¬ 
sım muallak rivayetlerin hangi hadis ki¬ 
taplarında mevsûl olarak rivayet edildiği, 
bazı olayların hangi yılda meydana geldi¬ 
ği gibi hususlarda hocası Burhâneddin el- 
Halebî'nin oğlu Ebû Zer el-Halebî’nin ken¬ 
disine sorduğu kırk kadar soruya verdiği 
cevapları ihtiva eden eser, Ebû Yahyâ Eş¬ 
ref el-Fîşâvî (Tanta 1412/1992) ve İkmâlü 
mübhemâti'l-Buhârî ve fevâ’id li-Fet- 
hi'l-bârî el-ma'rûfe bi'smi'I-Ecvibe- 
ti’l-vâride ‘ aniT-es’ileti'l-vâfide adıyla 
Amr Ali Ömer ( Dımaş k - Beyrut 1415/1994) 
tarafından yayımlanmıştır. 3. Cevâbü 
su 3 âl fîmen ‘âşe ba c de’l-mevt (el-Bahş 
‘ an ahvâliî-baA) (DârüT-kütübi'l-Mısriyye, 
Mecmua, Hadis, nr. 1559; Dârü'l-kütübi'z- 
Zâhiriyye, Mecmua, nr. 1075, hadis 284, vr. 
17-19). 4. Es’ile min hatti'ş-Şeyh İbn 
Hacer el-Askalânî ve'l-cevâb Aleyhâ. 
Ahmed b. Muhammed el-Kastallânî ta¬ 
rafından derlenen eseri Ebû Abdullah 
Muhammed Haşan İsmâil eş-Şâfıî el-İm- 
tâ c bi'l-erba c îne’l-mütebâyineti's-se- 
mâ' ile birlikte neşretmiştir ( Beyrut 1418/ 
1997). S. Su 3 âl ile'l-Alemâ 1 Ani'l-mü- 
’errih ellezî yez kürü terâcüme'n-nâs 
Alâ mâ ya c lemü minhâ min hayr ve şer 
ve icâbetü'l-Alemâ 3 Aleyhâ ve evve- 
lühüm İbn Hacer el-Askalânî. Hayda- 
râbâd Âsafıye Kütüphanesi’nde bir nüs¬ 
hası vardır (Mecmua, nr. 44). 6. el-Cevâ- 
bü'l-celîl An hükmi (ziyareti) beledi'l- 
Halîl (el-Binâ 3 ü’l-celll bi-hükmi beledi’l- 
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ibn Hacer el-Askalânî’nin el-Es’ile ue’l-ecuibe adlı eseri¬ 
nin İlk sayfası (Köprülü Ktp., Fâzıl Ahmed Paşa, nr. 1629/2) 


Halil). Temîm ed-Dârî ile birlikte Hz. Pey¬ 
gamberin huzuruna gelen Ebû Hind ed- 
Dârî'nin biyografisine dair bir cüzdür. 
Brockelmann’ın (GAL, II, 82) adını Cevâ¬ 
bü es’ile teteAllak bi’l-hadîş fî vakfi 
beledi'l-Halîl ‘alâ Temîm (Brockel- 
mann'a göre Temin, bk. a.g.e., a y.) ed- 
Dârî adıyla kaydettiği eserin Berlin’de 
Staatsbibliothek’te (nr. 1589) ve British 
Museum’da(nr. 1468/2) birer nüshası bu¬ 
lunmaktadır. 

Bazı hadislerin sağlamlık derecesini öğ¬ 
renmek amacıyla sorulan sorulara İbn 
Hacer’in verdiği cevapları ihtiva eden el- 
Es’ile ve'l-ecvibe adlı risâleler de vardır. 
Bunlardan Süleymaniye Kütüphanesin¬ 
deki nüsha (Beşir Ağa |Eyüp], Mecmua, nr. 
142, vr. 22-24) on dört. Köprülü Kütüpha¬ 
nesindeki nüshalar (Mecmua, nr. 1629, 
vr. 47-51, 53-59; nr. 1630, vr. 133-140) sı¬ 
rasıyla dört, on iki ve üç, İstanbul Üniver¬ 
sitesi Kütüphanesindeki nüsha (AY, nr. 
2461, vr. 25-27) yirmi dokuz soruya verdiği 
cevapları içine alır. Onun el-Ecvibetü'l- 
müşerrika Ani î-es 3 ileti î-m üferrika ad¬ 
lı eseri d e(Keşfü’?-zunûn, I, 12) burada 
anılmalıdır. 

Ş) Diğer Eserleri. 1. Dîvânü'l-Huta- 
bi’l-Ezheriyye. Rebîülevvel 817’den (Ha¬ 
ziran 1414) Şevval 820’ye (Kasım 1417) ka¬ 
dar Ezher Camii’nde okuduğu otuza yakın 
hutbesini ihtiva etmektedir (Bulak 1301). 
2. Zeyl Alâ ZeyliT-Hüseynî. Zehebî’- 


nin el- c İbeT i üzerine EbüT-Mehâsin el- 
Hüseynî’nin yazdığı zeylin devamı mahi¬ 
yetinde olup 763 (1362) yılından başla¬ 
maktadır. 3. Müntehabü Târihi Kazvîn. 
836’daki (1433) Halep seyahati sırasında 
Abdülkerîm b. Muhammed er-Râfiî’nin 
et-Tedvîn fî târîhi Kazvîn adlı eserini 
birkaç “kürrâse" halinde ihtisar ettiği bir 
çalışmadır. İbn Hacer'in ayrıca 795'te 
(1393) tamamladığı belirtilen Muhtaşa¬ 
nı Telbîsi İblîs li'bnii-Cevzî, Dîvânü'l- 
hutabi'l-Kılâ'iyye, el-MecmaA'l-Am fî 
âdâbi'ş-şarâb ve't-ta c âm ve duhûli'l- 
hammâm, Cüz 3 fî darbi'r-remel, Risâ- 
le fî taAddüdi'l-CumA bi-belde vâhi- 
de adlı eserleri vardır. 

İbn Hacer’e Nisbet Edilen Eserler. 1. 
el-Münebbihât (el-Münebbihât Ale’l-ls- 
tfdâd li-yeümi’l-mTâd [me c âd] li’n-nuşh 
ueî-vedâd). İbn Hacer’le ilgisi bulunma¬ 
makla beraber M ünebbihâtü İbn Ha¬ 
cer adıyla çeşitli baskıları bulunan kitabı 
(Bombay 1270/1853; İstanbul 1315/1899, 
1322/1904; İzmir 1963; İstanbul 1974) Kâ- 
tib Çelebi Zeynülkudât Ahmed b. Muham¬ 
med el-Hiccî’ye nisbet etmiş olup ( Keş- 
fü’?-?unûn, II, 1848) eser muhtemelen 
Şehâbeddin İbn Hiccî (ö. 816/1413) tara¬ 
fından kaleme alınmıştır (Abdüssettâreş- 
Şeyh, s. 481 ). Yanlışlığın ise İbn Hiccî keli¬ 
mesinin İbn Hacer şeklinde okunmasın¬ 
dan kaynaklandığı anlaşılmaktadır. Eser 
bazı yazmalarında İbn Hacer el-Mekkî'- 
ye izâfe edilmektedir (ŞâkirMahmûd Ab- 
düimün'im, İbn Hacer el-Askalânî, 1, 681 ). 
. İbn Hacer’e nisbet edilen el-İsti c dâd 
kable’l-fevt fî nuşreti meleki'l-mevt 
de (Brockelmann, GAL, II, 82) aynı kita¬ 
bı hatırlatmaktadır. Lahor (1889, 1897), 
Kazan (1904), Kanpûr ( 1284,1890), Del- 
hi ( 1282), İstanbul (1315), Tanta (1978) 
ve Beyrut’ta (1980,1983) basılan el-Mü¬ 
nebbihât Ömer ed-Dîrâvî (?), Ebû Hace- 
le (Beyrut 1974) ve Âdil Ebü’l-Meâtî (Ka¬ 
hire 1986) tarafından tahkik edilerek el- 
İstfdâd li-yevmi’l-meAd adıyla yayım¬ 
lanmıştır (yazma nüshaları ve üzerinde 
yapılan diğer çalışmalar için bk. Brockel¬ 
mann, GAL Suppl., II, 74). 2. G ırâsü'l- 
Esâs. Zemahşerî’nin Esâsü'l-belâğa ad¬ 
lı Arapça mecazlar sözlüğünden sadece 
mecazi mânalar ihtisar edilerek meyda¬ 
na getirilen eser Tevfîk Muhammed Şâ- 
hîn tarafından yayımlanmış olup (Kahire 
1411/1990) Şâkir Mahmûd Abdülmün’im 
eserin İbn Hacer’e nisbet edilen kitaplar¬ 
dan biri olduğunu söylemektedir (İbn 
Hacer el-Askalânı, 1, 668-670). Brockel- 
mann’m zikrettiği (GAL, 1,84) Muhtaşa- 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 


529 





İBN HACER el-ASKALÂNÎ 


rü'l-Esâs bu eserin muhtasarı olmalıdır. 
3. en-Nühabü'l-celîle ti'l-hutabiT-ce- 
z île. Altmış bir hutbeyi ihtiva eden çalış¬ 
ma (Kahire 1310) İbn Hacer'in eserlerinin 
zikredildiği hiçbir kaynakta geçmemek¬ 
tedir (Şâkir Mahmûd Abdülmün'im, İbn 
Hacer el- c Askalânî, 1, 609-610). 4. el- 
Es’iletü'1-fâhka bi'l-ecvibeti'l-lâ’ika 
(nşr. Muhammed İbrâhimHafîzürrahman, 
Bombay 1410). 

İbn Hacer’e nisbet edilen diğer eserler 
de şunlardır: c Aşeretü( c İşretü)'l- c âşir 
(Keşfü’z-zunûn, II, 1141); İbn Hişâm’ın 
Kavâ'idü'l-i'râb 'inin muhtasarı olduğu 
söylenen ‘ Âynü'l-KavâHd; Beyânü mâ 
ahrecehü’l-Buhârî'âliyen c an şeyh ah- 
rece zâlike'l-hadîş ahadü'l-e’imme c an 
vâhid'anh (Abdülhay el-Kettânî, I, 335); 
Cemâlü'l-kurrâ 3 (Brockelmann, GAL 
Suppl., II, 75); Cüz 3 ti esmâ’i'l-müdelli- 
sîn; Cüz 3 Kışşati (Tu.ru.ku hadîsi) Hûrût 
ve Mâruf,- Corcî Zeydân’ın on iki cilt olup 
Leknev’de ( 1253) ve Lahor'da (1888) ba¬ 
sıldığını ileri sürdüğü hadise dair ed-Dî- 
bûce {Âdâb, 111, 176; Ziriklî, I, 178); ed- 
Dürer fi'n-nafakati'l-kalîle; ed-Dürrü'l- 
manzûm veya el-Mu c aşşerât (Brockel¬ 
mann, GAL, II, 84); Edebil'z-zayf ve'l- 
muzayyif (Brockelmann, GAL, I, 83); Es- 
ne'l-metâlib ti şılati'l-ekörib (Brockel¬ 
mann, GAL Suppl., II, 76); Fihrist müs- 
ta'cel ve ‘ulâle mütehammil (Abdülhay 
el-Kettânî, II, 930); Hadîsti Ahmed b. Hu- 
zeyme (bu eserden yapılmış seçmeler için 
bk. Brockelmann, GAL Suppl., 1, 75); el- 
Hişâlü'l-vâride bi-hüsni'l-ittişâl; el- 
İhlâş (eserden yapılmış seçmeler için bk. 
Brockelmann, GAL Suppl., I, 75 ); el-İl- 
hâmü'ş-şâdır c aniT-in'âmi'l-vâfir; İr- 
şâdü'l-'ibâd (Brockelmann, GAL, II, 76); 
İlsâku 'uvâri’l-heves li-men lem yef- 
hemi'l-ıztırâb ti hadîşi'l-besmele *an 
Enes (Brockelmann. GAL Suppl., il, 75); 
İsnâdü’l-hamse (Brockelmann, GAL, II, 
76); İttibâ c u’l-eşer fî rihleti İbn Hacer; 
hadise dair olup Bâlîzâde Mustafa Efen¬ 
di ve daha başkaları tarafından şerhedil- 
diği söylenen el-Kuşârâ ( Keşfü’z-zunûn, 
II, 1327), Aciûnî'nin Keştü ’l-hafâ adlı ese¬ 
rini kaleme alırken çok faydalandığı an¬ 
laşılan (1,6. 7,8) el-Le'âli'l-menşûre fi'l- 
ehâdîşi'l-meşhûre-, Menâkıbü'ş-Şeyh 
Ebi'l-Âbbâs Ahmed el-Harrâr-, Irâkî’- 
nin el-Mevridü'I-henî fi'l-mevlidi'n- 
nebî adlı eserine yazılmış muhtasar 
(Brockelmann, İbn Hacer'in bu konudaki 
eserinin adının Mevlidü’n-nebî olduğunu, 
günümüze gelen şerh ve hâşiyelerinin bu- 
lunduğunusöylemektedir, bk. GAL, 11, 83; 


Suppl., 11, 74); el-Muğrû fîzabtiT-esmâ’ 
ve'l-ensâb (Medine, el-Mektebetü'l-Mu- 
hammediyye'de (Esmâü'r-ricâl, nr. 4] bir 
nüshasının bulunduğu kaydedilmektedir: 
Brockelmann, GAL Suppl., II, 75); Muh- 
taşarü't-Tenbîh; Müntehab latif min 
Kitûbi'l-Meslât li-Ebî Hayyân-, Mün- 
tehabü Rihleti İbn Rüşeyd; Müntekâ 
Zevâhdi’l-elğâz li'l-Ğazzî; Rihle min 
Mışr ilâ Dımaşk; Risale ti hakki’l-ehâ- 
dîş (Brockelmann, GAL Suppl., II, 76); er- 
Risâletü’l-ğarriyye ('izziyye, ğazziyye) 
ii'l-hisâb; Risâle fi'l-cevâb c an eskile 
c urizat ‘aleyh (Brockelmann, GAL, II, 76); 
Ebü’l-Feth el-Kâhirî’nin Şebef’inden der¬ 
lendiği söylenen (Hediyyetü’l-’-arifin, I, 

129) Sülve ti haberi Kilve (Süluet şebe- 
tü Kilvet; benzeri için bk. Brockelmann, 
GAL, II, 539); es-Sîre (es-Sîretü’n-nebe- 
uiyye); Abdülganî el-Ezdî’nin Müştebi- 
hü'n-nisbe 'sinin üzerine yazıldığı söyle¬ 
nen Tavzîhu'l-Müştebih; Tuhietü eh- 
li’t-tahdîş c an şüyûhi'l-hadîş (Ziriklî 
eserin üç cilt olduğunu söylemektedir, el- 
A‘lâm, I, 178; Brockelmann, GAL Suppl., 
II, 75); Târihu'l-Medîneti'l-münevvere 
(Brockelmann, GALSuppi, II, 75); Terce- 
metü'n-Nevevî; Tercemetü es-Seyyid 
Ahmed el-Bedevî (Brockelmann, GAL, 
1,83). Ayrıca İbn Hacer'in hiçbir kaynak¬ 
ta zikredilmeyen Göy etü'n-neti ti şer¬ 
hi temsili'l-mü* min bi-hâşşati'z-zeri 
adlı bir eserinin yayımlandığı (Kahire 
1358/1940) kaydedilmektedir (Sâlihiy- 
ye, il, 152). 

Müellifleri bilinen bazı eserler de İbn 
Hacer'e nisbet edilmiştir. Ahmed b. Mu¬ 
hammed el-Kastallânî’nin el-Fethu'l-me- 
vâhibî fî menâkıbi'ş-Şâffl'sı (bazı kay¬ 
naklarda el-Fethu’l-Vehbî fî menâkıbi’ş- 
Şâtıbîadıyla geçmektedir, bk. Şâkir Mah¬ 
mûd Abdülmün'im, İbn Hacer eKAskala¬ 
nı, 1, 678), Ahmed b. Muhammed b. Ah¬ 
med b. Ebû Bekir b. Zeyd el-Mevsılî’nin 
(ö. 870/1465-66) Mehâsinü'l-mesâ c î fî 
menâkıbi'l-İmâm Ebî ‘Amr el-Ev- 
zd'î’si, İbn Hacer el-Heytemî’nin el-Ec- 
vibetü’z-zekiyye c an temhiri'!-'amel ve 
takdimi'n-niyye’si (Brockelmann, GAL 
Suppl., II, 75), yine İbn Hacer el-Heyte- 
mî’nin Şerhu'l-İrşâd’ı ( Keşfü’z-zunûn, i, 
69), muhtemelen yine İbn Hacer el-Hey- 
temî’ye ait olan Tuhfetü’l-muhtâc bi- 
şerhi’l-Minhâc’ı bunlardan bazılarıdır. 

İbn Hacer’in hayatı ve eserlerine dair 
talebesi Sehâvî el-Cevâhir ve'd-dürer 
fî tercemeti şeyhi'l-İslâm İbn Hacer 
adıyla bir kitap kaleme almış (nşr. Hâmid 
Abdülmecîd, Tâhâ ez-Zeynî, Kahire 1406/ 


1986), bu kitap İbn Hacer üzerinde yapı¬ 
lan bütün araştırmalara kaynak teşkil et¬ 
miştir. Sabri Hâlid Kavaş (Sabri Khalid Ka- 
wash), İbn Hajar al-Asqalönl(1372-1449 
A.D.): A Study of the Background, 
Education and Career of a 'Âlim in 
Egypt adlı doktora çalışmasında (Princ- 
eton University, 1969) İbn Hacer’in İlmî 
kişiliğini incelemiş, Şâkir Mahmûd Ab- 
dülmün’im, İbn Hacer el-Âskalânî ve 
dirâsetü muşannefâtihî ve menhecihî 
ve mevâridihîfî Kitâbi'î-İşâbe (1-, Bağ¬ 
dat, ts. (Dârü'r-risâle); I-II, Beyrut 1417/ 
1997) adlı doktora tezinde İbn Hacer’in 
hayatını ve özellikle eserlerini geniş şekil¬ 
de araştırmış, Abdüssettâr eş-Şeyh de 
el-Hâfız İbn Hacer el-Âskalânî emî- 
rü'l-mü'minîn fi'l-hadîş (Dımaşk 1412/ 
1992) adıyla bir eser yazmıştır. Âftâb Ah¬ 
med Rahmânî, “The Life and Works of ibn 
Hajar al-Asqalâni” adlı makalesinde (bk. 
bibi.) onun hayatı ve eserleri, Muham¬ 
med Kemâleddin İzzeddin et-Târih ve'l- 
menhecü’t-târîhî li’bn Hacer el-Âs¬ 
kalânî adlı kitabında ( Beyrut 1404/1984) 
hayatı ve özellikle İnbâ'ü’l-ğumr’öakı 
metodu üzerinde durmuş, İbn Hacer 
el-Âskalânîmü’errihen adlı çalışmasın¬ 
da ise (Beyrut 1407/1987) bir önceki ese¬ 
rini özetlemiştir. Abdurrahman el-Bûsîrî 
de İbn Hacer’le Bedreddin el-Aynî arasın¬ 
daki ihtilâfa dair Mübtekirâtü'l-le’âlî 
ve'd-dürer fi'l-muhâkemeti beyne’l- 
Âynî ve’bni Hacer i kaleme almıştır 
(nşr. Süleyman Muhammed er-Rûbî-Hâ- 
dî Arefe, Trablusgarp 1959; Kahire 1401/ 
1981). İbn Hacer’in muhaliflerinden Ale- 
müddin Sâlih b. Ömer el-Bulkinî’nin el- 
Fücer ve’l-bücer fî tercemeti İbn Ha¬ 
cer adlı bir kitap yazdığı (Keşfü’z-zunûn, 
i, 618), Abdullah b. Zeynüddin b. Ahmed 
el-Busravî eş-Şâfıî’nin İbn Hacer’in biyog¬ 
rafisine dair Cümânü'd-dürer adlı bir 
eser kaleme aldığı (Murâdî, III, 87) ve bu 
eserin Dârü’l-kütübiT-Mısriyye’de bulun¬ 
duğu (Ziriklî, IV, 88) zikredilmiştir. Brockel¬ 
mann, Şehâbeddin Ahmed b. Muham¬ 
med el-Mukrî el-Fâsî’nin Tenâsüku’d-dü- 
rer fî tercemeti İbn Hacer adıyla bir 
eser kaleme aldığını, bunun da muhte¬ 
melen Ebû Abdullah Muhammed b. Ali 
el-Hâc eş-Şâtıbî tarafından el-Cümân 
min muhtasarı Ahbâri'z-zamân adıyla 
ihtisar edildiğini ileri sürmekteyse de 
(GAL Suppl., II, 73) bu muhtasarın Ali 
b. Hüseyin e!-Mes‘ûdî’nin Ahbârü'z-za- 
mân ı ile ilgili bir çalışma olduğu anlaşıl¬ 
maktadır (Muhammed Kürd Alj, III1 1971 ), 
s. 239-240). 
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İBN HACER el-HEYTEMÎ 

J*** e**) 

Ebü’i-Abbâs Şihâbüddîn Ahmed 
b. Muhammed b. Muhammed 
el-Heytemî es-Sa‘dî 
(ö. 974/1567) 

Şafiî fakihi, 
muhaddis ve edip. 

J 

Aslen Mısır’ın Aynişems yakınlarındaki 
Selmünt nahiyesinden olup atalarının da¬ 
ha sonra yerleştiği Garbiyye bölgesindeki 
Mahalletü Ebi’l-Heytem (Heyâtim) köyün¬ 
de dünyaya geldi. Doğum tarihi olarak 
kaynaklarda 899 (1494) ve 911 (1505- 
1506) yılları da verilmekle birlikte doğru¬ 
su kendi Mu'cem’indeki bir kayıttan an¬ 
laşıldığı üzere (Abdülkâdirel-Ayderûsî, s. 
262; Abdülmuiz Abdülhamîd el-Cezzâr, s. 
28) 909 (1503-1504) yılıdır. Mensup oldu¬ 
ğu Benî Sa’d kabilesinin soyu ensara ka¬ 
dar uzandığı için Ensârî nisbesiyle de anıl¬ 
maktadır. Büyük dedelerinden birine çok 
az konuşması sebebiyle “Hacer” (taş) laka¬ 
bı takılmış, onun soyundan gelenler de 
İbn Hacer diye anılmıştır. 

Küçükyaşta babasını kaybeden İbn Ha¬ 
cer ilk öğrenimini, babasının şeyhi olan 
sûfî İbn Ebü’I-Hamâil ve onun talebesi 
Şemseddin eş-ŞinnâvTden gördü. Kur’an’ı 
ezberledikten sonra ŞinnâVî’nin himaye¬ 
sinde önce Tanta’ya, ardından Kahire’ye 
giderek (924/1518) tahsiline Ahmediyye 
Medresesi’nde ve Ezher’de devam etti. 
Zekeriyyâ el-Ensârî, Şehâbeddin Ahmed 
b. Ahmed er-Remlî, Ebü’l-Hasan el-Bekrî 
es-Sıddîkî, Abdülhak b. Muhammed es- 
Sünbâtî. İbnü’n-Neccâr el-Fütûhî ve Re- 
îsületıbbâ Şehâbeddin İbnü’s-Sâiğ gibi 
âlimlerden ders okudu. Başta Nevevî’- 
nin Minhâcü't-tâlibîri\ olmak üzere çe¬ 
şitli metinleri ezberleyen İbn Hacer daha 
yirmi yaşında iken fetva ve ders vermek 
üzere hocalarından icâzet aldı. Tefsir, ha¬ 
dis, fıkıh, usûl-i fıkıh, ferâiz, kelâm, ma¬ 
tematik, tıp, mantık, sarf, nahiv, meânî, 
beyân ve tasavvuf gibi ilim dallarının ço¬ 
ğunda eser verecek seviyeye ulaştı. 933 
(1527) ve 937’de (1531) yaptığı hac ziya¬ 
retlerinin ardından bir süre Mekke'de 
kaldı. 940’ta (1534) üçüncü hac ziyareti 
için gittiği Mekke’ye yerleşti. Günlerini 
Harem-i şerifte ders ve fetva vermeye, 
ayrıca eser yazmaya hasretti. "Şeyhülis¬ 
lâm, İmâmü’l-Haremeyn, Müfti’l-Irâkeyn” 
gibi lakaplarla tanındı. Kendisine İslâm 
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dünyasının her tarafından fetva sorulur¬ 
du. Bazı fetvalarının tartışmalara yol aç¬ 
ması üzerine bu meselelerle ilgili müsta¬ 
kil risâleler kaleme aldı; el-Fetâva'l-küb- 
râ’sı içinde zikredilen risâleler bunlardan¬ 
dır. Zebîd Şâfıî müftüsü İbn Ziyâd el-Gay- 
sî ile sert tartışmalara girdi. Özellikle hac 
için Mekke’ye gelen birçok talebeye ders 
verdi. Muhammed Tâhir Fettenî, Vecî- 
hüddin Abdurrahman b. Ömer el-Amû- 
dî. Şeyh Sadr İbn Abdülkuddûs, Abdül- 
kâdir ei-Fâkihî, Muhammed b. Ahmed 
el-Fâkihî ve Muhammed b. Abdülazîz ez- 
Zemzemî tanınmış talebelerinden bazı¬ 
larıdır. İbn Hacer 23 Receb 974 (3 Şubat 
1567) tarihinde Mekke’de vefat etti ve 
Cennetü’l-muallâ’daki Türbetü't-Taberiy- 
yîn kısmına defnedildi. Bazı kaynaklarda 
ölümü için verilen 973 tarihi yanlış olma¬ 
lıdır. 

Genellikle Eş’ariyye’nin itikadî görüşü¬ 
nü benimseyen İbn Hacer el-Heytemî Al¬ 
lah’ın dünyada görülebileceği, gaybın ve- 
lîlerce bilineceği, kullara ait fiillerde be¬ 
şerî kudretin etkili olamayacağı, kâinatın 
“nûr-i Muhammedî”den yaratıldığı, Hz. 
Peygamber’in kabrinde diri olup velîlerin 
kendisiyle görüşebildiği, Kur'an okuma¬ 
nın bedenî hastalıkları da iyileştirebilece¬ 
ği gibi bazı görüşleri savunmuş ve bun¬ 
ları zayıf veya mevzû birtakım rivayetle¬ 
re dayandırmıştır (et-Tasarruf, s. 109-111; 
Şerh. c alâ metni’l-Hemziyye, s. 16-17, 85, 
139, 157, 158). Hemen hemen bütün gü¬ 
nahları “kebîre” olarak sayması da bunun 
bir sonucudur (ez-Zevâcir ^an iktirâfl’l-ke- 
bâ’ir, tür. yer.). Zayıf veya mevzû olup ol¬ 
madıklarını dikkate almadan bütün riva¬ 
yetleri sahih kabul etme anlayışının yay¬ 
gınlaşmasına sebep olan İbn Hacer’in bu 
tutumunu ve tasavvufa olan teslimiyetçi 
bakışını, ayrıca İbn Teymiyye’yi haksız ola¬ 
rak eleştirmesini Nu’mân b. Mahmûd el- 
Âlûsî Cilâ , ü'l- t ayneyn fî muhâkemeti'l- 
Ahmedeyn adlı eserinde (bk. bibi. (ten¬ 
kit etmiştir. 

İbn Hacer, Hulefâ-yi Râşidîn’le ilgili ge¬ 
nel Sünnî akîdenin savunuculuğunu yap¬ 
mış, özellikle imâmet meselesine dair 
eser ve fetvalarında Şîa’ya karşı sert bir 
tutum takınmıştır. Bir yandan Hz. Ali’nin 
Allah ile Resulü katındaki mertebesini ve 
imâmete liyakatini ikrar ederken öte yan¬ 
dan Muâviye’ye sövmenin inanç bakımın¬ 
dan tehlikelerini vurgulayan bir eser ka¬ 
leme almıştır. Bu yüzden Şîa âlimleri ta¬ 
rafından küfürle ithamına kadar varan 
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tenkitlere mâruz kalmıştır (meselâ bk. 
Hânsârî, I, 347, 353, 361-364; DMBİ, III, 
332). Tasavvufa bakışı müsbet olan ve 
kendisi de tarikata mensup bulunan İbn 
Hacer Kitap ve Sünnet’e dayanmayan, 
fıkıh bilgisiyle beslenmeyen tasavvufun 
karşısında yer almıştır. 

Eserleri. İbn Hacer çeşitli konulara dair 
çok sayıda eser telif etmiştir. A) Fıkıh. 1. 
Tuhietü'l-muhtâc bi-şerhi'l-Minhâc (I- 
111, Bulak 1290. Ömer el-Basrîel-Mekkî’nin 
haşiyesiyle birlikte; I-1V, Kahire 1282; İbn 
Kasım el-Abbâdî ve Abdülhamîd eş-Şir- 
vânî'nin hâşiyesiyle birlikte; İ-Vlll, Kahire 
1305; 1-X, Kahire 1315; Beyrut 1989). Neve- 
vî’nin Şâfıî fıkhına dair Minhâcü't-tâlibîn 
adlı eserinin en önemli şerhlerinden biridir 
(bk. MİNHÂCÜ’t-TÂLİBÎN). 2. el-Fetâva'l- 
kübra’l-fıkhiyye (el-Fetâva’l-kübra’l-Hey- 
temiyye) (I-IV, Kahire 1307, 1308, 1329, 

1333, 1357, Ahmed b. Ahmed er-Remlî'nin 
Fetâva'sı ile birlikte; Beyrut 1403/1983). Fı¬ 
kıh konularına göre düzenlenmiş soru ve 
cevaplardan oluşan bir fetva mecmuası¬ 
dır. Talebelerinden Abdülkâdir el-Fâkihî 
tarafından İbn Hacer’in sağlığında der¬ 
lendiği anlaşılan esere müellifin şu risâ- 
leleri de dahil edilmiştir: Tenvîrü'l-be- 
şâ'ir ve'I- c uyûn bi-îzâhi hükmi bey'i 
saatin miri karârı'l- c uyûn (11, 166-221); 
İşâbetü'l-ağrâz fî sükuti'1-hıyâr bi'l- 
a ç râz (II, 242-249); Kurretü'l-'ayn bi-be- 
yâni enne't-teberru 1 lâ yübtılühü’d- 
deyn (müellifin daha sonra bu risâlesine 
zeyil olarak yazdığı Keşfü’l-ğayn‘ammen 
dalle ‘an mehâsini Kurreti’Fayn da aynı 
koleksiyon içinde yayımlanmıştır [III, 2- 
38]); Refhı'ş-şübeh ve'r-reyb ‘an hük- 
mi'l-ikrâr bi-uhuvveti'z-zevceti'l-ma*- 
rûfeti’n-neseb { III, 132-141); Sevâbiğu'l- 
meded fi'l-'amel bi-meihûmi kavli'l- 
vâkıf men mâte min gayri veled (111, 
194-221); et-Tahkik limâ y eşmülühû 
lafzü’l-htîk (III, 301-326); el-İthâf bi-be- 
yâni ahkâmi icâreti’l-evkâf (III, 326- 
361); el-Hakku'l-vâzıhu'l-mukarrer fi 
hükmi'l-vaşıyye bi'n-naşîbi'l-mukad- 
der(IV, 50-68); el-İntibâh li-tahkiki ğa- 
vîşi mesâ’ili'l-ikrâh (IV, 171-179); Tahzî- 
ru’ş-şikât min ekli'l-küite ve'l-köt (IV, 
223-234). 3. el-Fetâva'l-hadîşiyye (Ka¬ 
hire 1307, 1325, 1328, 1329, Celâleddin es- 
Süyûtînined-Dürerü’l-münteşire'si ile bir¬ 
likte; Kahire 1328, 1353, 1356, 1390, 1409- 
1410/1989-1990). el-Fetâva'l-kübrâ ’ran 
zeyli gibi değerlendirilen bu eserin büyük 
bir kısmını akaidle ilgili yönü bulunan fet¬ 


valar teşkil etmektedir. 4. el-Minhâcü'l- 
kavîm (Şerh ‘ a/â Muhtaşari Bâ Fazli’l- 
Hadramî, Şerhu’l-Mukaddimetiî-Hadra- 
miyye) (Kahire 1276, 1288, 1297, 1301, 
1303, 1305, 1308, 1322, 1325, 1340; Bulak 
1309, 1316, 1349; nşr. Mustafa el-Hun 
v.dğr., Beyrut-Dımaşk 1395/1975; nşr. Mah¬ 
mûd Mataracî, Beyrut 1416/1996). Müelli¬ 
fin 944 (1538) yılında kaleme aldığı eser, 
Abdullah Bâ Fazl el-Hadramî’nin Şâfıî fık¬ 
hına dair Muhtaşar'mm (el-Mukaddime- 
tü’l-Hadramiyye) şerhidir. Muhammed 
Mahfuz b. Abdullah et-Tlrmizî’nin Mev- 
hibetü'l-fazl c alâ Şerhi İbn Hacer c alâ 
Muhtaşari Bâ Fazl, Muhammed b. Sü¬ 
leyman el-Kürdî’nin el-Havâşi'l-Mede- 
niyye ve Hüseyin b. Ali el-Uşârî’nin Ha¬ 
şiye ‘aiâ Şerhi'l-Hadramiyye adlı eser¬ 
leri el-Minhâcü'l-kavîm üzerine yazılan 
hâşiyelerden bazılarıdır. S. Fethu'l-ce- 
vâd fî şerhi'l-İrşâd (I-Iİ, Kahire 1305- 
1306, 1347, 1391-1392/1971-1972). İbnü’l- 
Mukrî el-Yemenî’nin Şâfiî fıkhına dair İr- 
şâdü'l-ğavî adlı eserinin şerhidir. 6. el- 
İmdâd fî şerhi'l-İrşâd. Aynı eserin daha 
muhtasar bir şerhi olup önceki eserle bir¬ 
likte basılmıştır. 7. Hâşiye "ale'l-îzâh fî 
menâsik (Kahire 1323, 1329, 1344, 1969, 
el-İzâh ile birlikte). Nevevî’nin el-İzâh adlı 
eserinin hâşiyesidir. 8. İthâli i ehli'l-İs- 
lâm bi-huşûşiyyâti’ş-şıyâm (nşr. Mah¬ 
mûd en-Nevâvî, Kahire 1380/1960; nşr. 
Mustafa Abdülkâdir Atâ, Beyrut 1410/ 
1990). 9. ez-Zevâcir c an iktirâfi’l-ke- 
bâ’ir* (I-Ii, Bulak 1284; Kahire 1292, 1310, 
1322, 1325, 13,31, 1356, 1390/1970, 1980; 
nşr. Ahmed Abdüssâfî, Beyrut 1407/1987, 
el-Flâm bi-kaoâtfii-İslâm ve Keffü ’r-ra‘â‘ 
‘an muharremâti’l-lehv ue’s-semâ ‘ ile bir¬ 
likte; Kahire 1328, Tathirüî-cenân ile bir¬ 
likte; Kahire 1370/1951, el-Flâm bi-kavâ- 
tı c i’l-İslâm 'la birlikte; nşr. M. MahmûdAb- 
dülazîz v.dğr., Kahire 1414/1994). Muham¬ 
med b. Ali el-Beyrûtî’nin Kenzü'n-nâzır, 
Abdullah b. Ahmed el-Mevsılî’nin Zevâ- 
hirü'z-Zevâcir ve Muhammed Osman 
el-Huşt’un Kebâ’irü'z-zünûb (Kahire 
1985) adıyla ihtisar ettiği eser Ahmed Ser- 
daroğlu ve Lütfi Şentürk tarafından İs¬ 
lâm'da Helaller ve Haramlar: Büyük 
Günahlar başlığıyla Türkçe’ye çevrilmiş¬ 
tir (İstanbul 1981, 1986, 1990). 10. Kef- 
fü’r-ra^â" ‘an muharremâti'l-lehv ve's- 
semâ‘(I-II, Bulak 1284; Kahire 1310, 1325, 
1331; Beyrut 1407/1987, ez-Zevâcir' in kena¬ 
rında; nşr. Muhammed Abdülkâdir Ahmed 
Atâ, Beyrut 1406/1986; nşr. Âdil Abdül- 
mün'im Ebü'l-Abbas, Kahire 1409/1989). 
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Mûsiki, oyun ve eğlencenin bazı çeşitleri¬ 
ni kötüleyen bir eser olup İbn Zuğdân la¬ 
kabıyla bilinen Ebü’l-Mevâhib Muhammed 
b. Ahmed b. Muhammed et-Tûnisrnin (ö. 
881/1476) Ferahu'I-esmâ c bi-ruhaşi's- 
semâ c adlı eserine reddiye olarak kaleme 
alınmıştır. 11. Derrü’l-ğamâme fî dür- 
ri’t-taylesân ve’l-hzebe ve'l- c imâme. 

12. Telhîşü'1-İhrâ 5 fi taTık bi'l-ibrâ\ 
SemhûdTnin el-İhrâînm muhtasarıdır. 

13. Tathîrü'l-'aybe min denesi'l-ğay- 
be (nşr. Mecdî es-Seyyid İbrahim, Kahire 
1987; nşr. YüsrîAbdülganîAbdullah, Bey¬ 
rut 1409/1988). 

B) Siyer, Biyografi, Tarih. 1 . el-Hayrâ- 
tü'l-hisân fî menâkıbi'l-İmâmi'l-A c zam 
Ebî Hanîfe en-Ntfmân (Kahire 1303, 
1304, 1305, 1311, 1322,1326; Beyrut 1403/ 
1983). Şemseddin eş-Şâmî’nin ‘ Uküdü'l- 
cümân fî menâkıbi Ebî Hanîfe en-Nu c - 
mûn adlı kitabından faydalanılarak kale¬ 
me alınmıştır. Manastırlı İsmail Hakkı'nın 
aslına tam sadık kalmadan büyük bir kıs¬ 
mını Türkçe'ye çevirdiği eseri ( Meuâhi- 
bü’r-rahmân, İstanbul 1310) Ahmet Ka- 
radut (Menâkıb-ı Imâm-ı Azam: İmâm-ı 
Azamîn Menkıbeleri, Ankara 1978, 1983) 
ve Abdülvehhab Öztürk de ( Imâm-ı 
Azamîn Menkıbeleri, Ankara 1978) ter¬ 
cüme etmiştir. 2. el-Cevherü’l-munaz- 
zam (muntazam) fî ziyâreti’l-kabri'l- 
mu'azzami'l-mükerrem (Bulak 1279; 
Kahire 1309, 1320, 1331). Hz. Peygam¬ 
berin kabrini ziyaret etmenin hüküm ve 
âdabına dairdir. 3. Tuhfetü'z-züvvâr ilâ 
kabri'n-nebiyyi'l-muhtâr (nşr. es-Sey¬ 
yid Ebû Ömer, Tanta 1412/1992). 4. ed- 
Dürrü'l-mendûd fi’ş-şalât ve's-selâm 
c alâ şâhibi'1-makâmi'l-mahmûd. Ha- 
seneyn Muhammed Mahlûf tarafından 
neşredilmiştir(Kahire 1380/1961). S.Mev- 
lidii'n-nebî (Kahire 1323; nşr. Ebü'1-Fazl 
el-Huveynî el-Eserî, Tanta 1411/1990). 
Eser üzerine çeşitli şerhler yazılmıştır. 6. 
Tuhfetü'l-ahbâr fî mevlidi'l-muhtâr 
(Dımaşk 1283; Tanta 1322). 7. en-Ni'me- 
tü'l-kübrâ hle’l-'âlem bi-mevlidi sey- 
yidi benî (veledi)Âdem (İstanbul 1308, 
1977, 1404/1984). 8. Eşrefü'l-vesâ’il ilâ 
fehmi’ş-şemâ'il (Köprülü Ktp., Fâzıl Ah¬ 
med Paşa, nr. 314; Süleymaniye Ktp,, Ha¬ 
şan Hüsnü Paşa, nr. 198; ayrıca bk. Mu¬ 
hammed Habîb el-Hîle, s. 220). nrmizî’nin 
Şemâ’ilü'n-nebTsinm şerhi olup Şebrâ- 
mellisî’nin eser üzerine bir hâşiyesi var¬ 
dır. 9. Meblağ u'l-ereb fî fahri'M Ar ab. 
Mecdî es-Seyyid İbrâhim (Kahire 1987) 


ve Yüsrî Abdülganî Abdullah (Beyrut 1410/ 

1990) tarafından yayımlanmıştır. 10. İt- 
hâfü ihvâni'ş-şafâ 5 bi-nübez min ahbâ- 
ri'l-hulefâî Süyûtî'nin Târîhu'l-hulefâ 3 
adlı eserinin muhtasarıdır. 11. el-Menâ- 
hilü'l-'azhe fî ışlâhi mâ vehâ mine'l- 
Ka c be. 12. Mu'cem (Şebet). Kendilerin¬ 
den hadis dinlediği âlimlerin biyografile¬ 
rini ihtiva etmektedir. 

C) Hadis. 1. Fethu'l-mübîn fîşerhi'l- 
Erba c în (Kahire 1307, 1317, 1320, Haşan 
el-Medâbigî'nin el-Erba'în haşiyesiyle bir¬ 
likte; Beyrut 1978). Nevevî’nin el-Erba c în 
adlı eserinin şerhidir. 2. el-Erba c ûn el- 
‘adliyye. Eserde adaletle ilgili kırk hadis 
yer almaktadır. 3. el-İfşâh c an ehâdîşi'n- 
nikâh. 130 hadis ihtiva eden bir eser olup 
Muhammed Şekûr İmrîr el-Meyâdînî 
tarafından neşredilmiştir (Amman 1406/ 
1986). 4. Esânidü'l-fakih Ahmed b. Mu¬ 
hammed b. Hacer el-Heytemî (derleme 
ve tertip, Ebü'l-Feyz M. Yasin b. îsâ el-Fâ- 
danî, Beyrut 1408/1988). S. Şerhu Miş- 
kâti’l-meşâbîh. Tebrîzî’nin eserinin şer¬ 
hidir. 6. el-İfâde limâ câ 5 e fi'l-maraz 
ve'l-Hyâde (nşr. Abdullah Nezîr Ahmed, 
Beyrut 1413/1993). 7. el-lnâfe fîmâ câ’e 
fi'ş-şadaka ve'z-ziyâfe (nşr. Mecdî 
es-Seyyid İbrâhim, Riyad 1407/1987; nşr 
M. Abdülkâdir Ahmed Atâ, Beyrut 1411/ 

1991) . 

D) Akaid-Kelâm. 1. el-İ‘lâm bi-kavâ- 
h c i'l-İslâm{ Kahire 1293,1294; Bulak 1284, 
1293; Kahire 1310, 1325, 1331, 1370/1951; 
Beyrut 1407/1987, ez-Zevâcir' in kenarın¬ 
da). Kişinin kâfir sayılmasına yol açan söz¬ 
lere dair bir eserdir. 2. eş-Şavâ c ikul- 
muhrika*. Hulefâ-yi Râşidîn’in hilâfetle¬ 
rinin meşruiyetini ispat ve Şîa’nm bu ko¬ 
nudaki görüşlerini tenkit amacıyla hazır¬ 
lanan bir eser olup 9S0 (1544) yılında ta¬ 
mamlanmıştır. Esere Nûrullah et-Tüste- 
rî eş-Şavârimü'l-muhrika ve Ahmed b. 
Muhammed el-Murtazâ el-Bihârü'l- 
muğrika adıyla birer reddiye yazmışlar¬ 
dır. Çeşitli baskıları bulunan eser (Bulak 
1290; Kahire 1292, 1307-1308, 1312, 1324, 
1341, 1375, Tathîrüî-cenân ile birlikte; La¬ 
hor 1895) Abdülvehhâb Abdüliatîf (Kahi¬ 
re 1385/1965), Abdurrahman b. Abdullah 
et-Türkî ve Kâmil Muhammed el-Harrât 
(I-Il, Beyrut 1417/1997) tarafından yayım¬ 
lanmıştır. 3. Tathîrü'l-cenân ve’l-lisân 
c ani'l-hutûr ve't-tefevvüh bi-selbi Mu- 
c âviye b. Ebî Süfyân (Kahire 1290,1292, 
1303, 1307-1308, 1312, 1324, 1341, 1375/ 
1955, eş-ŞauâHkuî-muhrika'nm kenarın¬ 


da; Kahire 1328, ez-Zevâcif in kenarında; 
Beyrut 1405/1985; nşr. Abdüliatîf Abdül¬ 
vehhâb, Kahire 1385/1965; nşr. Ebû Ab¬ 
durrahman el-Mısrî el-Eserî, Tanta 1413/ 
1992). Muâviye b. Ebû Süfyân’a sövmenin 
akaid açısından tehlikesini açıklamak için 
kaleme alınmıştır. 4. el-Kavlü'l-muhta- 
şar fî 'alâmûü'l-Mehdî el-Muntazar 
(nşr. Muhammed Zeynhüm-Muhammed 
Azeb, Kahire 1407/1987; nşr. MustafaÂşûr, 
Bulak 1987; nşr. Abdurrahman b. Abdullah 
et-Türkî, Kahire 1415/1994). Eseri Müşer¬ 
ref Gözcü, Beklenen Mehdi'nin Alâmet¬ 
leri adıyla Türkçe'ye çevirmiştir (Manisa 
1985, 1986). 

E) Diğer Eserleri. 1. et-Ta c arruf ti'l- 
aşleyn ve't-taşavvuf. İbn Allân tara¬ 
fından et-Telattuf fi'l-vüşûl ile’t-Ta'ar- 
ruf adıyla şerhedilmiştir (bir kısmı Mek¬ 
ke 1330, kalan kısmı Kahire 1354, kena¬ 
rında metniyle birlikte). 2. Tahrîrü'l-ma- 
kâl fî âdâb ve ahkâm ve fevâ’id ya.h- 
tâcü ileyhâ mü’eddibü'l-etfâl. Mu¬ 
hammed Süheyl ed-Debs (Dımaşk-Bey¬ 
rut 1407/1987) ve Mecdî es-Seyyid İbrâhim 
(Bulak 1407/1987) tarafından neşredilmiş¬ 
tir. 3. el-Menhecü'l-kavîm fî mesâîli't- 
ta c lîm. 4. en-Nuhabü'l-celîle fi'l-huta- 
bi'l-cezîle (Kahire 1290, 1310, 1324). 5. 
Esne'l-metâlib fîşılati'l-ekârib (nşr. Ha¬ 
şan Abdülhamîd Haşan, Kahire 1984). 6. 
el-Minehu'I-Mekkiyye fî şerhi'l-Hem- 
ziyye (Bulak 1292, kenarında Hifnî’nin bu 
şerhe yazdığı Enfesü nefâîsi’d-dürer adlı 
hâşiyesiyle birlikte-, Kahire 1304, 1307, 
1309, 1322, 1326). Bûsîrî’nin el-Kaşîde- 
tü'l-Hemziyye’smin şerhidir. 7. Şerhu 
Kaşîdeti'l-bürde (Kahire 1307, 1322). 8. 
Künhü emrâd fî şerhi Bânet Sü'âd. 
Kâ'b b. Züheyr’in kasidesinin şerhidir (bu 
eserleri ve diğer bazı eserleriyle yazma 
nüshaları için bk. Brockelmann, GAL, II, 
508-511; Suppi, II, 527-529; Pertsch, I, 
14-17, 47, 49, 486-487; II, 142; III, 215-216, 
381-382, 389; IV, 294; Abdülmuiz Abdülha¬ 
mîd el-Cezzâr, s. 191 -216; Muhammed Ha¬ 
bîb el-Hîle, s. 217-228). 

Ali el-Kârî, Risale fî beyâni'l-hacci'l- 
mebrûr ve tahkiki'l-hilâf beyne'l-imâm 
eş-Şeyh İbn Hacer el-Mekkî eş-Şâfi c î 
ve'l-Emîr Bâbişâh el-Buhârî el-Hane- 
fî fî erme'l-hac hel yükeffirü’l-kebâîre 
em lâ adıyla bir risâle kaleme almış ( Bu¬ 
lak 1287) Ebû Sabrîn Ali b. Ahmed b. Saîd 
de Şemseddin er-Remlî ile İbn Hacer el- 
Heytemî arasındaki ihtilâfları Esmedü'l- 
‘ayneyn fî bd'zi ihtilâf i'ş-şeyhay n adlı 
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İBN HACER e!-HEYTEMÎ 


eserinde derlemiştir (Seyyid Abdurrah- 
man b. Muhammed Bâ Alevî'nin Buğye- 
tü’l-müsterşidîn ’inin kenarında basılmış¬ 
tır, Kahire 1371/1952). 


İBN HADRAVEYH el-BELHÎ 

(bk. AHMED b. HADRAVEYH). 

L J 


dimede sanat hayatının genel çizgileri, 
edebî zevk ve yönelişleriyle etkilendiği şa¬ 
irler hakkında önemli bilgiler vermiştir. 
Şerîf er-Radî, Mihyâr ed-Deylemî, Buhtü- 
rî ve Sanevberî’nin yanı sıra özellikle ga¬ 
zelde Abdülmuhsin es-Sûrî (bk. Dîvân, 
nşr. Seyyid Gâzî, s. 6, 12-18, 67, 125, 192, 
247), gazel-hamâse karışımı türde ise 
Mütenebbî'nin (a.g.e., s. 16, 283, 284- 
285) tesiri altında kalmıştır. Kendisi de 
İbnü’z-Zekkâk ve İbn Mutarrif künyele¬ 
riyle anılan yeğeni Ali b. Atıyye el-Be!en- 
sî ile Ebû Abdullah İbn Âişe başta olmak 
üzere birçok Endülüslü şair üzerinde et¬ 
kili olmuştur. 

Divanı methiye, mersiye, gazel, züh- 
diyyât, ihvâniyyât, hamriyyât ve özel¬ 
likle tabiat tasviri gibi geleneksel te¬ 
malarda yazılmış manzumelerden oluş¬ 
maktadır. Hiciv ve fahriye türü şiir yaz¬ 
mayan İbn Hafâce, Endülüs şiirine has 
bir tür olan müveşşaha da ilgi duyma¬ 
mıştır. Edebiyata düşkün ve sanatkâr¬ 
ları takdir eden emirlere yakın olmak, 
onların saraylarında yaşamak gibi bir 
düşüncesi olmamış, şiirlerinde onlara 
yer vermemiş, para kazanma veya he¬ 
diye alma amacıyla methiye yazmamış¬ 
tır. Methiyelerine konu olanlar genellik¬ 
le fakih, kadı ve vezirler olup bunların 
çoğu onun hocaları veya okul arkadaş¬ 
larıdır. 

İbn Hafâce'nin divanında tabiat güzel¬ 
liklerini ve eğlence meclislerini tasvir eden 
şiirler önemli bir yer tutar. Onun şiirleri 
tabiattaki güzellikleri yansıtan bir tablo 
gibidir. Bu durum onda âdeta bir karak¬ 
ter haline geldiği için çağdaşlan tarafın¬ 
dan “Endülüs’ün bahçıvanı” (cennân) diye 
anılmıştır. Bağ. bahçe ve çiçek tasvirleriy¬ 
le ünlü Doğulu şair Ebû Bekir es-Sanevbe- 
rî ile de (ö. 334/946) bu yönüyle karşılaş¬ 
tırılan İbn Hafâce’ye Endülüs’ün Sanev- 
beri’si lakabı verilmiştir. Gençlik günleri¬ 
ni birlikte geçirdiği arkadaşları için teb¬ 
rik, tâziye, teselli, methiye, mersiye, tas¬ 
vir ve gazel tarzında yazdığı şiirler (ihvâ¬ 
niyyât) divanın yaklaşık üçte birini oluştu¬ 
rur. Şair, kendi dönemindeki İçtimaî ve 
siyasî olaylardan kopuk bir ömür geçirdi¬ 
ği için şiirieri tarihî belge olma vasfından 
uzaktır. İbn Hafâce, genellikle Endülüs 
Arap şiirinde çok tutulan kısa şiir formu¬ 
nu tercih etmiş, tasvirlerinde daha çok 
meyve, bahçe, ud çalan zenci kadınlar, 
şarap dolduran kambur zenciler, bazı 
hayvanlar, nehirler gibi objeleri kullan¬ 
mıştır. 
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ü Cengiz Kallek 


F İBN HAFÂCE 

(aş-la> JJİ) 

Ebû İshâk Îbrâhîm 

b. Ebi’l-Feth (b.) Abdillâh (Ubeydillâh) 
b. Hafâce 

el-Hewârî eş-Şukarî 
(ö. 533/1139) 

Endülüslü şair. 

L J 

450’de (1058), Şâtıbe ile (Jâtiva) Belen- 
siye (Valencia) arasında yer alan ve etrafı 
sularla çevrili olduğu için Cezîretüşşukar 
veya sadece Şukar (Jucar) adı verilen kasa¬ 
bada doğdu. Burada başladığı öğrenimini 
Şâtıbe, Belensiye ve Mürsiye'de (Murcia) 
sürdürdü. İbn Sükkere diye tanınan 
kadı ve muhaddis Ebû Ali es-Sadefî, 
Ebû İmrân Mûsâ b. Ebû Telîd, Ebû Be¬ 
kir Atîk b. Esed ve Ebû İshak İbrâhim 
b. Savâb gibi âlimlerden gramer, lü¬ 
gat, edebiyat, hadis ve fıkıh dersleri 
aldı. Edebî zevkinin oluşumunda özel¬ 
likle İbn Savâb’ın büyük tesiri vardır. 
Fıkıh alanında derinleşip “fakih” unva¬ 
nıyla anıldığı halde resmî bir görev al¬ 
madı. 

Endülüs’ün çeşitli emirliklere (mülû- 
kü't-tavâif) bölündüğü, bunların bir yan¬ 
dan birbirleriyle, öte yandan hıristiyan- 
larla savaştıkları bir dönemde yaşama¬ 
sına rağmen bütün bu olup bitenlere 
ilgisiz kalan İbn Hafâce, olağan üstü gü¬ 
zelliklere sahip Şukar’a çekilerek tabi¬ 
atla iç içe yaşamayı tercih etti. Burada 
yaklaşık elli yaşma kadar zevku safâ için¬ 
de bir ömür sürdükten sonra pişman¬ 
lık duyarak zâhidâne bir hayat yaşamaya 
başladı. Aynı sebeple şiir yazmayı da bı¬ 
raktı (Dîvân (nşr. Seyyid Gâzî], neşrede- 
nin girişi, s. 7). Murâbıtlar Emîri Ebû İs¬ 
hak İbrâhim b. Yûsuf b. Tâşfîn’inteşvi¬ 
kiyle on yıl sonra yeniden şiire dönerek 
(a.g.e., neşredenin girişi, s. 7-8) geçmi¬ 
şinden duyduğu pişmanlığı ve zühdünü 
ifade eden şiirler kaleme aldı. 25 Şevval 
533'te (25 Haziran 1139) doğum yeri olan 
Şukar’da vefat etti. 

İbn Hafâce divanını hayatta iken kendi¬ 
si tertip eden nâdir şairlerdendir. Dost¬ 
larının isteği üzerine vefatından on sekiz 
yıl önce derlediği divanına yazdığı mukad¬ 
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İBN HAFÎF 


Şiirleri yapı bakımından sağlamsa da 
ifade ve anlamın zihinde meydana getir¬ 
diği etki açısından her zaman başarılı de¬ 
ğildir. İstiare, teşbih, cinas ve tıbâkgibi 
bedî' ve beyân sanatlarını çok kullanması 
anlamın zaman zaman kapaiı kalmasına 
yol açmış, kullandığı terimler, şiirin duy¬ 
gusal boyutunu gölgeleyerek donuk ve 
soğuk bir mahiyet almasına sebep olmuş¬ 
tur. Bununla birlikte özellikle tabiat tas¬ 
viri alanında daha sonraki şairler üzerin¬ 
de büyük ölçüde etkili olmuş ve “Hafâcî 
üslûbu" diye anılan üslûbu Endülüs’te 
uzun süre taklit edilmiştir. 

İbn Hafâce'nin divanının Mustafa Selâ- 
me en-Neccârî tarafından yapılan ilk neşri 
(Kahire 1286/1869; Beyrut 1961,2. bs.), ka¬ 
fiyelerine göre alfabetik olarak dizilmiş 
256 kasideyi (2855 beyit) ihtiva eder. Bu 
yayımda şairin divanı için kaleme aldığı 
uzun mukaddime ile bazı kasidelere yaz¬ 
dığı mensur mukaddime ve ta’likler çı¬ 
karılmıştır. Kerem el-Bustânî’nin ger¬ 
çekleştirdiği neşirde ise (Beyrut 1381/ 
1961) şiirler konularına göre tertip edil¬ 
miştir. Divanın Seyyid (Mustafa) Gâzî ta¬ 
rafından yapılan neşri (İskenderiye 1960) 
309 kaside (3304 beyit), kırk üç mektup 
ihtiva eder. Bunun altmış altı kıta (356 
beyit) ve yirmi üç mektuptan oluşan kıs¬ 
mı nâşir tarafından derlenmiş ve bir 
zeyil halinde divanın sonuna eklenmiş¬ 
tir. Divanın açıklamalarla birlikte İngi¬ 
lizce çevirisi Arthur VVormhout tarafın¬ 
dan VViiliam Penn College yayınları ara¬ 
sında yayımlanmış (1987), İspanyolca 
çevirisi Mahmud Sobh (Valencia 1986; 
Madrid 1992) tarafından gerçekleştiril¬ 
miştir. 

İbn Hafâce’nin biyografisini ihtiva 
eden eserlerde dostlarına, arkadaşla¬ 
rına, resmî makamlara, vali ve vezirle¬ 
re gönderdiği bazı mektupları yer almak¬ 
tadır. Divanında bulunan kırk üç mek¬ 
tup, bazı kasidelerine yazdığı mukad¬ 
dimeler ve divanın mukaddimesi şairin 
başlıca nesirlerini teşkil eder. Ayrıca 
onun lugata dair ilginç bir eserinin oldu¬ 
ğu rivayet edilmektedir (Abdülvehhâb b. 
Mansûr, I, 59). 

İbn Hafâce’nin hayatı ve şiirleri hak¬ 
kında müstakil çalışmalar yapılmıştır. 
Bunlar arasında Muhammed Rıdvân ed- 
Dâye, Hamdân Haccâcî, Abdurrahman 
Cübeyr, Kerrûrh Bû Medyen ve Magda 
Mohamed al-Nowaihi’nin çalışmaları özel¬ 
likle zikredilebilir (bk. bibi ). 
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İMİ Rahmi Er 

r İBN HAFÎF n 

(•-M> ^ 1 ) 

Ebû Abdillâh Muhammed 
b. Hafif b. İsfikşâd ed-Dabbî 
(ö. 371/982) 

Hafîfiyye silsilesinin 

. kurucusu olan sûfî. ^ 

Muhtemelen266’da (879) Şîraz’da doğ¬ 
du. “Şeyh-i kebîr, şeyh-i meşâyih, şeyh-i 
Şîrâzî” gibi unvanlarla da anılır. Aslen 
İran’ın Deylem eyaletine bağlı Kelâşem 


kasabasmdandır. Büyük babası İsfikşâd 
(İsfikşâr) hakkında bilgi yoksa da adından 
hareketle devlet adamlarına at yetiştirme 
işiyle meşgul olduğu söylenebilir. Babası 
Hafîf, Saffâri Hükümdarı Amr b. Leys’in 
ordusunda subay iken görevinden ayrılıp 
Nîşâbur’a giderek dinî hayata yöneldi. Bu¬ 
rada Kerrâmiyye mezhebi mensuplarının 
önde gelenlerinden birinin kızıyla evlen¬ 
di. Bir süre sonra tekrar askerlik görevine 
dönerek Amr b. Leys ile birlikte Şîraz’a 
gitti. İbn Hafîf burada dünyaya geldi. Oğ¬ 
lunun ismine nisbetle Ümmü Muham¬ 
med diye tanınan ve kadın evliyalar ara¬ 
sında zikredilen annesinin (Câmî, s. 235) 
Kadir gecesinin işaretlerini dış âlemde 
arayan oğlunu bu geceyi kendi iç âlemin¬ 
de araması gerektiğini söyleyerek uyar¬ 
dığı söylenir. İbn Hafîf e annesi hırka giy¬ 
dirmiş olup (Ebü’l-Hasan ed-Deylemî, Sî- 
retü Ebî‘Abdillâh, s. 11 ) daha sonra ona 
İbn Atâ da hırka giydirmek istemişse de 
annesinin hırkasına bağlı kalmak gerek¬ 
tiğini düşündüğü için bunu kabul etme¬ 
miştir. 

Kaynaklarda verilen bilgilerden İbn Ha¬ 
fifin çocukluk ve gençlik yıllarını yoksul¬ 
luk ve sıkıntı içinde geçirdiği anlaşılmak¬ 
tadır. Bizzat kendisi, yoksulluğunun de¬ 
recesini anlatmak için kırk yıl boyunca fit¬ 
re vermesini gerektirecek ölçüde malî im¬ 
kâna sahip olamadığını söyler (a.g.e., s, 
19) . Bu bilgi onun küçük yaşta babasını 
kaybettiğini de göstermektedir. 

İbn Hafîf, bir yandan geçimini sağla¬ 
mak için çalışırken öte yandan Şîraz’ın ün¬ 
lü âlim ve şeyhlerinin meclislerine devam 
etti. Ebü’l-Abbas Ahmed b. Yahya, Ca‘- 
fer-i Hazza, Ebû Bekir Muhammed el- 
Atâidî gibi âlimlerden faydalandı. Ebû Be¬ 
kir el-Atâidî, Abdullah b. Ahmed eş-Şar- 
dânî, Bâzrân el-Hayyât, Abdullah el-Erze- 
gânî ve Muhammed et-Temmâr gibi âlim¬ 
lerden hadis okudu (a .g.e., s. 208, 214). 
Şâfıî fıkıh âlimi Ebü’l-Abbas İbn Süreyc’- 
den fıkıh, Ebü’l-Hasan el-Eş‘arî’den Bas¬ 
ra’da kelâm dersleri aldı. Her gece kırk 
hadis yazardı; ölümüne kadar kendisin¬ 
den hadis dinleyenler oldu. Hadis konu¬ 
sunda ondan istifade edenler arasında 
kelâm âlimi Kadı Ebû Bekir el-Bâkıllânî, 
Muhammed b. Hüseyin es-Sülemî, Ebû 
Nuaym el-İsfahânî gibi meşhur simalar 
da vardır. 

İbadete büyük önem veren, çocuklu¬ 
ğundan itibaren çetin bir riyâzet ve mü- 
câhede hayatı yaşayan İbn Hafîf tasav¬ 
vuftaki yetişmişliği yanında hadis, fıkıh. 
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kelâm, kıraat ve tefsir gibi ilimlerde de 
iyi bir öğrenim görmüş, dönemindeki ule¬ 
mâ arasında hâkim olan kanaatin aksine 
bu ilimlerle tasavvuf arasında bir uyum¬ 
suzluk bulunmadığını göstermeye çalış¬ 
mıştır. 

Irak, Suriye ve Hicaz’a yaptığı seyahat¬ 
lerde Ebü'l-Hasan Müzeyyin, Ebû Ali er- 
Rûzbârî, Muhammed b. Ali el-Kettânî, 
Ebü’l-Hüseyin ed-Derrâc, Ebû Ya’küb en- 
Nehrecûrî, Ebû Amr ez-Zeccâcî, Ruveym 
b. Ahmed, tbn Atâ, Ebû Bekir eş-Şiblî gibi 
sûfîlerle görüştü; Hallâc-ı Mansûr'u ha¬ 
pishanede ziyaret etti. Hacca giderken 
Bağdat’ta Cüneyd-i Bağdâdî ile görüştü¬ 
ğü veya onunla Hallâc konusunda tartış¬ 
maya giriştiği şeklindeki rivayetler (Süb- 
kî, III, 152; Massignon, s. 92) doğru de¬ 
ğildir. Sülemî’nin kaydettiği bir rivayet¬ 
ten ( Jabakât, s. 504) İbn Hafifin Cüneyd 
ile görüşmediği, fakat ona büyük saygı 
duyduğu anlaşılmaktadır. Mısır, Anadolu 
ve Hindistan’a gittiğine dair rivayetler bi¬ 
rer menkıbe mahiyetindedir. Ebû Nuaym, 
onun Hindistan’la ilgili menkıbesini Ah¬ 
med b. İbrâhim el-Kalânisî'ye ait olarak 
nakletmiştir (Hilye, X, 160, 162). İbn Ha¬ 
fif Şîraz’da İbn Fûrek’le görüşmüş ve ta¬ 
savvufa yönelmesinde etkili olmuştur. 
Onun erkek ve kadın müridleri arasında 
cinsî ilişkiyi mubah gördüğü yolunda 
Ebü’l-Ferec İbnü’l-Cevzî’nin naklettiği id¬ 
dia ( Telbîsü Iblîs, s. 356) tamamıyla asıl¬ 
sızdır. 

İbn Hafif biri annesiyle birlikte olmak 
üzere birkaç defa hacca gitti. Cüneyd-i 
Bağdâdî’nin Ebû Muhammed el-Cerîrî ve 
Ruveym gibi müridleriyle görüştü. Hal- 
lâc’a ait bazı metinleri yanında bulundu¬ 
ran İbn Atâ ile tanıştı. Daha sonra Şîraz’a 
yerleşti ve hayatının bundan sonraki dö¬ 
nemini burada geçirdi. Onun Şîraz’a ne 
zaman yerleştiği bilinmemektedir. Çe¬ 
şitli kesimlere mensup geniş bir çevrenin 
saygısını kazanan İbn Hafîf 23 Ramazan 
371’de (22 Mart 982) 104 yaşında vefat 
etti. Cenazesi Mecûsî, yahudi ve hıristi- 
yanların da katıldığı büyük bir kalaba¬ 
lık tarafından kaldırıldı. Her din mensu¬ 
bu kendi geleneğine göre ona dua etti 
(Ebü'l-Hasan ed-Deylemî, Sîretü Ebî‘Ab- 
dillâh, s. 218). Ölüm tarihini 370 (981), 
391 (1001) ve 331 (942) olarak zikreden 
kaynaklar da vardır. 

Birçok defa evlendiği rivayet edilen İbn 
Hafifin bir vezirin kızı ile kırk yıl evli kal¬ 
dığı, küçük yaşta vefat eden Abdüsselâm 
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adında bir oğlu bulunduğu bilinmektedir. 
Sağlığında devlet adamlarından gördü¬ 
ğü ilgi vefatından sonra da devam etmiş, 
kabrinin üzerine bir türbe inşa edilmiş, 
daha sonra Şîrazlı büyük sûfîler de bura¬ 
da toprağa verilmeye başlanmıştır. Şîraz 
hükümdarlarının yardımlarıyla muhte¬ 
şem bir dergâh haline gelen bu türbe, 
Safevîler döneminde ilgi görmemişse de 
XVIII. yüzyılda Kerîm Han Zend tarafın¬ 
dan onarılmış ve çevresi genişletilerek bir 
meydan haline getirilmiştir. 

İbn Hafîf yaşadığı çağda büyük üne 
kavuşmuş, etrafında kalabalık bir mürid 
topluluğu meydana gelmiştir. Dinî hü¬ 
kümlere bağlılığıyla tanınan İbn Hafîf, sû- 
fîlere ait her sözün ve davranışın âyet ve 
hadislere uygun bir yorumunu yapmış, 
tasavvufun kaynağını Kur'an ve Sünnet 
olarak görmüştür. Sahv halini sekre ter¬ 
cih etmiş; bunun bir sonucu olarak mü- 
ridlerine Hâris el-Muhâsibî, Cüneyd-i Bağ¬ 
dâdî, Ruveym b. Ahmed, İbn Atâ ve Amr 
b. Osman’ı örnek almalarını, çünkü bun¬ 
ların şeriatla tasavvufu bağdaştırdıkları¬ 
nı bildirmiş; onları diğer şeyhlerin şeriat 
ölçülerine sığmayan hallerini tartışmak¬ 
tan menetmiştir ( a.g.e s. 37; Herevî, s. 
89,232) Hallâc'ı "âlim-i rabbânî" ve “mu- 
vahhid-i mükemmel” olarak nitelemekle 
birlikte bazı şathiyelerini reddetmiştir 
(SUlemî, s. 308; Ebü’l-Hasan ed-Deyle¬ 
mî, Sîretü Ebî ‘Abdillâh, s. 100). Deyle- 
mî, onun başlangıçta Allah hakkında 
aşk kelimesinin kullanılmasını kabul 
etmediğini, fakat Cüneyd-i Bağdâdî’nin 
bu konudaki bir yazısına vâkıf olunca fi¬ 
kir değiştirdiğini ve bunun mümkün ol¬ 
duğunu göstermek için bir de risâle yaz¬ 
dığını söyler ( Kitâbü’l-Elifı’l-me’lûf, s. 19, 
35). Kitâbü'l-Mahabbeve Kitûbü'l-Vüd 
ve'l-üUe gibi eserlerinde muhtemelen 
bu görüşünü anlatmıştır. İbn Hafifin ta¬ 
savvuf anlayışının esasını gaybet ve hu¬ 
zur halleri teşkil eder (Hücvîrî, s. 317); 
ağır riyâzet, yoğun ibadet, nefse mu¬ 
halefet de onun tasavvuf anlayışında 
önemli bir yer tutmaktadır. Çok az ye¬ 
diğini, her sünneti uyguladığını, bol bol 
Kur’an okuduğunu, vaktini düzenli bir 
şekilde bu tür dinî faaliyetlerle geçirdi¬ 
ğini anlatan pek çok menkıbesi vardır. 
Yaşlılık yüzünden ayakta namaz kılama- 
yacak hale gelince, oturarak kılınan bir 
namazın sevabının ayakta kılman nama¬ 
zın yarısı kadar olduğunu bildiren bir ri¬ 
vayeti dikkate alarak daha önce kıldığı 


namazların iki mislini oturarak kılmaya 
başladığı rivayet edilir (Ebü'l-Hasan ed- 
Deylemî, Sîretü Ebî c Abdillâh, s. 23-30; 
İbn Asâkir, s. 192; Sübkî, III, 151). 

Ebû Nuaym el-İsfahânî, Ebû Nasr es- 
Serrâc, Ebû Abdullah el-Mekârîzî ve İbn 
Bâkûye gibi tanınmış sûfîlerin üstadı olan 
İbn Hafifin silsilesi, müridlerinden Hüse¬ 
yin Ekkâri-i Şîrâzî vasıtasıyla Kâzerûniy- 
ye tarikatının kurucusu Ebû İshak-ı Kâ- 
zerûnî’ye ulaşır. İbn Hafîf Sühreverdiyye 
silsilesinde de yer alır. Rûzbihân-ı Baklî’- 
nin ruhanî mürşidi de İbn Hafiftir (Câmî, 
s. 286; Ma'sûm Ali Şah, 11, 92, 173, 309). 
Onun tasavvuf anlayışını benimseyenlerin 
oluşturduğu gruba Hafîfıyye adı verilmiş¬ 
tir. 

Eserleri. Kaynaklar İbn Hafifin çok sa¬ 
yıda eser yazdığı konusunda birleşir. Dey- 
lemî onun on beşi büyük, on beşi küçük 
hacimli olmak üzere otuz eseri olduğunu 
söyler. Ancak verdiği listede yirmi sekiz 
eserin adı bulunmaktadır (Sîretü Ebî‘Ab- 
dillâh, s. 212) Bazı kaynaklarda zikredi¬ 
len Adûbü'l-mürîdîn ve Câmi'v'd-dda- 
vât adlı iki eserin de eklenmesiyle liste 
tamamlanmaktadır. Ancak bunlardan 
sadece iki küçük risâle günümüze ulaş¬ 
mıştır. Bazı müellifler bu eserlerin bir kıs¬ 
mı hakkında kısa bilgiler vermişlerdir 
(meselâ bk. a.g.e., a.y.; Keşfü’z-zunün, II, 
1447). VIII. (XIV.) yüzyıl müelliflerinden 
Ebü’l-Abbas Zerkûb (Zerkûb-i Şîrâzî), Şî- 
rûznâme adlı eserinde (s. 126) bunların 
bir kısmı hakkında, “Elden ele dolaşmak¬ 
ta ve tanınmaktadır” ifadesini kullandığı¬ 
na göre İbn Hafifin eserleri Şîraz ve çev¬ 
resinde yüzlerce yıl ilgi görmüş olmalıdır. 
Kaynaklarda İbn Hafiften nakledilen ba¬ 
zı cümleler ve kısa parçalarla Sübkî’nin 
naklettiği İmam Eş’arî’nin fazileti hakkm- 
daki beş sayfalık bir metnin yanında (7a- 
bakât, III, 1 59-163) Vaşiyyet-i İbn Hafîf 
ve Mu‘tekad-ı İbn Hafîf adlı iki küçük 
risâlesinin Farsça tercümeleri günümü¬ 
ze gelmiştir. Asılları Arapça olan bu ri- 
sâleler Annemarie Schimmel tarafından 
Deylemî’nin Sîretü Ebî Abdillâh İbnü'l- 
Hafîf eş-Şîrâzî isimli eserinin ekinde 
(Ankara 1955, s. 274-310) yayımlanmıştır. 
İbn Hafif, Vaşiyyet risâlesinde müridle- 
rin gözetmek zorunda oldukları yirmi beş 
kurala, MuHekad da ise Eş’arî’nin görüş¬ 
lerini takip ederek itikadî konulara yer 
verir. İbnü’n-Nedîm’in kaydettiği meka¬ 
nik ve harp aletleriyle ilgili eser (el-Fihrist, 
s. 315) ona ait değildir. 
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İM Tahsin Yazici 

! İBN HAFSÛN 

(bk. ÖMER b. HAFSÛN). 

İBN HÂKÂN, Ebü’l-Hasan 
(o'âk»- 0)1 3)0 

Ebü’l-Hasen Ubeydullâh b. Yahyâ 
b. Hâkân et-Türkî el-Bağdâdî 
(ö. 263/877) 

Abbasî veziri. ^ 

Aslen Mervli bir Türk olan dedesi Hâkân 
Ezd kabilesinin mevlâsıdır; Abbâsî hali¬ 
felerinin hizmetinde bulunup bulunma¬ 
dığı bilinmemektedir. Babası Yahyâ, Ha¬ 


life Me’mûn’un (813-833) veziri Haşan b. 
Sehl'in özel kâtipliğini yapmış. Mütevek¬ 
kil-Alellah zamanında (847-861 ) haraç kâ¬ 
tipliğine, oğlu Ubeydullah'ın vezirliği sıra¬ 
sında da Dîvân-ı Mezâlim reisliğine geti¬ 
rilmiştir. 

Ubeydullâh b. Yahyâ, Hâkânî ailesinden 
vezirliğe yükselen bir kişidir. Onun bun¬ 
dan önceki hayatı hakkında 233’te (847- 
48) veya 236'da (850-51 ) kâtiplik görevi¬ 
ne tayin edildiği (Mes'ûdî, Mürûcü’z-ze- 
heb, IV, 89), yazılarının altına İbn Hâkân 
imzasını attığı ve Halife Mütevekkil-Alel- 
lah’ın oğlu Mu'tezz'in hocası olduğu dışın¬ 
da bilgi bulunmamaktadır. Mütevekkil- 
Alellah, veziri Muhammed b. Fazl el-Cer- 
cerâî'yi azledip bir süre devleti vezirsiz yö¬ 
netme denemesinden sonra tekrar tayin 
yapmaya karar verdiğinde kendisine öne¬ 
rilen îsâ b. Dâvûd b. Cerrâh, Ebü’l-Fazl İbn 
Mervân ve Ubeydullâh b. Yahyâ gibi isim¬ 
ler arasında Ubeydullah'ı seçmiş ve böy- 
lece vezir olan İbn Hâkân üç ayrı dönemde 
toplam on dört yıl bu görevi sürdürmüş¬ 
tür. 

İbn Hâkân, merkezdeki divanlarla ha¬ 
life arasında irtibat kurmaya ve işlerin 
yönetimini eline almaya başlayınca karşı¬ 
sına Vasîf et-Türkî ve Necâh b. Seleme gi¬ 
bi kendisini çekemeyen yüksek dereceli 
memurlar çıktı. Fakat İbn Hâkân onları 
bertaraf etmekte güçlük çekmedi. Yaka¬ 
ladığı suistimalleri sebebiyle halife nez- 
dindeki itibarlarını sarsarak kısa zaman¬ 
da divanların idaresini ele geçirdi ve bü¬ 
tün eyaletlerdeki haraç ve dıyâ' divanları 
ile berîd ve şurta teşkilâtlarına bizzat ta¬ 
yinler yapacak kadar nüfuzlu hale geldi; 
hatta kadıların tayinlerinde dahi söz sahi¬ 
bi idi. Dîvân-ı Mezâlim'e babasını ve onun 
ölümünden sonra da amcası Abdurrah- 
man’ı getirdi. Aynı zamanda halifenin 
oğullarından Mu’tezz’in hocası ve hâmisi 
durumunda idi. Bu arada hassa alayı ko¬ 
numundaki 12.000 kişilik özel birliğin ku¬ 
mandası da ona verildi. Böylece İbn Hâkân 
hem vezir hem de emirlik görev ve yet¬ 
kilerini elde etmiş oldu. 

İbn Hâkân ile halifenin yakın dostu şair 
ve devlet adamı Feth b. Hâkân ei-Fârisî 
(aralarında herhangi bir akrabalık yoktur) 
birlikte hareket ederek Halife Mütevek¬ 
kil-Alellah’a, oğlu Müntasır-Billâhîn bi¬ 
rinci veliahtlıktan azli ve onun yerine di¬ 
ğer oğlu Mu’tezz’in tayini hususunda tel¬ 
kinde bulundular ve bunda muvaffak ol¬ 
dular. Fakat sonuç istedikleri gibi gerçek¬ 
leşmedi ve durumu kabullenemeyen Mün- 
tasır-Billâh düzenlettiği bir suikastla ba¬ 


basını ve onu korumaya çalışan Feth b. 
Hâkânî öldürttü. Suikast gecesi olay ye¬ 
rinde bulunmayan İbn Hâkân şans eseri 
ölümden kurtuldu ve Mu’tezz’in yanına 
sığındı. Yeni halife Müntasırîn taraftarları 
onu İbn Hâkânî öldürmesi için teşvik etti¬ 
lerse de Vezir Ahmed b. Hasîb buna engel 
oldu. Daha sonra İbn Hâkân, Halife Müs- 
taîn-Billâh (862-866) tarafından tekrar 
vezirliğe getirildi. Fakat bu dönemde iş¬ 
ler tamamen Türk kumandanlarından Bo¬ 
ğa es-Sagir ile Vasîf et-Türkî’nin elindey¬ 
di; bu sebeple kısa süre sonra vezâretten 
uzaklaştırılıp 248’de (862) Berka’ya sür¬ 
güne gönderildi ve beş yıl orada kaldı. 
İbn Hâkânîn, şehzadeliği sırasında hoca¬ 
sı ve hâmisi olduğu Mu’tez-Billâhîn hilâ¬ 
fete gelmesinden sonra niçin bir devlet 
görevinde bulunmadığı bilinmemekte, fa¬ 
kat kuvvetli bir ihtimalle görev kabul et¬ 
mediği sanılmaktadır. Çünkü 256’da (870) 
Mu’temid-Alellah halife olunca İdarî ko¬ 
nularda ve vergi toplama hususunda li¬ 
yakatine güvenerek onu tekrar vezir yap¬ 
mak istediğinde buna şiddetle karşı çık¬ 
tığı, ancak halife ve çevresindekilerin ıs¬ 
rarı ve Türk asıllı kumandanların isteği 
karşısında (Hüsâmeddin es-Sâmerrâî, s. 
88) boyun eğmek zorunda kaldığı (3 Şâ- 
ban 256/6 Temmuz 870) bilinmektedir. Fa¬ 
kat İbn Hâkân vezirliğinin bu döneminde 
aktif siyaset yapmamıştır. Bunda, daha 
önce cereyan eden hadiselerin ve Abbâ- 
sîler’in nüfuzlu devlet adamlarından Mu¬ 
vaffak-Billâhîn halife üzerindeki otori¬ 
tesinin etkisi büyüktür. Çevgân oynarken 
attan düşerek hayatını kaybeden İbn Hâ¬ 
kânîn ölüm tarihi için Taberî eserinin bir 
yerinde {Târih, IX, 352) Rebîülâhir 252 
(Mayıs 866), diğer bir yerinde ise (a.g.e., 
IX, 532) 10 Zilkade 263 (25 Temmuz 877) 
tarihini vermektedir. Oğlu Mûsâ el-Hâ- 
kânî tecvide dair ilk defa eser yazmış bir 
âlim ve edip olup diğer oğlu Muhammed 
ve torunu Abdullah da daha sonraki yıl¬ 
larda vezirlik yapmışlardır. 

Türk asıllı ilk vezir olan (Yıldız, s. 180) 
ve vezirlik müessesesinin ihyasında önem¬ 
li bir rol oynayan (Wagleri, 1,137) İbn Hâ¬ 
kân Mütevekkil-Alellahîn gayri müslim- 
iere, Ali evlâdına ve Mu’tezîlîler’e uygula¬ 
dığı sert politikaya fazla karışmamaya ça¬ 
lışarak bir dereceye kadar tarafsız kalma¬ 
sını bildi. Devlet işlerine vukufu ve işlerin 
takibinde gösterdiği ciddiyet onun başlıca 
meziyetleri arasındadır. Mal edinme hırsı 
bulunmayıp iffeti, güzel ahlâkı ve cömert¬ 
liğiyle tanınıyordu. Memurların getirdi¬ 
ği hediyelere iltifat etmezdi; Mısır vali¬ 
sinin kendisine gönderdiği çok değerli he- 
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diyeleri devlet hâzinesine koyduğu bilin- r 
mektedir. Kitâbet ve maliye konusundaki 
uzmanlığı yanında iyi bir hattat olan L 
İbn Hâkân Hanbelî mezhebine mensuptu 
(İbn Ebû Ya'lâ, I, 204). Ebû Muhammed r 
İbn Mahled ve Saîd b. Mahled gibi tanın¬ 
mış divan reisleriyle çalışmış, Belâzürî, 
Câhiz ve İbn Kuteybe gibi meşhur edip 
ve müelliflerle iyi ilişkiler içerisinde bu¬ 
lunmuş ve Ahmed b. Hanbel ile de sık sık 
görüşmüştür. İbn Kuteybe, Abbâsî Dev- 
leti’nin idari teşkilâtında büyük önem ta¬ 
şıyan kâtiplerin yetişmesine yardımcı ol¬ 
mak için yazdığı Edebü ’l-kâtib adlı kita- |_ 

bini (İbn Kuteybe, s. 6; İbn Hallikân, ili, 43), 

Câhiz de Risâle fi'1-faşl mâ beyne'l-’adâ- 
ve ve'l-hased adlı psikolojik-edebî ese¬ 
rini {Resâ’üü’l-Câhiz, i, 335) ona ithaf et¬ 
miştir. 
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İBN HÂKÂN el-KAYSÎ 
(bk. FETH b. HÂKÂN el-KAYSÎ). 

İBN HALDUN 

(0jaJL> ^i) 

Ebû Zeyd Veliyyüddîn Abdurrahmân 
b. Muhammed b. Muhammed 
b. Muhammed b. Hasen 
el-Hadramî el-Mağribî et-Tûnisî 
(ö. 808/1406) 

Meşhur tarihçi, sosyolog, filozof, 
siyaset ve devlet adamı. 

1 Ramazan 732’de (27 Mayıs 1332) Tu¬ 
nus'ta doğdu. Aslen Yemen’in Hadramut 
bölgesinden olduğu için kendisi M ukad- 
dime 'de Hadramî nisbesini kullanmış, 
Tunus’ta doğmuş olması sebebiyle Tûni- 
sî, hayatının büyük kısmını Kuzey Afrika’¬ 
da geçirmesi dolayısıyla Mağribî nisbele- 
riyle de anılmıştır. İbn Hazm onun şecere¬ 
sini vermiş (Cemhere, s. 430), kendisi de 
et-Ta'rîf adlı eserinde (s. l) bu şecereyi 
nakletmiş, ancak bunu şüpheyle karşıla¬ 
dığını ve eksikleri olduğunu belirtmiştir. 

İbn Haldûn’un mensup olduğu kabile¬ 
nin reisi olan atası Vâii b. Hucr bir heyet¬ 
le Medine’ye giderek Hz. Peygamber'i zi¬ 
yaret etmiş, Resûi-i Ekrem’in, “Allahım, 
Vâil’i ve soyunu mübarek kıl!” şeklindeki 
duasını almış, ülkesine dönerken Muâvi- 
ye b. Ebû Süfyân da onunla birlikte gön¬ 
derilmişti. Vâii, Hz. Peygamber’den yet¬ 
miş kadar hadis rivayet etmiştir ( et-Ta’rîf, 
s. 2; İbn Abdüiber, iii, 605; İbn Ha cer, el- 
İşâbe, III, 592). Vâil’in torunları Endülüs’ün 
fethi sırasında buraya gelip Karmûne 
(Carmona) şehrine yerleşmişlerdi. Bu aile¬ 
den Endülüs’e ilk gelen Hâiid b. Osman 
b. Hânî’dir. Hâiid ed-Dâhil olarak da bili¬ 
nen Hâlid'in ismi Endülüs’te âdet olduğu 
üzere saygı ifadesi olarak “Haidûn” şeklin¬ 
de söylenmeye başlanmış, onun soyun¬ 
dan gelenler de Benî Haldun diye tanın¬ 
mıştır. Karmûne’de bir süre ikamet eden 
Haldûnoğulları, daha sonra yerleştikleri 
İşbîliye’de (Sevilla) saygın bir aile olarak 
tanınmışlar, Endülüs’te ve Kuzey Afrika’¬ 
da siyasî ve ilmi alanda önemli rol oyna¬ 
mışlardır. Târihçi İbn Hayyân el-Kurtubî 
bu ailenin siyaset ve ilim alanındaki ünü¬ 
ne işaret etmiştir (et-Ta’rîf, s. 5). 

Endülüs Emevî hükümdarlarından Emîr 
Abdullah zamanında (888-912) çıkan ka¬ 
rışıklıklar sırasında İşbîliye’nin önde ge¬ 
len ailelerinden Benî Ebû Abde ve Benî 
Haccâc ile birlikte Benî Haldun da ayak¬ 
lanmış ve bu üç aile İşbîliye’de yönetimi 


“I ele geçirmişti. Bu sırada Benî Haldûn’un 
başında Küreyb b. Osman ve kardeşi Hâiid 
j bulunuyordu. Küreyb’in, X. yüzyılın baş¬ 
larında ayaklanan İbrâhim b. Haccâc ta- 
H rafından öldürülmesi Benî Haldûn’un si¬ 
yasî hayattaki etkisini azaltmıştı. İbn Ab- 
bâd Mu’temid-Alellah ve müttefiki Yû¬ 
suf b. Tâşfîn’in Kastilya (Castille) Kralı VI. 
Alfonso’yu yenilgiye uğrattıkları Zellâka 
(Sagrajos) Savaşı’nda (1086) Benî Haidûn 
onlarla birlikte hareket etti ve bu olaydan 
sonra siyasî alandaki itibarı tekrar yük¬ 
selmeye başladı. Benî Haidûn mensupla¬ 
rı, İşbîliye’ye hâkim olan İbn Abbâd Mu‘- 
temid-Aiellah tarafından önemli mevkile¬ 
re getirildi. Murâbıtlar’ı ortadan kaldıran 
Muvahhidler Endülüs’ü ele geçirince ken¬ 
dilerini desteklemiş olan Ebû Hafs el-Hin- 
tâtî’yi İşbîliye’ye vali tayin ettiler. Ebû 
Hafs’tan sonra bu görevi oğlu Abdülvâhid 
ve torunu Ebû Zekeriyyâ yürüttü. Anne 
tarafından Benî Haldûn’un atası olan İb- 
nü’l-Muhtesib Vali Ebû Zekeriyyâ’nın dos¬ 
tu idi. Ebû Zekeriyyâ İfrîkıye’ye geçip Mu- 
vahhidler’e karşı bağımsızlığını ilân etti¬ 
ği sırada (625/1228) Kastilya kralı müslü- 
manların elinde bulunan şehirleri işgale 
başlayınca kendilerine güvenli bir yer ara¬ 
yan Benî Haidûn, Hafsîler'in merkezi olan 
Tunus'a yerleşti. İbn Haldûn’un ataların¬ 
dan Ebû Bekir Muhammed, Hafsî Emîri I. 
Ebû İshak döneminde (1279-1282) defter¬ 
darlık görevine getirildi. Ancak Tunus’u 
işgal eden İbn Ebû Umâre tarafından 
idam edildi. 

İbn Haldûn’un dedesi Muhammed Bi- 
câye’de (Becija) hâciblik mevkiine kadar 
yükseldi, daha sonra siyasî hayattan çeki¬ 
lip kendini ibadete verdi. Babası Muham¬ 
med ise siyasete girmeyip ilim, eğitim 
ve öğretimle meşgul oldu. İbn Haidûn ilk 
bilgileri babasından aldı, daha sonra Mu¬ 
hammed b. Sa’d b. Bürrâl el-Ensârî’nin 
derslerine devam etti. Kur'an’ı ezberle¬ 
di, kıraat ilmini öğrendi. Başta babası ol¬ 
mak üzere Muhammed b. Arabî el-Ha- 
sâyirî, Muhammed b. Şevvâş ez-Zerzâlî, 
Ahmed b. Kassâr. Muhammed b. Bahr, 
Muhammed b. Câbir el-Vâdîâşî gibi âlim¬ 
lerden Arap dili ve edebiyatı konusunda 
dersler aldı. Ebû Temmâm ve Müteneb- 
bî gibi şairlerin şiirleriyle el-Eğânî 'deki 
şiirlerin bir bölümünü ezberledi. Vâdîâ- 
şî’den ayrıca Şahîh-i Müslim ve el-Mu- 
vatta 5 ile Kütüb-i Sitte'nm diğer kitap¬ 
larının bazı bölümlerini okudu. Muham¬ 
med b. Abdullah el-Ceyyânî, İbn Abdüs¬ 
selâm el-Hevvârî ve Muhammed el-Kasîr 
gibi âlimlerden fıkıh tahsil etti. 

Yetiştiği siyasî ve içtima! ortam İbn 
Haldûn’un İlmî kişiliğinin oluşması bakı- 
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mından büyük önem taşır. Onun zama¬ 
nında Tlınus'ta Hafsîler, Fas’ta Merînîler, 
ülimsân'da Abdülvâdîler, Endülüs’te Nas- 
rîler (Benî Ahmer), Mısır'da Memlükler hü¬ 
küm sürmekteydi. Kuzey Afrika ve Endü¬ 
lüs’teki devletler hem birbiriyle mücadele 
ediyor hem de kendi içlerinde sık sık taht 
kavgalarına girişiyorlardı. İbn Haldûn on 
altı yaşında iken Merînî Hükümdarı Sul¬ 
tan Ebü’l-Hasan Tünus’u işgal etti. Endü¬ 
lüs’ten Fas’a göç etmek zorunda kalan 
âlimlerin bir kısmını da beraberinde Tu¬ 
nus’a getirdi (748/1347). Tunus’a gelen 
Muhammed b. Süleyman es-Sattî, Ah- 
med ez-Zevâvî, Muhammed b. İbrâhim 
el-Âbilî, Ebü’l-Kâsım İbn Rıdvân. Ebû Mu¬ 
hammed Abdülmüheymin el-Hadramî gi¬ 
bi âlimlerden faydalanan İbn Haldûn, Ab- 
dülmüheymin'den hadis ve siyer. Zevâvî’- 
den kıraat, Sattî’den fıkıh, Âbilî'den fıkıh 
usulü, kelâm, mantık, felsefe ve mate¬ 
matik dersleri aldı. Fahreddin er-Râzî’nin 
kelâm ilmindeki usulünü öğrendi. 

İbn Haldûn, 749’daki (1348) veba sal¬ 
gınında anne ve babasıyla hocalarının bir 
kısmını kaybetti. Bu sırada Uınus’u işgal 
etmiş olan Sultan Ebü’l-Hasan Fas’a dön¬ 
mek zorunda kaldı. Beraberinde getirdi¬ 
ği âlimler de onunla birlikte Fas'a döndü. 
Hocalarıyla beraber Fas’a gidip öğrenimi¬ 
ne orada devam etmeye karar veren İbn 
Haldun'u ağabeyi Muhammed bu fikir¬ 
den vazgeçirdi. Sultan Ebü’l-Hasan Tu¬ 
nus’tan ayrıldıktan sonra Hafsîler Tunus’¬ 
ta tekrar iktidarı ele geçirdiler. Hafsî Sul¬ 
tanı II. Ebû İshak'ı vesayeti altına alıp bü¬ 
tün yetkileri elinde toplayan Vezir İbn Taf- 
ragîn, İbn Haldun’u sultanın "alâmet kâ¬ 
tipliği” görevine getirdi. 

Hafsîler’in Kostantîne Emîri İbn Umâ- 
re Tunus üzerine yürüyünce sultanın or¬ 
dusu Merre-Mâcenne’de yapılan savaşta 
bozguna uğradı (754/1353). Savaşa katıl¬ 
mış olan İbn Haldûn Biskre’ye kaçtı. Kışı 
burada geçirdikten sonra Tilimsân’a git¬ 
ti. Tîlimsân'da, babası Ebü’l-Hasanî taht¬ 
tan uzaklaştırarak yerine geçen Merînî 
Sultanı Ebû İnân ve veziri Haşan b. Ömer’¬ 
le görüştü. Vezirle birlikte geldiği Bicâye’- 
de kışı geçirip Ebû İnân’ın daveti üzerine 
755’te (1354) Merînîler’in başşehri Fas’a 
gitti. Kendisine yakın ilgi gösteren sultan 
onu ilim meclisini oluşturan âlimler ara¬ 
sına aldı. Bir yıl sonra da kâtiplik ve mü- 
hürdarlık görevine getirdi. İbn Haldûn bu 
sırada Fas’taki kütüphanelerde çalışma¬ 
lar yaptı. Endülüs’ten buraya göç eden 
âlimlerden de faydalanarak bilgisini ge¬ 
nişletti. Muhammed b. Muhammed el- 
Makkarî, İbnü’l-Hâc el-Billifîki, Ebû Abdul¬ 


lah el-Alevî, EbüT-Kâsım Muhammed b. 
Yahyâ el-Bercî, Muhammed b. Abdürrez- 
zâk onun Fas’ta faydalandığı hocalardır. 

İbn Haldûn, sultanın kendisine verdiği 
görevi ailesinin daha önce bulunduğu gö¬ 
revlerden aşağı görüyordu. Daha yüksek 
mevkilere ulaşmak için Sultan Ebû İnân 
aleyhinde düzenlenen bir komploya katıl¬ 
makta sakınca görmedi. Ebû İnân, Bicâ- 
ye’yi ele geçirdiği zaman buranın Hafsî 
Emîri Ebû Abdullah Muhammed’i esir 
alıp Fas’a getirmişti. İbn Haldûn, tekrar 
Bicâye emîri olması halinde kendisine hâ- 
ciblik görevi verilmesi karşılığında esaret¬ 
ten kurtulması için çalışacağı hususunda 
Ebû Abdullah ile anlaştı. Sultan bu duru¬ 
mu öğrenince her ikisini de hapsetti (758/ 
1357). Emîr Ebû Abdullah Muhammed 
bir süre sonra serbest bırakıldı, ancak İbn 
Haldûn iki yıl hapiste kaldı. Affedilmesi 
için sultana kasideler yazdıysa da ilgi gör¬ 
medi. Sultan Ebû İnân’m ölümü üzerine 
(759/1358) veziri Haşan b. Ömer diğer tu- 
tuklularla birlikte İbn Haldûn’u da serbest 
bıraktı ve onu eski görevine iade etti, ih¬ 
sanlarda bulundu, ancak ülkesine dönme¬ 
sine izin vermedi (et-Ta'rîf, s. 68). 

Veliaht Ebû Zeyyânî tahttan uzaklaştı¬ 
rarak Ebû İnân'ın küçük yaştaki oğlu Ebû 
Bekir es-Saîd’i tahta çıkaran Haşan b. 
Ömer bütün yetkileri elinde topladı. Me- 
rînîler'in ileri gelenleri vezire karşı ayak¬ 
lanınca İbn Haldûn da bu harekete des¬ 
tek oldu. Taht kavgaları sırasında Endü¬ 
lüs’e kaçan Ebû İnân’ın kardeşi Ebû Sâ- 
lim lehinde faaliyetlere başladı. Ebû Sâ- 
lim 760’ta (1359) Merînî sultanı olunca 
İbn Haldûn’un itibarı arttı ve sır kâtipli¬ 
ğine getirildi. Sultan adına resmî yazılar 
yazma görevini üstlenen İbn Haldûn, bu 
görevleri yürütürken resmî yazıların dili¬ 
ni sadeleştirme yönünde gayret göster¬ 
di. Şiir yazmaya daha fazla önem verdi. 
İki yıl sonra da hâkimlik görevine getiril¬ 
di ( a.g.e s. 77). 

Vezir Ömer b. Abdullah öncülüğünde 
762’de (1361) başlayan ayaklanma so¬ 
nunda Sultan Ebû Salim öldürülüp Tâşfîn 
tahta çıkarıldı. Bu dönemde de görevde 
kalmayı başaran İbn Haldûn’un gözü da¬ 
ha yüksek mevkilerde idi. Bu husustaki 
çabaları sonuç vermeyince vezirle arası 
açıldı ve görevini bıraktı. Tilimsân ve çev¬ 
resini Merînîler’den geri alan Abdülvâdî- 
ler’in hükümdarı Ebû Hammû’nun yanma 
gitmeye karar verdiyse de Ömer b. Abdul¬ 
lah buna engel oldu. Ancak Vezir Mes’ûd 
b. Rahhû’nun ricası üzerine Tilimsân’a git¬ 
memesi şartıyla Fas’tan ayrılmasına izin 
verilince Endülüs’e gitmeye karar verdi 


ve 8 Rebîülevvel 764’te (26 Aralık 1362) 
Gırnata’ya (Granada) ulaştı. Nasrî Hüküm¬ 
darı Muhammed’in veziri ünlü müellif Li- 
sânüddin İbnü’l-Hatîb Fas’ta sürgünde 
iken İbn Haldûn kendisine yardımcı ol¬ 
muş, aralarında dostça ilişkiler kurulmuş¬ 
tu. Bu sayede İbn Haldûn büyük itibar gör¬ 
dü. Sultan onu, Kastilya Kralı Zalim Pedro 
ile görüşmelerde bulunmak ve siyasî iliş¬ 
kileri düzeltmek için İşbîliye’ye gönderdi 
(765/1364). Pedro’nun, İşbîliye’de kalma¬ 
sı halinde atalarının buradaki eski emlâ¬ 
kini kendisine vereceği yolundaki teklifi¬ 
ni geri çevirdi. Bu görevdeki başarısı sul¬ 
tan nezdindeki itibarını daha da arttırdı 
(a.g.e., s. 85). Ailesini de yanma alan İbn 
Haldûn, Gırnata’da bir süre refah içinde 
yaşadıysa da çok geçmeden Vezir İbnü’l- 
Hatîb’le arası açıldı. Bu durum sultanın 
da ondan uzaklaşmasına sebep oldu. En¬ 
dülüs’ten ayrılmayı düşünürken bir süre 
hapishanede birlikte kaldığı Bicâye’nin 
eski Hafsî emîri Ebû Abdullah Muham¬ 
med’in Bicâye’yi tekrar ele geçirdiğini ve 
kardeşi Ebû Zekeriyyâ İbn Haldûn’u vezir 
yaptığını öğrendi. Bir süre sonra Bicâye 
emîrinden hâciblik teklifi aldı. Nasrî sul¬ 
tanından izin alarak 766’da (1365) Bicâ- 
ye’ye giden İbn Haldûn parlak bir törenle 
karşılandı. En yetkili kişi olarak devleti yö¬ 
netmeye başladı. Öte yandan hatiplik ve 
ders verme işini de sürdürdü. 

Bu sırada Emîr Ebû Abdullah ile amca¬ 
sının oğlu Kostantîne Emîri Ebü’l-Abbas 
Ahmed arasında meydana gelen anlaş¬ 
mazlık savaşla sonuçlandı ve Ebû Abdul¬ 
lah öldürüldü (767/1366). Ebü’l-Abbas Bi¬ 
câye üzerine yürümeye başlayınca devlet 
adamları İbn Haldûn’a, Emîr Ebû Abdul¬ 
lah'ın çocuklarından birinin sultan ilân 
edilmesini, Bicâye’nin savunulmasını tek¬ 
lif ettiler. Ancak bu teklifi kabule yanaş¬ 
mayan İbn Haldûn şehri Ebü’l-Abbas'a 
teslim etti ve onun hizmetine girmekte 
bir sakınca görmedi. Sultan da onu göre¬ 
vinde bırakarak ödüllendirdi. Fakat kısa 
bir süre sonra ondan şüphelenmeye baş¬ 
ladı. Sultanın kendisine karşı tavrının de¬ 
ğiştiğini farkeden İbn Haldûn izin alarak 
Bicâye’den ayrıldı. Bu arada sultan âni bir 
kararla onun tutuklanmasını emretti, 
kendisini yakalatamayınca kardeşi Ebû 
Zekeriyyâ Yahyâ’yı Bûne’de (Bone) hap¬ 
setti. İbn Haldûn, bir süre bazı Arap ka¬ 
bileleri arasında dolaştıktan sonra Bisk¬ 
re’ye geldi ve buraya yerleşti. Altı yıl kal¬ 
dığı Biskre’de göçebe kabileleri yakından 
tanıdı. Kabilelerin siyasî desteğini sağla¬ 
ma konusunda usta olduğundan bu dö¬ 
nemde emîrler ve sultanlar onun bu ye- 
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teneğinden faydalanmaya çalıştılar. İbn 
Haldun, bu yıllarda Tllimsân Sultanı Ebû 
Hammû’dan hâciblik teklifi aldıysa da ka¬ 
bul etmedi. Fakat kabileler arasında sul¬ 
tana destek sağlama görevini yürütmek 
zorunda kaldı. Daha sonra Merînî Sultanı 
Ebû Fâris Abdülazîz b. Hasan'ın Tllimsân 
üzerine yürümeye hazırlandığını haber 
aldı. Ebû Hammû’nun tahtını kaybedece¬ 
ğini anlayınca tekrar Endülüs’e gitmek 
için izin aldı. Liman şehri Hüneyn’de iken 
yakalanıp Sultan Ebû Fâris’in huzuruna 
getirildi. Ebû Fâris, Merînîler’in hizmeti¬ 
ni bırakıp düşmanlarını desteklediği için 
onu şiddetle kınadı. İbn Haldûn kendisin¬ 
den özür dileyip Bicâye’nin ele geçirilmesi 
konusunda faydalı bilgiler verince sultan 
onu serbest bıraktı. İbn Haldûn, bu olay¬ 
dan sonra Tllimsân yakınındaki Ubbâd’- 
da bulunan ünlü sûfî Ebû Medyen’in tür¬ 
besine giderek burada inzivaya çekildi. 
Kısa bir süre sonra Tilimsân'ı ele geçiren 
Ebû Fâris, onu kabileler arasında Ebû 
Hammû aleyhinde faaliyette bulunmak 
için görevlendirdi. Ebû Hammû’nun ağır 
bir yenilgiye uğramasıyla sonuçlanan bir 
baskına İbn Haldûn da katıldı. 

Biskre’de bir müddet daha ikamet eden 
İbn Haldûn bu arada Tilimsân’a gidip Sul¬ 
tan Ebû Fâris’i ziyaret etti, ihsanına nâil 
oldu. Sultan ona bazı kabileleri kendisine 
bağlama görevi verdi. İbn Haldûn, bu ko¬ 
nuda başarılı olamamakla birlikte sulta¬ 
nın veziri İbn Gâzî’nin isyancılara karşı 
giriştiği harekâtta faydalı hizmetler yap¬ 
tıktan sonra Biskre’ye döndü. Biskre Emî- 
ri Ahmed b. Yûsuf un isyan hazırlığı içinde 
bulunduğunu hissedince ailesini de yanına 
alarak Tllimsân Sultanı Ebû Fâris’in yanı¬ 
na gitmek üzere yola çıktı. Yolda sultanın 
vefat ettiğini, oğlu Saîd’in tahta geçtiğini 
haber alınca Fas’a gitmeye karar verdi. 
Ebû Hammû’nun kışkırttığı eşkıyanın bas¬ 
kınından canını zor kurtarıp güçlükle Fas'a 
ulaştı. Sultan Saîd’i vesayeti altında bu¬ 
lunduran Vezir İbn Gâzî onu iyi karşıladı. 
Bir süre burada İlmî faaliyetlerine devam 
etti ve ders verdi. 

İbn Haldûn, Fas’ta çıkan karışıklıklar so¬ 
nucunda Sultan Saîd ve veziri İbn Gâzî’¬ 
nin görevden uzaklaştırılıp eski sultan Ebû 
Sâlim’in oğlu Ebü’l-Abbas Ahmed’in tah¬ 
ta çıkması üzerine (776/1374) kendisine 
güvenmeyen yeni yönetim tarafından 
tutuklandı. Serbest bırakıldığında artık 
Fas’ta rahat edemeyeceğini, gidecek baş¬ 
ka bir yeri de olmadığını anladı. Bu sırada 
Lisânüddin İbnü’l-Hatîb’i idamdan kur¬ 
tarmak için yaptığı teşebbüslerden bir 
sonuç alamadı. Ailesini Fas’ta bırakarak 


1374'te Endülüs’e gitti. Fas yönetimi, 
Endülüs’te kendi aleyhlerinde birtakım 
entrikalar çevireceğinden kaygılandığı için 
Nasrî sultanından onun geri gönderilme¬ 
sini istedi. Sultan bu isteğe uyup İbn Hal- 
dûn’u ülkesinden uzaklaştırdı. Liman şeh¬ 
ri Hüneyn'de bir süre kalan İbn Haldûn, 
Tilimsân’a dönmek için bazı aracılar yo¬ 
luyla Sultan Ebû Hammû’daıı ricada bu¬ 
lundu. Sultan ricasını kabul edince ailesiy¬ 
le birlikte 1 Şevval 776’da (5 Mart 1375) 
Tilimsân'a geçti. Burada kendini ilme ve 
öğretime adamaya karar verdi. Ancak Ebû 
Hammû kısa bir süre sonra onu bazı ka¬ 
bileler arasında çıkan anlaşmazlıkları ya¬ 
tıştırmakla görevlendirdi. Bu görevi iste¬ 
meyerek kabul eden İbn Haldûn yolda fi¬ 
kir değiştirip Benî Arîf kabilesinin yanına 
gitti. Kabilenin ileri gelenleri, aralarında 
kalması ve ailesinin de yanına gönderil¬ 
mesi için Ebû Hammû’dan izin aldılar. 
Benî Tûcîn beldesindeki İbn Selâme Ka- 
lesi'ne yerleşen İbn Haldûn burada dört 
yıl sakin bir hayat yaşadı, el- c İber adlı ta¬ 
rihini yazmaya başladı. el- c İber 'in birin¬ 
ci kitabını oluşturan ünlü Mukaddime'- 
sinin müsveddelerini 779’da (1377) ta¬ 
mamladı (s. 1365; et-Ta‘rîf, s. 229). Daha 
sonra el- ( İber ’in Arap, Berber ve Zenâte 
kısmını yazmaya koyuldu. Kitabı için kay¬ 
nak eserlere ihtiyacı olduğundan Sultan 
EbüT-Abbas'tan izin alarak 780’de (1378) 
Tunus’a gitti. Sultanın himayesinde İlmî 
çalışmalarına devam ederken aynı za¬ 
manda ders verdi. el-'İber 'i tamamla¬ 
yarak sultana ithaf etti. Eserin “Tunus 
nüshası” diye bilinen bu nüshası Mukad¬ 
dime ile Kuzey Afrika’daki Arap ve Ber¬ 
ber hanedanlarını, İslâm öncesi ve son¬ 
rası Arap tarihini konu alan kısmı ihtiva 
etmektedir. 

Tunus'ta sakin bir hayat yaşayan, bu 
arada çevresinde toplanan öğrencilere 
ders veren İbn Haldûn başmüftü İbn Ara- 
fe’nin şiddetli muhalefetiyle karşılaştı. 
783’te (1381) sultanın İbn Yemlûl’e karşı 
açtığı sefere istemeyerek katıldı. Ertesi 
yıl da sultanın çıkacağı sefere iştirak et¬ 
mek zorunda kalacağını hesaplayan İbn 
Haldûn, hacca gitmek istediğini söyleye¬ 
rek Tunus’tan ayrılmak için sultandan izin 
aldı. Ramazan bayramında İskenderiye’¬ 
ye ulaştı ( 1 -3 Şevval 784/8-10 Aralık 1382). 
Bir süre sonra hacdan vazgeçip Kahire’ye 
gitmeye karar verdi. Memlûk Sultanı el- 
Melikü’z-Zâhir Berkuk’un tahta çıkmasın¬ 
dan kısa bir müddet sonra Kahire’ye ula¬ 
şan İbn Haldûn burada iyi karşılandı. Çev¬ 
resinde pek çok öğrenci toplandı, Ezher 
Camii’nde verdiği dersler büyük ilgi gördü 


(et-Ta'rîf, s. 248). Makrîzî, İbn Tağrîberdî 
ve Sehâvî gibi tarihçiler İbn Haldûn'un ge¬ 
niş bilgisi ve etkili hitabetiyle hayranlık 
uyandırdığını kaydederler. Altunboğa el- 
Cübânî tarafından himaye edilen ve Sul¬ 
tan Berkuk’la iyi ilişkiler kuran İbn Haldûn 
ailesinin Tunus’tan ayrılmasını sağladı. Bir 
süre sonra Kamhiye Medresesi müderris¬ 
liğine tayin edildi. Burada verdiği ilk ders¬ 
te birçok âlim ve devlet adamı da hazır 
bulundu. Sultan Berkuk, Mâliki Kâdılku- 
dâtı Cemâleddin Abdurrahman b. Süley¬ 
man’ı azledip 19 Cemâziyelâhir 786’da 
(8 Ağustos 1384) yerine İbn Haldûn’u ta¬ 
yin etti ve kendisine “Veliyyüddin” unva¬ 
nını verdi. Sâlihiyye Medresesi’nde düzen¬ 
lenen bir törenle göreve başlayan İbn Hal¬ 
dûn görevini başarılı bir şekilde yürüttü. 
Bu durum, çıkarları zedelenen bazı önemli 
kişiler tarafından eleştirilmesine sebep 
oldu. Birkaç ay sonra ailesinin de içinde 
bulunduğu geminin İskenderiye yakının¬ 
da battığını öğrendi. Bu sırada kadılık 
görevinden alınıp Zâhiriyye-Berkukıyye 
Medresesi müderrisliğine tayin edildi. 

789 (1387) yılında hac görevini yerine 
getirdikten sonra Kahire’ye dönen İbn 
Haldûn, Muharrem 791’de (Ocak 1389). 
Sargatmışiyye Medresesi müderrisliğine 
getirildi. Burada hadis dersleri verdi. Üç 
ay sonra Sultan Baybars tarafından inşa 
edilen Baybars Hankahı başkanlığına ta¬ 
yin edildi. Aynı yıl Halep Valisi Yelboğa en- 
Nâsırî, Sultan Berkuk’u tahttan uzaklaş¬ 
tırınca bütün görevleri sona erdi. Ancak 
kısa bir süre sonra Sultan Berkuk tekrar 
tahta geçince onu eski görevlerine iade 
etti. Fakat Sultan Berkuk’un azli için ve¬ 
rilen fetvada imzası bulunduğundan Bay¬ 
bars Hankahı başkanlığından azledildi 
( a.g.e ., s. 330). Bunun üzerine bir kaside 
yazarak sultanın gönlünü alan İbn Haldûn 
15 Ramazan 801’de (21 Mayıs 1399) Mâ¬ 
liki başkadılığına getirildi. Aynı yıl Sultan 
Berkuk'un yerine geçen oğlu el-Melikü’n- 
Nâsır Ferec ondan görevlerini sürdürme¬ 
sini istedi. Sultanın 1400’de Suriye’ye yap¬ 
tığı sefere katılan İbn Haldûn sefer dönü¬ 
şü Kudüs’ü, Beytülahm’ı (Beytlehem) ve 
Hz. İbrâhim’in kabrini ziyaret etti. Kahi¬ 
re’ye dönüp kadılık görevine devam et¬ 
meye başladıktan kısa bir süre sonra bu 
görevden alındı (15 Muharrem 803/5 Ey¬ 
lül 1400). 

Timur’un Suriye’ye saldırıp Halep’i zap¬ 
tettiği ve Dımaşk’a yürüdüğü haberi Ka¬ 
hire’ye ulaşınca Sultan Ferec ordusuyla 
Dımaşk’a geldi; İbn Haldûn da onun ya¬ 
nında bulunuyordu. İki ordu arasında kü¬ 
çük çatışmaların meydana geldiği bir sı- 
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rada sultan Kahire'de bir ayaklanma te¬ 
şebbüsü olduğu haberini alınca Mısır’a 
döndü. Dımaşk valisi, ulemânın barış yo¬ 
luyla şehrin Timur'a teslim edilmesi tek¬ 
lifini kabul etmeyip şehri savunmaya de¬ 
vam ederken İbn Haldûn ulemâ ile de is¬ 
tişare ederek Timur’la görüşmek için giz¬ 
lice ordugâha gitti. Timur’a Kuzey Afrika 
ve asabiyet teorisi konusunda bilgi verdi. 
Onun isteği üzerine bu bilgileri yazılı ola¬ 
rak da kendisine sundu (803/1401). Bu 
görüşme sırasında Timur’u uzun uzadı¬ 
ya övmüş, kâhinlerin ve müneccimlerin 
gelmesini bekledikleri ulu hakanın ken¬ 
disi olduğunu söylemiştir ( a.g.e., s. 370- 
373; İbn Arabşah, s. 353-356). 

İbn Haldûn Mısır’da iken el- c İber üze¬ 
rindeki çalışmalarına devam etti. Doğu’- 
daki kavimlerin ve hânedanlarm tarihle¬ 
rini de ekleyerek eseri genel bir tarih ha¬ 
line getirdi. Mukaddime diye bilinen bi¬ 
rinci kitabına birtakım ilâvelerde bulun¬ 
du ve düzeltmeler yaptı. “et-Ta c rîf bi'bni 
Haldûn mffellifi hâze’l-kitâb" adıyla dü¬ 
zenlediği otobiyografisini el- c İber' in so¬ 
nuna ekledi ve son şeklini verdiği nüshayı 
Faşta Câmiu’l-Karaviyyîn Kütüphanesi'ne 
vakfedilmek üzere Sultan Ebû Fâris Ab- 
dülazîz b. Hasan’a gönderdi. el- c İbef in 
ve Mukaddime'nin Tlınus nüshasından 
farklı olan bu nüshası “en-nüshatüT-Fâri- 
siyye” diye bilinmektedir. İbn Haldûn 803- 
808 (1401-1406) yılları arasında dört de¬ 
fa daha kadılık makamına getirildi. Bu 
görevi yürütürken 26 Ramazan 808’de 
(17 Mart 1406) vefat etti ve Bâbünnasr 
karşısındaki Sûfiye Kabristanı’na defne¬ 
dildi. Bugün kabrinin yeri tam olarak bi¬ 
linmemektedir. 

Hayatının ilk yirmi yılını Tunus’ta, yirmi 
altı yılını Cezayir, Fas ve Endülüs’te, dört 
yılını yine Tunus’ta, son yirmi dört yılını 
da Kahire’de geçiren İbn Haldûn' iyi bir 
eğitim görmüş, küçük yaştan itibaren 
ilim ve fikir hayatına ilgi duymuş, ancak 
siyasetin cazibesinden kurtulamamıştır. 
Devletin en üst kademelerinde bulunma 
hırsı takibata uğramasına, sürgün ve 
hapsedilmesine sebep olmuştur. Sıkıntılı 
bazı dönemleri olmakla birlikte genellik¬ 
le saray ve konaklarda refah içinde itibarlı 
bir hayat sürmüştür. Merînî, Hafsî ve Ab- 
dülvâdî hânedanlarının yönetiminde ba- 
zan sultan ve emîrler kadar etkili olmuş, 
iktidarların el değiştirmesinde önemli rol¬ 
ler oynamış, bu özelliğiyle hem desteğine 
ihtiyaç duyulan hem muhalefetinden kor¬ 
kulan bir kişi durumuna gelmiştir. Diğer 
taraftan sık sık kabileler arasında dolaşa¬ 
rak bedevî kabile hayatını yakından tanı¬ 


mış, fırsat buldukça da ilim ve öğretimle 
meşgul olmuştur. Önlü Mukaddime' sini 
böyle bir bilgi ve deney birikimiyle kale¬ 
me almıştır. 

İbnüT-Hatîb, İbnü’l-Ahmer, Ahmed Bâ- 
bâ et-Tinbüktî ve İbnü’l-Kâdî gibi Endü¬ 
lüslü ve Kuzey Afrikalı müellifler İbn Hal- 
dûn’u övmüş, ilim ve edebiyat alanındaki 
geniş bilgisine dikkat çekmişlerdir. Cemâ- 
leddin el-Beşbîşî, İbn Hacer el-Askaiânî, 
Nûreddin el-Heysemî, Şemseddin er-Rek- 
rakî, Bedreddin el-Aynî, Sehâvî gibi Mı¬ 
sırlı ve Doğulu âlimler ise genellikle onu 
takdir etmekle beraber bazı zaaflarına ve 
duygusal davranışlarına işaret etmişler¬ 
dir. Mısır’da Mağrib kıyafetiyle dolaşması, 
azledilince alçak gönüllü davranması, gö¬ 
reve gelince kimseyi tanımaması, çıkarını 
ve makamını korumak için dostlarına ve 
velinimeti olan kişilere zarar verecek fa¬ 
aliyetlere girişmekten çekinmemesi, Ha¬ 
lep nâibi Yelboğa en-Nâsırî’nin isyanı sıra¬ 
sında Sultan Berkuk’un azli yönünde ule¬ 
mânın hazırladığı fetvaya imza atması, 
Fâtımîler’in Hz. Hüseyin’in soyundan gel¬ 
diklerini söylemesi, Şemseddin er-Rekrakî 
aleyhinde sahte bir evrak düzenlemesi 
vb. birçok zaafından bahsedilmiştir. Tu¬ 
nus Kadısı İbn Arafe onun fıkıh bilgisinin 
yetersiz sayıldığını, İbn Hacer el-Heytemî 
Hz. Hüseyin’in katlini meşru gördüğünü, 
Şemseddin er-Rekrakî şer’î ilimleri bilme¬ 
diğini, aklî ilimlerde orta seviyede, hitabet 
ve sohbetinin ise fevkalâde olduğunu ileri 
sürmüşlerdir. İbn Haldûn aleyhinde söyle¬ 
nenleri Kitâbü'l-Kudât adlı eserine alan 
Bihiştî onun birçok şeyle suçlandığını, an¬ 
cak bunların çoğunun aslının bulunmadı¬ 
ğını belirtir (Abdurrahman Bedevî, s. 328- 

330) . İbrâhim el-Bagunî, Muhammed b. 
Ammâr el-Kâhirî el-Mâlikî, Ebû Hâmid 
İbn Zahîre ve öğrencisi Makrîzî İbn Hal- 
dûn’u övmüşler, özellikle Mukaddime’- 
deki görüşlerinin önemine işaret etmiş¬ 
lerdir. İbn Haldun’un el- c İber’de Kuzey 
Afrika konusunda verdiği bilgileri takdir 
eden Aynî onun Doğu İslâm dünyasını iyi 
bilmediğine işaret eder (a.g.e., s. 335). 
Bir bakıma İbn Haldûn’un öğrencisi sayı¬ 
lan İbn Hacer el-Askalânî ise Makrizî’nin 
onu övmesini abartılı bulur, üstadının da¬ 
ha çok Câhiz gibi kelime oyunları yaptığını 
ve belâgatla tanındığını söyler (a.g.e., s. 

331) . İbn Hacer’in bu değerlendirmesine 
katılan Sehâvî İbn Haldûn’un özellikle ta¬ 
rihçiliğini över. 

İbn Hacer el-Askalânî ve Bedreddin el- 
Aynî gibi çağdaşı olan âlimler İbn Haldûn’u 
anlatırken tarih, toplum ve devlet konu¬ 
sundaki özgün görüşlerinin farkında ol¬ 


mamışlar, Makrîzî dışındaki müellifler ise 
onu sıradan bir tarihçi gibi görmüşlerdir. 
Makrîzî, İbn Tağrîberdî ve Kalkaşendî gi¬ 
bi Mısırlı tarihçiler İbn Haldun’dan övgüy¬ 
le bahsetmişler ve eserlerinden faydalan¬ 
mışlardır. Makrîzî’nin de dediği gibi fazi¬ 
letine, asaletine ve şerefine rağmen İbn 
Haldûn’un düşmanı, çekemeyeni ve mu¬ 
halifleri hiçbir zaman eksik olmamıştır 
(a.g.e., s. 334). Kendine mahsus fikir ve 
metoduyla sonraki nesiller üzerinde de¬ 
rin etkiler uyandıran İbn Haldûn’un adına 
nisbetle Tunuslu Hayreddin Paşa tara¬ 
fından 22 Aralık 1896’da el-Cem‘iyyetü’l- 
Haldûniyye adlı bir kültür cemiyeti ku¬ 
rulmuştur. 

Eserleri. 1. Lübâbü'l-MuhaşşaUî uşû- 
li’d-dîn. İbn Haldûn’un Safer752’de (Ni¬ 
san 1351) tamamladığı eser, Fahreddin 
er-Râzî’nin el-Muhaşşal' inin kısaltılmış 
şekli olup bedîhiyyât, ma’lûmât, ilâhiyyât 
ve sem’iyyât adlı dört bölüm ve bir hâti- 
meden meydana gelir. Müellif el-Muhaş- 
şaV ı kısaltırken metne bağlı kaldığını, Na- 
sîrüddîn-i Tûsî’nin bu esere yazdığı Tel¬ 
histen yararlanarak metne bazı ilâveler 
yaptığını, kendinden çok az şey kattığını 
ifade eder. Lübâbü’l-muhaşşal İbn Hal¬ 
dun’un, hocası Âbilî’nin etkisiyle genç yaş¬ 
ta yazmış olduğu bir eser olması bakımın¬ 
dan dikkate değer (Muhammed Abdullah 
İnân, s. 150-153; Abdurrahman Bedevî, s. 
33-38). Müellif hattıyla olan nüshası İspan- 
ya’da Escurial Library’de (nr. 1614) bulu¬ 
nan eser Luciano Rubio tarafından neş¬ 
redilerek İspanyolca’ya çevrilmiş (Tetuan 
1952), ayrıca Refik el-Acem (Beyrut 1995) 
ve Abbas M. H. Süleyman (İskenderiye 
1996) tarafından yayımlanmıştır. 2. Şi- 
fâ’ü’s-sâ’il* li-tehzîbi'l-mesffil. Bu ki¬ 
tap hakkında ne çağdaşı İbnü’l-Hatîb’in 
ne de İbn Haldûn’un kendi eserlerinde 
bilgi bulunmaktadır. Şeyh Zerrûk, Abdül- 
kâdir el-Fâsî, Ebû Abdullah el-Misnâvî gi¬ 
bi bazı Kuzey Afrikalı müellifler onun bu 
adı taşıyan bir eseri bulunduğunu söyle¬ 
mişler, Ali Abdülvâhid Vâfî (Mukaddime, 
neşredenin girişi, I, 152) ve M. Abdülganî 
Haşan ise ( Mecelle |Mayıs 1961], s. 66- 
67) Şi/cPü's-sâ’ii’in İbn Haldûn’un baba¬ 
sının amcası Abdurrahman’a ait olduğunu 
ileri sürmüşlerdir. Muhammed Abdullah 
İnân, Abdurrahman Bedevî ve Muham¬ 
med b. Tâvît et-Tancî gibi çağdaş araş¬ 
tırmacılar eserin İbn Haldûn’a ait oldu¬ 
ğunu savunmuşlardır. İbn Haldûn’un bu 
eseri Mukaddime’Ğen önce 1372-1374 
yılları arasında Fas’ta iken yazdığı kabul 
edilmektedir. İbrâhim eş-Şâtıbî (ö. 790/ 
1388), Fas âlimlerine bir mektup gönde- 
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ibn Haldûn'un Mukaddime adlı eserinin ilk iki sayfası (Süleymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 2418) 


rerektasawufa girmek isteyen bir kişinin 
şeyhe bağlanmasının şart olup olmadığını 
sormuş, İbn Haldûn da soruyu bu eseriy¬ 
le cevaplandırmıştır. Muhammed b. Tâ- 
vît et-Tancî tarafından yayımlanan eseri 
(İstanbul 1957) Süleyman UludağTasav- 
vufun Mahiyeti adıyla Türkçe’ye çevir¬ 
miştir (İstanbul 1977). 3. Kitâbü'l-'İber 
(Kitâbû Tercemâni’l-'lber) ve dîvânü’l- 
mübtede 3 ve’l-haber fî eyyâmi’l-Arab 
ve'l-Acem ve’l-Berber ve men-âşa- 
rahüm min-zevi's-sultâni'l-ekber. İbn 
Haldûn'un bir dünya tarihi niteliği taşı¬ 
yan bu eseri önsöz ve giriş mahiyetinde 
kaleme aldığı ve “mukaddime" adını ver¬ 
diği bölümle üç kitaptan oluşan yedi cilt¬ 
ten meydana gelir. Müellif girişte tarih 
ilminin önemine, tarih yazımında takip 
edilen usullerin araştırılmasına, tarihçi¬ 
lerin düştükleri hatalara, sahip oldukları 
asılsız kanaatlere ve bunların sebeplerine 
temas etmiş, tarih ilminin kapsamlı bir 
tarifini yaparak kendi tarih anlayışını or¬ 
taya koymuştur. “Beşerî ümran ilmi” adı¬ 
nı verdiği yeni ve özgün bir ilim dalı kur¬ 
duğunu, kendisinden önce bu alanda hiç 
kimsenin araştırma yapmadığını ve bu 
ilmi kurarken kimseden faydalanmadığı¬ 
nı belirten İbn Haldûn, güttüğü amaç ve 
buna ulaşmak için izlediği yöntem hak¬ 
kında da sağlıklı bilgiler verir. Bu sebeple 


araştırmacılar bu girişe ayrı bir değer ver¬ 
mişlerdir. İbn Haldun’un Mukaddime* 
olarak bilinen meşhur eseri eMİber’iu 
birinci kitabıyla bu önsöz ve girişten mey¬ 
dana gelir. İbn Haldûn'a haklı bir şöhret 
kazandıran, İslâm ve hatta dünya düşün¬ 
ce tarihinin en özgün eserlerinden biri 
olan Mukaddimeye bu adı İbn Haldûn 
vermemiştir. el-Hbeı in altı ana bölüme 
ayrılan I. cildi zamanla Mukaddime diye 
anılır olmuştur. Bu birinci kitap çok defa 
diğer kitaplardan ayrı olarak istinsah edil¬ 
miştir. Mukaddime ilk olarak Nasr el- 
Hûrînî tarafından basılmış (Bulak 1274), 
Etienne-Marc Quatremere de üç cilt ha¬ 
linde tenkitli neşrini yapmıştır (Paris 
1858). Eserin daha sonra da birçok baskı¬ 
sı yapılmış ve çeşitli dillere tercüme edil¬ 
miştir. el- c İber 'in ikinci kitabı, başlangıç¬ 
tan İbn Haldun’un zamanına kadar ka- 
vimlerin ve hânedanların, başta Araplar 
olmak üzere onlara komşu olan Nabatîler, 
Süryânîler, Farslar, yahudiler, eski Mısır¬ 
lılar, Yunanlılar, Rumlar, Türkler ve Frank¬ 
lar gibi milletlerin tarihini kapsar. Eserin 
II-V. ciltlerini oluşturan bu kitapta İbn Hal¬ 
dûn kısaca Hz. Peygamber, Hulefâ-yi Râ- 
şidîn, Emevîler ve Abbâsîler, Doğu İslâm 
dünyasındaki diğer müslüman hânedan- 
ların tarihine de yer vermiştir. İbn Haldûn, 
eMİbeı in fazla özgün kabul edilmeyen 


bu bölümünü yazarken geniş ölçüde Ta- 
berî ve Mes’ûdî gibi tarihçilerin verdikleri 
bilgileri aktarmakla yetinmiştir. Bununla 
beraber bu kısımda yer yer güzel tahlil¬ 
lere, mâkul açıklamalara ve gerçekçi yo¬ 
rumlara da rastlanır. el- c İber 'de olayları 
Taberî gibi kronolojik değil Belâzürî ve 
Mes’ûdî gibi konularına ve dönemlere gö¬ 
re anlatan İbn Haldun’un tarihî olayları 
Mukaddime 'de ortaya koyduğu esasla¬ 
ra uygun ve tenkitli bir şekilde yorumla¬ 
yıp yorumlayamadığı, tarih felsefesiyle 
ilgili teorisini eserine uygulayıp uygula¬ 
madığı tartışılan bir konu olmuştur, el- 
‘İber 'in üçüncü kitabı, Berberîler’in ve 
Zenâteliler’in tarihini ele alan bir Kuzey 
Afrika (Mağrib) tarihi olup eserin VI ve VII. 
ciltlerini oluşturur. Bu bölümde İbn Hal¬ 
dûn, Doğulu İslâm tarihçilerinin fazla bil¬ 
gi sahibi olmadıkları için eserlerinde ye¬ 
terince yer vermedikleri Mağrib tarihiyle 
ilgili çok değerli bilgiler verir. Ayrıca bu 
bilgilerin büyük bir kısmı şahsî gözlemle¬ 
rine, sözlü rivayetlere ve günümüze ulaş¬ 
mamış bazı belgelere dayanmaktadır. İbn 
Haldûn, el- c İber in son cildine “et-Ta c rîf 
bi’bni Haldûn müellifi hâze’l-kitâb” baş¬ 
lığı altında kendi biyografisini de eklemiş¬ 
tir. Başlangıçta hayatının 797 (1395) yılı¬ 
na kadar olan kısmını anlattığı bu bölü¬ 
mü el- c İber 'in bir zeyli olarak düşünen 
İbn Haldûn (bu bölüm 1284’te 11867] el- 
‘Ibeh in zeylinde, 1322'de 11904) Mukad- 
dime’ nin hâmişinde yayımlanmıştır) da¬ 
ha sonra eseri tekrar ele almış, hayatının 
807’ye (1405) kadar olan kısmını yazmış¬ 
tır. İbn Haldûn, son şekliyle “et-Ta c rîf”i 
ayrı bir kitap olarak düşündüğünden et- 
Ta'rîf bi’bni Haldûn mü 3 ellili'1-kitâb 
ve lihletühû ğarben ve şarken şeklin¬ 
de adlandırmıştır. Eserin bu genişletilmiş 
şekli Tancî tarafından yayımlanmıştır (Ka¬ 
hire 1951 ). XI. (XVII.) yüzyıldan sonra ese¬ 
rin adı bazı kaynaklarda ve kataloglarda 
(meselâ bk. Brockelmann, GALSuppl., II, 
342) Rihletü İbn Haldûn şeklinde kay¬ 
dedilmiş, bu durum İbn Haldûn’un bu 
isimde ayrı bir eseri bulunduğu şeklinde 
bir yanlış anlamaya sebep olmuştur. Ese¬ 
rin tenkitli neşrini yapan Tancî’nin belirt¬ 
tiğine göre İbn Haldûn et-Ta c rîl ’i Tunus’¬ 
ta yazmış, daha sonra da eklemeler yap¬ 
mıştır. Bedevî ise kitabın iki aşamada Ka- 
hire’de yazıldığı görüşündedir (Mffellefâ- 
tü ibn Haldûn, s. 74). İbn Haldûn’un son¬ 
radan yaptığı ilâveden önceki şeklini 797’- 
de (1395) Mısır’da tamamladığını belirt¬ 
mesi [et-Tahîf, s. 278) eserin Kahire'de ya¬ 
zıldığını göstermektedir. İbn Haldûn, et- 
Ta c rîfte sadece kendi hayatına dair bilgi 


542 


Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi: Hüseyin Mirza-İbn Haldûn 
Ankara : TDV, 1999. 19. c. (16, 555 s.) 





İBN HALDÛN 


vermekle yetinmeyip şahit olduğu veya 
içinde yaşadığı İçtimaî, siyasî, tarihî, ede¬ 
bî ve kültürel faaliyetler hakkında geniş 
açıklamalar yapmıştır. Görev yaptığı ha¬ 
nedanlıklar, devlet düzeni ve saray haya¬ 
tına dair verdiği bilgiler Mukaddime'- 
deki teorilerini aydınlatıcı, eJ- c İber’deki 
bilgileri tamamlayıcı mahiyettedir. Bu 
eserde yer alan bazı resmî yazışmalar, fer¬ 
manlar, hükümdarlar arasında teâti edi¬ 
len mektuplar tarihî birer belge niteliğin¬ 
dedir. Başta Lisânüddin İbnü’l-Hatîb ol¬ 
mak üzere İbn Haldun’un dostlarına, dev¬ 
let adamlarına, âlimlere, şairlere, edip¬ 
lere yazdığı mektuplar da o çağdaki İçti¬ 
maî, siyasî ve edebî hayat hakkında de¬ 
ğerli bilgiler ihtiva etmektedir. Şiir yaz¬ 
maya da heves eden İbn Haldun 380 be¬ 
yit kadar şiirini bu eserine almıştır. Kam- 
hiyye, Zâhiriyye ve Sargatmışiyye medre¬ 
selerine müderris tayin edilmesi dolayı¬ 
sıyla yaptığı açış konuşmaları, hitabeleri, 
verdiği ilk dersler onun nesir ve hitabet 
kabiliyeti hakkında bir fikir vermektedir 
{et-Ta'rîf, s. 280,293). İbnüî-Hatîb ile mek¬ 
tuplaşmaları (a.g.e., s. 82-155), Gırnata 
sultanının veziri İbn Zemrek ile Gırnata 
Kadısı Ebü’l-Hasan el-Binnî'nin ona yaz¬ 
dıkları iltifat ve övgü dolu mektuplar o 
dönemin edebiyat, sanat anlayışı ve dost¬ 
luk ilişkileri konusunda bilgi vermesi ba¬ 
kımından önemlidir. İbn Haldûn, et-Ta c - 
rîf i uzun bir zaman dilimi içinde yazdı¬ 
ğından eserde yer yer tekrarlara rastlanır. 
Müellifin eserde izlenimlerine ve duygu¬ 
larına çok az yer verdiği görülmektedir. 
Olayların kendisini nasıl etkilediğini fazla 
anlatmaz. Meselâ iki yıl süren hapishane 
hayatı, veba salgını yüzünden ölen anne¬ 
si, babası ve hocaları, batan gemide bo¬ 
ğulan ailesi hakkında kısa bilgiler vermek¬ 
le yetinmiştir. Evlilikleri, çocukları ve kar¬ 
deşlerine dair verdiği bilgiler de çok sınır¬ 
lıdır. Sadece Mısır'da kadı olduğu zaman 
irat ettiği hutbede ve Timur’la görüşme¬ 
sini anlattığı bölümde izlenimlerine yer 
vermiş, duygularını dile getirmiştir. Bü¬ 
tün bunlardan, onun bu eserde daha çok 
övünmeye vesile olan hususlara yer ver¬ 
diği anlaşılmaktadır. et-Ta'rîf ayrıca, İbn 
Haldun’un Mukaddime’tie söz konusu 
ettiği tarih ve toplumla ilgili görüşlerinin 
oluşum biçimini ve niteliğini anlamaya 
yardımcı olması bakımından önem taşır. 
Eser aynı zamanda bir tür itiraflar niteli¬ 
ğinde de görülmüştür. İbn Haldûn bu ese¬ 
rinde bazı zaaflarından ve hatalarından 
bahsetmiş, yaptığı hataları mâzur göster¬ 
meye çalışmıştır. et-Ta c rîf, Baron Mac- 


Guckin de Slane tarafından Fransızca’ya 
(“Autobiographie d’Ibn Khaldun”, JA, III 
(1844], s. 5-60, 187-210, 291-308, 325-353), 
VValter Joseph Fischel tarafından da İn¬ 
gilizce’ye (“ibn Khaldun’s Autobiography 
in the Light of External Arabic Sources”, 
Studi Orientalistici in onore di Giorgio 
LeoiDella Vida, I İRomş 1956], s. 287-308) 
tercüme edilmiştir. el-‘İber'\n Mukad¬ 
dime ve et-Ta < rît bölümlerinin ayrı bas¬ 
kıları yanında tamamının ilk baskısı ye¬ 
di cilt halinde Mısır'da yapılmıştır (Bulak 
1284; Beyrut 1399/1979). Abdüllatif Sub- 
hî Paşa, Mehmed Ali Paşa’nın teşvikiyle 
eMİber' in ikinci ve üçüncü kitabını Türk¬ 
çe’ye çevirmeye başlamış ve İran’da Sâsâ- 
nîler sülâlesine kadar olan kısmı tamam¬ 
layıp M iftâhu’Mİber adıyla neşretmiş 
(İstanbul 1276), daha sonra da iki cüz ha¬ 
linde Seiefkiler ve Eşkâniyân’dan bahse¬ 
den ve onların paralarını inceleyen bir ze¬ 
yil yazarak Tekmiletü’l- c İber adıyla ya¬ 
yımlamıştır (İstanbul 1278). Bu zeyil Halîl 
el-Hûrî tarafından Arapça’ya tercüme 
edilmiştir (Beyrut, ts ). el- c İber’ in Mağ- 
rib tarihine ait VI ve VII. ciltleri Histoire 
des berberes et des dynasties musul- 
manes de l'Afrique septentrionale adıy¬ 
la Baron Mac - Guckin de Slane tarafından 
Fransızca’ya tercüme edilmiş ve Kitâbü 
Târihi' d-düveli'l-İslâmiyye bi'l-Mağ- 
rib adıyla Arapça metniyle birlikte iki cilt 
halinde basılmıştır (Alger 1 847-1851). Nas- 
rîler’le ilgili bölümün De Slaneîn tercüme¬ 
sinde mevcut olmayan kısmını da Maurice 
Gaudefroy-Demombynes tercüme etmiş 
(Histoire des Benoul Ahmar, rois de Gre- 
nade, Paris 1898), Abdülmuhammed Âye¬ 
ti eseri eMİber Târîh-i İbn-i Haldûn 
adıyla Farsça’ya çevirerek dört cilt halinde 
yayımlamıştır (Tahran 1368). 

Bunlardan başka İbnü’l-Hatîb, İbn Hal¬ 
dun’un İbn Rüşd'ün eserlerini özetlediği 
bir kitabıyla Merînî Hükümdarı Ebû İnân'a 
veya Nasrî Hükümdarı V. Muhammed el- 
Ganî - Billâh’a sunmak üzere mantık konu¬ 
sunda yazdığı rivayet edilen bir risâlesi, 
hesaba dair bir kitabı, kendisinin fıkıh 
usulüne dair bir manzumesi ve Bûsîrî’nin 
Kaşîdetü’l-bürde' sine yazdığı bir şerhi 
olduğunu söyler (el-!hâta, III, 507-508). Kâ- 
tib Çelebi de Şerhu Kaşîdeti İbn c Abdûn 
adlı bir eseri ona nisbet eder ( Keşfü’z-zu- 
nûn, II, 228). İbn Haldûn, Timur’un isteği 
üzerine Kuzey Afrika ülkelerini kısaca ta¬ 
nıtan on iki sayfalık bir risâle yazdığını, 
bunun Moğol (Tatar) diline tercüme edil¬ 
diğini söyler ( et-Ta c ıif, s. 370; Abdurrah- 
man Bedevî, s. 286-287). 
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Sİ Süleyman Uludağ 

Görüşleri. İbn Haldûn’un düşünce sis¬ 
teminin merkezini ilk defa kendisinin te¬ 
mellendirdiği “ümran ilmi” oluşturur. Bu 
ilim, âlemin ümranından ibaret olan in¬ 
san toplumunu ve ona tabiatı gereği ârız 
olan halleri, bu hallerin zorunlu sonuçla¬ 
rından ibaret olan tarihi ve tarihin haki¬ 
katini konu edinmektedir ( Mukaddime, I, 
286, 328, 331). Ümran ilminin amacı, in¬ 
sanları taklitten kurtarıp daha önce olmuş 
bitmiş olanla daha sonra olacak olanın an¬ 
laşılması konusunda bir bakış açısı kazan¬ 
dırmaktır (a.g.e., I, 285-286). İbn Haldûn, 
bu kevn ve fesad âleminde kalıcı olanı tes- 
bit ederek olup bitenin (kâinat) kendisine 
dayandığı esasları ortaya çıkarmak, böy- 
lece hem geçmişin hem de geleceğin an¬ 
laşılmasını mümkün kılacak bir ilim ara¬ 
yışı içindedir. Ümran ilmi bir tür toplum 
metafiziğidir; toplumun zatî arazlarını ele 
alması açısından da bir anlamda ontolo¬ 
jidir. Bu ontolojinin, “var olmak bakımın¬ 
dan var olan”! ele alan ontolojiden ayrıldı¬ 
ğı temel husus o güne kadar metafiziğin 
veya metafızikçilerin farkedemediği bir 
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varlık alanını, tarihî-toplumsal varlık ala¬ 
nını inceleme konusu yapmasıdır. İbn 
Haldun’un asıl başarısı, tarihte olayları 
sebep-sonuç ilişkisi içerisinde ele almak 
gerektiğine dayalı metodolojiye yaptığı 
vurguda değil o güne kadar farkedilme- 
yen tarihî-toplumsal varlık alanını keşfet- 
mesindedir. Bundan dolayı ümran ilmini 
tarihin olduğu kadar felsefenin de bir bö¬ 
lümü olarak görür(a.g.e.,I, 282,285-287). 

İbn Haldûn ümran ilmini şekillendirir¬ 
ken iki ayrı varlık alanını birbirinden ayı¬ 
rır (a.g.e., III, 1010 vd.). Bunlardan birinci¬ 
si olan “unsurlar âlemi” geleneksel anlam¬ 
da metafizik ve buna bağlı olarak da ta- 
bîiyyâtın, ikinci varlık alanı olan “havâdis 
âlemi" ise ümran ilminin konusunu teş¬ 
kil eder. Havâdis âlemi oluş-yok oluş âle¬ 
midir. Doğrudan insana bağlı ve bağımlı¬ 
dır. Ancak insanla var olabilir, aynı şekilde 
insan da yalnız onunla vardır. Bu iki var¬ 
lık alanı arasındaki en esaslı fark, insanın 
fizikî varlığı ve ferdiyeti itibariyle birinci 
varlık alanına ait olması, ikinci varlık ala¬ 
nının ise insanın var oluşu gereği toplu¬ 
mun zorunlu bir neticesi olarak ortaya çık¬ 
ması, yani insana ait olmasıdır. Havâdis 
âlemi toplumla birlikte ortaya çıktığı için 
toplumsal, zaman içerisinde olup yok ol¬ 
duğu için de tarihîdir, dolayısıyla tarihî- 
toplumsal bir varlık alanıdır. İbn Haldûn, 
insan fiillerinin içinde gerçekleştiği ve 
aynı zamanda insan fiillerinin bir neticesi 
olduğu için, tek tek zatlardan oluşan un¬ 
surlar âlemine karşılık havâdis âlemi¬ 
nin insan fiillerinden oluştuğunu söyler 
(a.g.e., II, 598; III, 1069). İnsanların birlikte 
yaşamasıyla fizikî dünyada mevcut olma¬ 
yan asabiyet, mülk, devlet gibi birçok şey 
ortaya çıkar. Buna bağlı olarak insanlarfi- 
zikî dünya üzerinde bazı tasarruflarda bu¬ 
lunarak onu kendi imkânları ve amaçları 
doğrultusunda yeniden inşa ederler. Üm¬ 
ran da bu inşa neticesinde ortaya çıkar. 
Ancak ümran kalıcı değildir; halden hale 
geçer. Bir insan başarısı olan ümran âle¬ 
min bir tür yeniden inşası, hatta yeni bir 
âlemin inşasıdır, âdeta “yeni bir yarat- 
ma"dır. Ümranın ahvalinin değişmesiyle 
tarihî-toplumsal varlık da değişime uğ¬ 
rar (a.g.e., 1, 326). 

Tarihî-toplumsal varlık alanını unsurlar 
âleminden ayıran önemli bir özellik onun 
itibarî bir varlık alanı oluşudur. Bu varlık 
alanının asabiyet, mülk, güç gibi unsur¬ 
ları vardır. Unsurların bir tür “itibarlar 
olarak varlık kazanmaları ve bu itibarları 
yitirdiklerinde yok olmaları onların mahi¬ 
yetini teşkil eder. Bu itibarlarla oluşan un¬ 
surlar, bir defa oluştuktan sonra insanlar 


karşısında unsurlar âlemini teşkil eden 
maddî varlıklar gibi bir objektiflik kazanır 
ve insanlara kendilerini zorunlu olarak ka¬ 
bul ettirirler. İnsanlar tarafından zorunlu 
biçimde teşkil edilen bu varlık alanının un¬ 
surları zamanla insanların karşısına zor¬ 
layıcı bir güç olarak çıkar ve onların ha¬ 
yatları kadar tarihî gidişi de tayin eder. 
Bu durum insanın var oluşunda bulunan 
çok esaslı bir gerilimdir ve kendi başına 
bir insanlık problemidir. İbn Haldûn, ta¬ 
rihî-toplumsal varlık alanını keşfederken 
aynı zamanda bu gerilimi de göz önüne 
sermektedir. 

İbn Haldun'a göre her şey ve oluş bir 
amaca yöneliktir (a.g.e., II, 545). İnsan 
varlık şartları açısından toplumsallığa, 
toplumsallık asabiyete, asabiyet de mül¬ 
ke mâtuf olarak var olur. Gayesini tahak¬ 
kuk ettiren varlık varlık sebebini yitirir ve 
yok olur. Onun yerini benzer amaçlara yö¬ 
nelmiş olan yeni varlıklar alır. Bâki olan 
sadece Allah'tır. İbn Haldûn'da görülen 
toplum metafiziği bu oluş-yok oluşun sa¬ 
bit ve genel geçer kurallarını, kendi ifa¬ 
desiyle “sünnetullah fî halkıhî” veya “âde- 
tullah’T tesbit etme gayretinin adıdır. 

İnsanın toplumsal bir varlık oluşu İbn 
Haldun’un düşüncesinin hareket nokta¬ 
sını teşkil eder (a.g.e., 1, 337). İnsan ancak 
bir toplum içerisinde ve toplumsal olarak 
var olur. Toplumsallık zorunlu biçimde sa¬ 
dece insan toplumunda bulunan bir dizi 
oluşumu da ortaya çıkarır. İnsan bir ta¬ 
raftan beslenmek ve korunmak için ge¬ 
rekli olan şeyleri temin etmek, bir taraf¬ 
tan da hayatiyetini sürdürebilmek için 
canını ve elinde bulunan şeyleri muhafa¬ 
za etmek zorundadır. Bu zaruretler ancak 
bir toplum içerisinde ve dayanışma saye¬ 
sinde karşılanabilir. Dolayısıyla insanın var 
oluşu toplumun varlığına bağlıdır. Top¬ 
lum, insanların yalnız belli mekânda bir 
arada yaşamaları değil, aynı zamanda bir 
düzen içerisinde yaşamalarıdır. İnsanlann 
kendilerini ve ellerinde bulunanı savuna¬ 
bilmeleri ve kendileriyle birlikte diğerleri¬ 
ni de gözetmeleri bu düzenin esasını teş¬ 
kil eder. Bu gözetmeyi herkes aynı güçte 
yapamayacağı için aralarından birinin bu¬ 
nu diğerleri adına yapması gerekmekte¬ 
dir. Bu durum toplum içinden bir otori¬ 
tenin ortaya çıkmasını zorunlu kılmakta¬ 
dır. İbn Haldun’un tesbit ettiği varlık ala¬ 
nı olan “âlemü’l-havâdis” insanların tek 
tek iradeleriyle planlayarak oluşturduk¬ 
ları bir âlem değildir. Bu âlem, unsurlar 
âleminde olduğu gibi bir toplum içinde 
mevcut olan insanla birlikte zorunlu ola¬ 
rak ortaya çıkmaktadır. Ancak insanlar¬ 


da var oluş, bütün amaçların kendisine 
döndüğü gaye olduğu için yok olan sade¬ 
ce toplumsal varlığın bir hali olmakta, bir 
hal yok olurken onun yerini başka bir hal 
almakta ve böylece insan türü zorunlu bi¬ 
çimde halleri değişse de toplumsal olarak 
varlığını sürdürmektedir. 

Ümran ilminin meselelerini ortaya ko¬ 
yarken İbn Haldûn önce tarihe bir bütün 
olarak bakar ve ümranın değişen şartla¬ 
rını zâhirde gelen haberlerin gerisine gi¬ 
derek tesbit eder; bu hallerin gerekli ön 
şartını ve neticelerini açıklar. Böylece in¬ 
san toplumu varlığını muhtelif hallerde 
sürdürürken başta zaruri ihtiyaçları ol¬ 
mak üzere hallere bağlı yeni ihtiyaçların 
nasıl ortaya çıktığını ve bu ihtiyaçların na¬ 
sıl temin edildiğini açıklar. Bundan dolayı 
İbn Haldûn tarih yazıcılığını, toplumsal 
hayatın hallerini, bu hayatı mümkün kı¬ 
lan siyaset ve devleti, bunların oluş ve yok 
oluş şartlarını, insanların geçim yollarını 
ve bu yolların hallerle olan bağının ortaya 
konulmasını, hallerle birlikte ortaya çıkan 
zorunlu sonuçları ve bir bütün olarak ta¬ 
rihi anlaşılır kılmayı ümran ilminin belli 
başlı meseleleri şeklinde ele alır. Ona gö¬ 
re bütün bu süreçlerin çift yönü vardır. 
Bunların insanlardan, zaman ve mekân¬ 
dan bağımsız sadece bazı ön şartların 
gerçekleşmesiyle zorunlu biçimde oluş¬ 
ması asıl önemli olan tarafıdır. İkinci yön 
ise ön şartlarla ilgili olmakla birlikte bu 
ön şartların bu şartlarda yaşayan insanlar 
tarafından algılanmasına bağlıdır. İbn 
Haldûn açıklamalarını bu iki noktadan 
yapmaktadır. Önce genel düşüncesini, 
olayların, olup bitenin gerisinde ve üstün¬ 
de olan, bâtınî tarafını ortaya koyduktan 
sonra bunun bir fenomen olarak insan¬ 
lar tarafından onların perspektiflerini dik¬ 
kate alarak nasıl algılandığını ortaya ko¬ 
yar ve bu iki yönü birleştirerek “fenome- 
nolojik” biçimde meseleyi anlaşılır hale 
getirmeye çalışır. Daha sonra örneklerini 
sıralar. Örneklerde hangi faktörün veya 
yönün ne kadar etkin olduğuna işaret 
ederek tezini olgularla doğrular (a.g.e., 
II, 521-525). 

İbn Haldûn’un gözlemleri ve yetişme 
döneminde aldığı felsefe ve özellikle man¬ 
tık eğitimi, kendisine zâhirde olup bite¬ 
nin anlaşılmasının onun gerisinde bulu¬ 
nan ve doğrudan idrak edilemeyen bâtınî 
esasların tesbitiyle mümkün olacağını öğ¬ 
retmiştir. Bu da ona tarih yazıcılığı alanın¬ 
da tenkidî bir tavır ortaya koyma imkânı¬ 
nı sağlamış, bir bütünlük içinde tarihte 
olup bitene bakıp havâdis âleminin geri¬ 
sinde bulunan ilkeleri araştırmak onda bir 
tavır olarak yerleşmiştir. İbn Haldûn, olup 
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biteni incelerken tarihin toplumsallığın 
bir gerçekleşme sürecinden ibaret oldu¬ 
ğunu farketmiştir. Bundan dolayı tarih 
içinde toplumsallaşma sürecini kendine 
konu edinen ümran ilmi bir yönü ile tarih 
felsefesi, başka bir yönü ile de tarihe yö¬ 
nelmiş toplumbilim olarak görülebilir; an¬ 
cak bu ilim iki disiplinin de ötesinde esas 
itibariyle klasik felsefe geleneği içinde 
ifade edilmiş bir toplum metafiziğidir 
(krş. Muhsin Mahdi, s. 225 vd.). 

Tarih ve Tarih Yazıcılığı. İbn Haldun ta¬ 
rihi “yolu kutsal, faydası çok, gayesi şe¬ 
refli bir ilim" olarak tanımlar (Mukaddi¬ 
me, 1,291). Çünkü onunla ümmetlerin ah¬ 
lâklarında, enbiyanın sîretlerinde, melik¬ 
lerin siyasetlerinde ortaya çıkan hallere 
vâkıf olunur. Bunlara vâkıf olmak isteyen 
kişi çeşitli kaynaklara, çeşitli disiplinler¬ 
den elde ettiği bilgilere ve her şeyden ön¬ 
ce onu doğruya ulaştıran ve hatalardan 
koruyan iyi bir tefekküre muhtaçtır. İbn 
Haldûn’a göre tarih denildiğinde genel 
olarak bir dönemin veya bir neslin haber¬ 
lerinin anlatılması kastedilir. Tarihçi ha¬ 
berleri derleyip eserini telif ederken asır¬ 
ların. nesillerin genel durumlarını tesbit 
eder ve haberlerin açıklanmasında bun¬ 
lara başvurur (a.g.e., 1, 325). Tarihin zâ- 
hirî ve bâtınî olmak üzere iki yönü vardır. 
Zâhirî yönüyle tarih olup bitenlerin naklin¬ 
den ibarettir. Tarihî olaylar tarihin seyrin¬ 
de tesir icra etmiş olaylardır. Bu olayların 
fâilleri insan topluluklarıdır. Zâhirî yönüy¬ 
le tarih olayların nasıl gerçekleştiğini ve 
ne gibi sonuçlar ortaya çıkardığını, ahva¬ 
lin nasıl değiştiğini, devletlerin sınırlarının 
nasıl genişlediğini, insanların yeryüzünü 
nasıl imar ettiklerini anlatır; bâtınî yönüy¬ 
le de bütün bu olayları var ve mümkün 
kılan esasları söz konusu eder. Bu yönüyle 
tarih ümran ilmine tekabül eder. Bu ikin¬ 
ci anlamıyla tarih hikmetin aslî bir unsu¬ 
rudur ve bu yönüyle de bir tür felsefedir 
(a.g.e., 1, 282). 

Birinci anlamıyla tarih yazıcılığının bazı 
eksiklikleriyle birlikte İslâm tarihçileri ta¬ 
rafından çok yaygın bir şekilde gerçekleş¬ 
tirildiğine işaret eden İbn Haldun, özellik¬ 
le rivayetlerin sıhhati konusunda yeterli 
araştırma yapılmamasını, olayların sebep¬ 
leri üzerinde yeterince düşünülmemesini 
bu eksiklikler arasında zikreder. Yapılması 
gereken şey, gerçeğin anlaşılmasını en¬ 
gelleyen unsurların basiretle tesbit edi¬ 
lerek ayıklanmasıdır. Rivayetleri tenkitçi 
gözle ele alan bir tarihçinin nakledilen¬ 
leri kabul ve red konusunda ölçüsünün 
kendisi olması ona göre tarih yazıcılığının 


en esaslı ilkesidir. Böyle bir tarihçinin en 
önemli özelliği, ümranın muhtelif halleri 
ve bu hallerin her birinin ayrı tabiatları 
olduğunu bilmesi ve bu bilgiye dayana¬ 
rak onlara dair karar vermesidir (a.g.e., 
1,283). Yani ümran bir vâkıa veya bir var¬ 
lık alanı olarak tarihçinin karşısında bu¬ 
lunmakla birlikte onun hakkında edindi¬ 
ği veya edinmek istediği mâiumat doğ¬ 
rudan değil dolaylıdır. Çünkü göründüğü 
haliyle ümran bir sebep değil bir netice¬ 
dir; netice olması hasebiyle de onu orta¬ 
ya çıkaran sebeplerin neler olduğu ve bu 
sebeplerin kalıcı bir düzeni olup olmadı¬ 
ğının araştırılması gerekir. Olayları doğru 
tasvir eden haberler bulunmadan tarih 
yazıcılığı, tarih yazıcılığı olmadan da ikin¬ 
ci anlamıyla tarih ilmi mümkün olamaz. 
Zira tarih ilmi, tarih yazıcılığını teşkil eden 
rivayetlerin ve tarihî eserlere anlamını ve¬ 
ren çerçevenin esasını teşkil eder (a.g.e., 
1, 319-320; 11, 547-548). 

Tarih yazıcılığının dayandığı haber ta¬ 
biatı gereği doğru veya yanlış olabilir. Ta¬ 
rihçinin görevi, iik olarak doğru haberi 
yanlışından ayırarak doğru olanları bir dü¬ 
zen içinde bir araya getirmektir. Ancak 
tarihçiler birçok sebepten dolayı bunu ge¬ 
reği gibi yapmamıştır. İbn Haldûn. tarih¬ 
çilerin bir mezhebe veya bir görüşe bağlı 
olmaları yüzünden (a.g.e., 1, 328) benim¬ 
sedikleri görüşlerine uyan haberin sıhha¬ 
tini araştırmaksızın nakletmelerini düş¬ 
tükleri hataların en başında zikreder. Ona 
göre gördükleri veya kendilerine nakille 
ulaşan olaylara yanlış bir anlam yükleye¬ 
rek nakletmeleri, haberin doğru olduğu¬ 
na dair bir tevehhümle hareket etmele¬ 
ri, olayları içinde gerçekleştikleri şartlar 
çerçevesinde kavrama konusundaki yete¬ 
neksizlikleri, makam ve mevki sahiplerine 
yaranmak için eser telif etmeleri de on¬ 
ları yanlışlara sevketmiştir. Tarihçilerin en 
yaygın hatası ümrandaki ahvalin tabiatı 
hakkındaki bilgisizlikleridir (a.g.e., 1,329). 
Çünkü her hadisenin zatında veya ona 
ârız olan ahvalde sadece ona ait olan bir 
tabiatı vardır. Eğer bir olay hakkındaki bir 
haberi işiten tarihçi onun öyle olmasını 
gerektiren sebepleri ve bunların tabiat¬ 
larını bilirse bu bilgi ona haberlerin doğ¬ 
rusunu yanlışından ayırt etme imkânını 
verir. Bu ise rivayetlerin sıhhatini araştır¬ 
ma konusunda en tesirli yoldur (a.g.e., 1, 
329-330). İbn Haldûn’a göre tarihçi, mü- 
fessir ve nakilcilerin düştüğü hataların te¬ 
mel sebebi sadece nakillere itimat etme¬ 
leri, bunları benzer olaylara kıyaslamama- 
larıdır (a.g.e., I, 291-292). Sürekli değişen 


hadiselerin gerisinde değişmeyen bazı il¬ 
keler vardır. Bu noktadan bakıldığında 
geçmişle gelecek suyun suya benzediğin¬ 
den daha fazla birbirine benzer. Bu ben¬ 
zerliğin farkedilebilmesi için çok dikkatli 
bir müşahede gerekmektedir. Târih ilmiy¬ 
le ümran ilmi bu noktada buluşmakta, ta¬ 
rih ümran ilminin zâhiri, ümran ilmi ise 
tarihin bâtını olmaktadır. 

İbn Haldûn sadece tarih yazıcılığının 
nazariyesiyle uğraşmamış, aynı zaman¬ 
da tarih yazıcılığının tarihini de ana hat- 
larıyla ortaya koymuştur. Zâhirî anlamıy¬ 
la İslâm tarih yazıcılığının önce umumi 
tarih yazıcılığı şeklinde başladığını, özel¬ 
likle Mes’ûdî’den (ö. 345/956) sonra gelen 
tarihçilerin umumi tarih yazıcılığını ter- 
kederek genellikle içinde yaşadıkları dev¬ 
letin, bölgenin ve şehirlerin tarihini, ken¬ 
di yaşadıkları dönemdeki olayları naklet¬ 
meyi tercih ettiklerini söyler. Yme bu dö¬ 
nemde, daha önce telif edilen eserlerde 
bulunan yanlış rivayetleri tahkik etme ih¬ 
tiyacı hissedilmediği gibi olaylarla ilgili bir 
dizi uydurma sözler de nakledilmiş, tah¬ 
kikten vazgeçilerek taklide yönelinmiştir. 
Netice itibariyle İslâm tarih yazıcılığı baş¬ 
langıçta oldukça sağlam esaslara dayan¬ 
sa da zamanla bu işe ehil olmayan insan¬ 
ların elinde güvenilir bir ilim olmaktan 
çıkmıştır. Bu müelliflerden sonra gelen¬ 
ler ise tarih yazıcılığını bazı rivayetleri bir 
tasnife tâbi tutmadan nakletmekten iba¬ 
ret zannetmişlerdir. Bu tarihçilerin eser¬ 
lerinde meselâ bir devletle ilgili olaylar 
ele alınarak onlara dair rivayetler nakle¬ 
dilmiş, ancak bu devleti ortaya çıkaran 
sebep, bu devletin kendisine ilke edindi¬ 
ği amaç, böyle bir hareketi başarılı kılan 
unsurlar ve bu unsurların etkin hale gel¬ 
diği süreç üzerinde hiç durulmamıştır. 
Okuyucu, zihninde ortaya çıkan bir dizi 
soruya cevap bulamamaktadır (a.g.e., I, 
284-285). Târih kadar tarih yazıcılığı da 
tarihin seyrini tayin eden güçlerle yakın¬ 
dan ilgilidir. Diğer bir ifadeyle, yazılan ta¬ 
rih olup bitenin yerine geçen ikinci bir 
gerçeklik alanı oluşturur. Bu gerçeklik, 
duruma göre mevcut bir hali meşrûlaş- 
tırmak veya buna karşı çıkmak için kulla¬ 
nılabilir. Bundan dolayı tarih siyasetle her 
zaman alâkalı bir ilim olmuştur. 

İbn Haldûn’a göre tarihçi kendi döne¬ 
mini ümranın ahvalindeki değişikliklerin 
farkında olarak incelemelidir. Bu husus¬ 
ta eski tarihçiler sadece usul açısından 
örnek alınabilir. Eski tarihçileri gereği gibi 
anlayabilmek için onların döneminin farklı 
olduğunu bilmek ve bu farklılıkları tesbit 
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etmek, bunun için de o dönemdeki üm¬ 
ranın ahvalini öğrenmek, bu ahvali anla¬ 
yarak yorumlamak gerekir. Ancak bun¬ 
dan sonra onun kendi dönemi için yaptı¬ 
ğını diğer tarihçiler kendi dönemleri için 
yapabilirler. Bu özelliklere sahip tarihçi 
bazı dönemlerde ya hiç yoktur veya ol¬ 
dukça azdır ( a.g.e., I, 325-326). 

İnsan. İbn Haldun insanın toplumun 
oluştuğu şartlarda oluştuğunu söyler; her 
insan içinde yaşadığı toplumun bir ay¬ 
nasıdır. Bundan dolayı insanın doğuştan 
getirdiği bazı kabiliyetleri dışında bilgi ve 
ahlâk olarak belirlenmiş bir tabiatından 
bahsedilemez. Kabiliyetleri, içinde yaşa¬ 
dığı toplumsa! şartlar çerçevesinde ka¬ 
zanan insan iki ayrı âlemin ortasında bir 
yerdedir ve onlarla müşterek bazı husu¬ 
siyetlere sahiptir. Bunlardan birincisi hay¬ 
vanlar, İkincisi melekler âlemidir. Bütün 
farklılıklara rağmen insan bu iki âlemle 
de irtibat kurabilecek özelliklere sahiptir. 
Onun bu iki âlemden ayrıldığı en önemli 
husus irade, kasıt ve fikir gücüdür (Mu¬ 
kaddime, ili, 1069). İnsan hayvanlar âle¬ 
minden fikir gücü, melekler âleminden 
irade ve kasıt kuvvetiyle ayrılır. İrade ve 
kasıt, insanın daha önceki tecrübelerin¬ 
den oluşturduğu tasavvurları sayesinde 
ortaya çıkar. Bu noktada insan iradesi ve 
kastının faaliyet alanı İlâhî irade tarafın¬ 
dan sınırları çizilmiş olan oluş ve yok oluş 
ile kayıtlıdır (a.g.e, 111, 1069). İrade ve fi¬ 
kir gücü ona, hislerin oluşturduğu geçici 
intihaların sınırları ötesine geçerek kalıcı 
olanı tesbit etme imkânı sağlar. İnsan âkil 
bâliğ olduğu ve zihnî bir kemale ulaştığı 
an temyizî bir akla da sahip olur; bu tem- 
yizî akıl yardımıyla olaylar arasında doğru¬ 
dan müşahede edilemeyen alâkalar ku¬ 
rar. Hatta bu olayların ve aralarındaki iliş¬ 
kilerin de gerisine gitme kabiliyetine ula¬ 
şır. Böylece olayların gerisindeki saf form¬ 
ları (ma'kolât) tesbit edebilir. İbn Haldûn 
buna “nazarî akıl” veya “nazar” adını verir. 
Bu akla ulaşmanın riyâzet gibi çeşitli yol¬ 
ları vardır. 

İnsanın toplumsal bir varlık olması var 
oluşunu sürdürmesinin de ön şartıdır. Di¬ 
ğer bir ifadeyle insanın var oluş iradesi bü¬ 
tün zorunlulukların esasını teşkil eder. 
Çünkü insan tabii ihtiyaçlarını karşılamak 
için başkalarına muhtaç olduğu gibi var¬ 
lığını muhafaza etmek için de başkaları¬ 
nın yardımına muhtaçtır. Onun varlığını 
tehdit eden tehlikelerin başında vahşi 
hayvanlar gelmektedir. Fizikî güç itibariy¬ 
le bu hayvanlar karşısında zayıf olan insa¬ 
nın diğer canlılarda mevcut olmayan iki 


özelliği vardır. Bunlar onu diğer canlılar 
karşısında avantajlı kılar. Bu iki özellik fi¬ 
kir ve eldir (a.g.e., i, 338). İnsan, elinin ta¬ 
şıdığı imkânları farkedip düşünme kabi¬ 
liyetinin yardımıyla geliştirip kullandığı 
aletler sayesinde en güçlü vahşi hayvan¬ 
dan daha güçlü olur. İnsanın düşünme 
kabiliyeti ve elinin olması zanaatların ve 
ilimlerin ortaya çıkmasının esasını teşkil 
eder (a.g.e., 1,338). Ancak ne zanaatlar ne 
de ilimler, bir kişinin tek başına oluşturup 
geliştirebileceği ve kullanabileceği kadar 
basittir. Zanaatların ortaya çıkıp gelişe¬ 
bilmesi için insan toplumu zaruri olduğu 
gibi zanaatlar sayesinde elde edilen alet¬ 
lerin gereği gibi kullanılabilmesi için de 
insanların belirli bir düzen içinde birbirle- 
riyle yardımlaşması zorunludur. İbn Hal- 
dûn’un ifadesiyle, “Yüce Allah, insan cin¬ 
sinin yeryüzündeki bekasını ona fikir ve 
el vererek garanti altına almıştır”. İnsa¬ 
nın yapması gereken şey, kafasını ve eli¬ 
ni kullanarak kendini korumak için faali¬ 
yette bulunmaktır. Sonuç olarak insanlar, 
varlıklarını sürdürmek istiyorlarsa bir 
toplum içinde hemcinsleriyle beraber ya¬ 
şamak zorundadırlar. Bu sayede insan 
cinsi varlığını sürdürdüğü gibi, onun ya¬ 
ratılış amaçlarından olan yeryüzünün 
imarı ve orada halife olması da gerçek¬ 
leşmiş olmaktadır. Bu aynı zamanda İbn 
Haldûn’un temeliendirmeye çalıştığı üm¬ 
ran ilminin konusunu teşkil eder (a.g.e., 
I, 338). İnsanın yeryüzünde halife olması 
onun yeryüzünü imar etmesi amacına 
yöneliktir. İnsan yeryüzünü mâmur hale 
getirince Allah’ın onu yaratmasındaki 
amacın yeryüzüyle ilgili kısmı tahakkuk 
etmiş olur (a.g.e., I, 340). 

İbn Haldûn’a göre ümranın gerçekleş¬ 
mesinin en önemli şartı uygun tabii bir 
çevrenin bulunmasıdır. Hayata uygun ta¬ 
bii çevre olmadan hayatın ortaya çıkması 
ve devamı mümkün değildir. Çevrenin 
hayata uygunluğunun derecesi ve çevre¬ 
nin kendi özellikleri, ümranın ortaya çıka¬ 
cağı bölgenin keyfiyeti üzerinde doğru¬ 
dan etkili olur. Bu etki, kendini bir taraf¬ 
tan tabii çevrenin sağladığı imkânlar ve 
dolayısıyla sınırlar olarak ortaya çıkardığı 
gibi, diğer taraftan çevrenin insanın ikin¬ 
ci tabiatı olan karakterini tayin etmesin¬ 
den dolayı da önemlidir. Bu sebeple aynı 
iklimde yaşayanlar sadece fizik yönünden 
ve mânen müşterek bir zeminde bulun¬ 
mazlar; bunun ötesinde ortak karakter 
özelliklerine de sahip olurlar. Ümran ve 
ümranın zorunlu ön şartı olan insan top¬ 
lumu bir coğrafya ve bir iklim içinde or¬ 


taya çıkar ve bu iklimin öngördüğü özel¬ 
likleri taşır. Coğrafya ümranın ahvalini 
kendisine konu edinen tarihin mukaddi¬ 
mesidir. Bunun için İbn Haldûn, ümran 
ilmini anlatmaya önce içinde yaşanılan 
dünyayı herhangi bir değer hükmü ver¬ 
meden tasvir ederek başlar (a.g.e., 1,340- 
386). Yedisi esas olmak üzere yetmiş coğ¬ 
rafî bölgenin tasvirinden sonra bu bölge¬ 
lerin özellikleriyle buralarda ortaya çıkan 
ümranın özellikleri arasında bir ilgi kur¬ 
maya çalışır. 

Hayatta itidal esas olduğu için insanla¬ 
rın maddî ve mânevî dünyaları inşa edi¬ 
lirken itidal bir tür standart oluşturur. 
Maddî dünyanın inşasında mutedil şart¬ 
lar, insanlara sağladığı imkânlar vasıtasıy¬ 
la mutedil bir maddî medeniyetin oluş¬ 
masını sağlar. Yüce Allah’ın bu mutedil 
şartlarda yaşayan insanlar arasından seç¬ 
tiği peygamberler, mutedil bir mânevî 
dünyanın inşasının hem ilkelerini hem 
de örneklerini insanlara göstermişlerdir. 
Mutedil iklimde yaşayan insanlar bulun¬ 
dukları bölgeleri maddî medeniyet ve 
toplumsal kurumlar açısından dünyanın 
diğer bölgelerine göre daha mâmur hale 
getirmişlerdir. İbn Haldûn’a göre peygam¬ 
berlerin büyük çoğunluğu özellikle bu yö¬ 
relerden seçilmiştir. Bu husus onların, in¬ 
sanların ahlâkî kemale yönelik gelişimleri 
açısından en uygun özelliklere sahip olma¬ 
ları ve dolayısıyla esas itibariyle mutedil¬ 
liği ideal haline getiren dinî kabule en yat¬ 
kın insanların bu yörelerde yaşamış olma¬ 
larıyla alâkalıdır (a.g.e., I, 387-388). 

İnsanların fizikî ve ahlâkî özellikleriyle 
yaşadıkları bölgelerdeki iklim şartlan ara¬ 
sında doğrudan bir ilgi vardır. Çok sıcak 
ve çok soğuk bölgelerde doğup yetişen 
insanların fizyolojik özellikleri, meselâ de¬ 
ri ve göz renkleri, mutedil iklimlerin hâ¬ 
kim olduğu yörelerdeki insanlarınkinden 
sırf bu faktörler sebebiyle farklılık arze- 
der. İklimdeki tedricî farklılaşma kendi¬ 
ni deri renklerinde de göstermektedir 
(a.g.e., 1, 388-390). Sıcak yörelerde yaşa¬ 
yan insanlarda gözlenen hafifmeşreplik, 
acelecilik ve zevke düşkünlük, mutedilyö- 
relerde yaşayan insanların davranışların¬ 
da ortaya çıkan hafiflik, soğuk iklimlerde 
yaşayan insanlarda gözlenen dikkat ve 
tedbire yönelik vurgu, insanların karak¬ 
ter özellikleriyle yaşadıkları iklim arasın¬ 
da bir ilişki olduğunu göstermektedir. İbn 
Haldûn’a göre bunun, Câlînûs’un (Galenos) 
dile getirdiği ve onun gibi düşünen Kin- 
dî’nin de savunduğu, sıcak iklimde yaşa¬ 
yan insanların akıllarındaki ve beyinlerin- 
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deki eksiklikten kaynaklandığı iddiası ta¬ 
mamen asılsızdır. Çünkü sıcak iklimlerde 
yaşayan insanlar mutedil iklimlerde yaşa¬ 
maya başladıklarında sıcak iklimin özel¬ 
liklerinin onlardan giderek silindiği görül¬ 
mektedir (a.g.e., I, 391-392). 

İnsanın aldığı gıdalar da benzer bir şe¬ 
kilde onun fizikî yapısına ve karakterine 
tesir eder. Mutedil iklimde bulunan yö¬ 
relerin önemli bir kısmı ziraata elverişli 
arazilerden oluşmaktadır. Buralarda yer¬ 
leşik hayat daha yaygındır. Hayatlarını 
şehir, kasaba ve köylerde yerleşik olarak 
sürdüren insanların önemli bir kısmı bol¬ 
luk ve refah içinde yaşadığı için geniş bes¬ 
lenme imkânlarına sahiptir. Fakat şehir¬ 
lerde bolluk içinde yaşayan insanlar ge¬ 
reksiz hatta zararlı birçok gıda maddesi¬ 
ni de tüketirler. Bunun sonucunda şehir¬ 
lilerin vücutları biçimsiz ve çirkin olur. 
Zihnî faaliyetlerinde körelme, zekâların¬ 
da tembellik ortaya çıkar. Buna karşılık 
gıda çeşitleri az, hareket zorunlulukları 
çok olan göçebeler zor şartlarda yaşama¬ 
nın getirdiği zekâ keskinliğine sahiptir. 
Şehirde yaşayan insanlar arasında riyâzet 
yapanların vücut ölçüleri daha mütenasip 
olduğu gibi zekâları da daha keskindir. 
Şehirlerde yaşayan rahata düşkün insan¬ 
ların tahammül güçleri zayıf olduğu için 
kıtlık zamanlarında ve diğer güç şartlar¬ 
da çok çabuk telef olabilmektedir. Buna 
karşılık zor şartlarda yaşayan göçebe in¬ 
sanlar meşakkate daha dayanıklı bir vü¬ 
cut ve karakter yapısına sahiptirler. Bu¬ 
nun sebebi insan vücudunun kendisini 
alışkanlıklara göre ayarlayabilme kabiliye¬ 
tidir. Ancak alışkanlık belirli bir süreci ge¬ 
rektirir. Birçok insan riyâzete başladıktan 
bir müddet sonra başka insanların daya¬ 
namayacağı, onlar için tasavvuru bile zor 
şartlarda hayatını sürdürebilmektedir 
(a.g.e., I, 396-397). 

İbn Haldûn, ümranın fizikî-coğrafî ve 
İnsanî ön şartları üzerinde durduğu ba¬ 
histe peygamberlik müessesesine özel bir 
yer ayırmıştır (a.g.e., 1,398-410). Bu hu¬ 
sus, onun peygamberleri ve peygamber¬ 
liği beşerî ümran için gerekli maddî ön 
şartlardan kabul ettiği anlamına gelir. 
Peygamber ve onun tebliği ümranın ob¬ 
jektif ön şartlarından biridir. Peygamber¬ 
liğin bir esası (vahiy), bu esası tebliğ eden 
peygamberin vasıfları ve kendisine veri¬ 
len bazı karakter özellikleri (ismet), onu 
destekleyen bazı hârikulâde işleri (mûcize) 
vardır. Peygamberin toplum içinde ahlâ¬ 
kî özellikleri yanında makbul bir statüsü¬ 


nün olması da tebliğin başarıya ulaşması 
açısından gerekmektedir. 

Toplum. Bedevîlik ve Hadarîlik. İbn 
Haldûn, gözlemleri sonucunda tesbit et¬ 
tiği toplumsal hayat şekilleri arasında or¬ 
tak yanları dikkate alarak temel iki kate¬ 
goriyi birbirinden ayırır (Mukaddime, II, 
467). Bu ayırımı yaparken esas aldığı hu¬ 
sus insanların geçimlerini sağlama tarz¬ 
larıdır. Bu iki temel kategori göçebelik (be- 
dâvet) ve yerleşikliktir (hadâret) (a.g.e., II, 
474). İnsanların birlikte yaşaması zorun¬ 
lu olmakla beraber hayatlarını sürdüre¬ 
bilmeleri için gerekli ihtiyaçlarını sağlama 
yolları bulundukları coğrafî-fızikî şartlara 
göre farklılık arzetmektedir. Birlikte ya¬ 
şamanın esas sebebi hayatı devam ettir¬ 
mek için yardımlaşmadır. İnsanlar birbi- 
riyle yardımlaşırken zaruri ihtiyaçlarını 
temine öncelik verirler. Ancak şartlar in¬ 
san topluluklarının önüne çeşitli alterna¬ 
tifler koyar. Bu alternatiflerin en başta 
gelenleri yeme içme, barınma ve korun¬ 
madır. Bunlar çevrenin doğrudan verdiği 
imkânlarla karşılanır. Bedevîlik, esasen 
fizikî çevrenin verdiği imkânlar üzerinde 
insanın herhangi bir işlem yapmadan, 
onunla yetinmesine dayanan bir hayat 
tarzıdır. Fizikî çevrede insanın müdahale¬ 
si olmaksızın mevcut olan şeyler ise da¬ 
ha çok bitki ve hayvanlarla onlardan elde 
edilen yiyecek, giyecek ve diğer eşyalar¬ 
dır. Göçebelik, insanın mahlûkat üzerinde 
onu değiştiren bir tasarrufta bulunma¬ 
dan ondan istifade etmesi, yaşaması için 
zorunlu olan ihtiyaçlarını sağlayarak ha¬ 
yatını sürdürmesidir. Bundan dolayı gö¬ 
çebe vermeden almayı hayatının esas il¬ 
kesi haline getirmiştir. Bunun neticesin¬ 
de göçebe, fizikî-coğrafî şartların önüne 
koyduğu ile yetinmek ve bunu tükettik¬ 
ten sonra kendisine benzer imkânları su¬ 
nan başka bir yer aramak zorundadır. Bu 
anlamda göçebelik insanların birlikte ya¬ 
şama biçimlerinin ilk ve öncelikli şeklidir 
(a.g.e., II, 467-468). Göçebenin herhangi 
bir yerde uzun süre kalması mümkün de¬ 
ğildir. Hayvancılıkla uğraşan göçebeler sa¬ 
dece kendi ihtiyaçlarını karşılamak için 
çalışmaz, hayvanların da ihtiyaçlarını te¬ 
min için gayret sarfetmek zorunda kalır¬ 
lar. Bu sebeple sürekli yer değiştirmek 
zorundadırlar. Hayat tarzları elde ettik¬ 
lerini muhafaza ederek biriktirmeye el¬ 
verişli olmadığından buldukları ile yeti¬ 
nirler. Bunun temelinde ise kontrol ede¬ 
medikleri bir çevreye bağımlı olarak yaşa¬ 
maları ve çevrenin kendilerine sunduğu 


imkânlarla sınırlı kalmaları yatmaktadır 
(a.g.e., II, 468). Göçebeliğin en belirgin 
özelliği zor şartlarda hayatı sürdürme 
mücadelesi verilmesidir. Göçebelikle ha¬ 
yat mücadelesi çift yönlü olarak gerçek¬ 
leşir: Yiyecek ve içecek temini, düşman¬ 
lardan korunma. Her iki açıdan da insan¬ 
ların birbirlerinin desteğine olan ihtiyacı 
hayatî önem taşır. İnsan tabiatı, sadece 
yaşama ve yaşatma değil başkalarına hâ¬ 
kim olma iradesine de sahiptir. Kısaca be¬ 
devîlik, zorunlu olarak bir toplumsal ha¬ 
yatı gerektirdiği gibi toplumsal hayat da 
zorunlu biçimde bir dayanışmayı (asabiyet) 
gerektirir. Dayanışma da hâkimiyet ira¬ 
desini ortaya koyar. 

İbn Haldûn “bedevi” ile “hadarî” arasını 
tefrik etmek için “zarurî”, “hâcî” ve “ke¬ 
mali” kavramlarını kullanır. Zarurî hayat¬ 
ta kalabilmek için gereken yiyecek, giye¬ 
cek ve meskenden ibarettir. Hâcî zaruret 
arzetmeyen, ancak mevcudiyeti insanı da¬ 
ha da rahat ettirecek, o an için olmasa bile 
gelecekte ihtiyaç hissedilebilecek şeyler¬ 
dir. Kemalî ise gelecekteki ihtiyaçlarını 
karşılama konusunda belli bir noktaya 
gelmiş olan insanların estetik ve başka 
kaygılarla geliştirdiği hususlardır. Bede¬ 
viler zaruri olanla yetinmek zorundadır. 
Hâcî ve kemalî ile sadece hadarîler ilgile¬ 
nebilir. Hadarîlerin toplu olarak yaşama¬ 
sının sebebi hâcî ve kemalî olanı gelişti¬ 
rerek muhafaza etmektir. İbn Haldûn bu 
kavramları muhtemelen Gazzâlî’den al¬ 
mıştır. Bu konu, Gazzâlî’nin özellikle el- 
Müsfaş/â’sınm “makâsıdü’ş-şerîa” ile il¬ 
gili kısmında incelenmiştir. 

İnsanlığın tarihî seyri içinde mevcut 
olan bedâvet-hadâret-fesad çizgisini İbn 
Haldûn, tarihin yaşadığı ümranın ahvali 
açısından en esaslı gerilim olarak kabul 
eder. Bu gerilim bir anlamda tabii ve do¬ 
layısıyla zorunludur. İbn Haldûn'a göre 
bedeviler hayat şartları gereği cesur ve 
hemen bütün işlerini kendileri gören in¬ 
sanlardır. Buna karşılık yerleşik hayata 
alışmış olan kişiler sadece bir konuda uz¬ 
manlaşmışlardır. Bunlar, güvenlik de da¬ 
hil olmak üzere bütün alanları ya başka¬ 
larına veya tâbi oldukları bir efendiye bı¬ 
rakmışlar, rahatlarına düşkün, dolayısıy¬ 
la zor şartlarda yaşayamayacak duruma 
gelmişlerdir. Bunun sebebi, insanın za¬ 
man içerisinde alışarak benimsediği ve 
bir meleke haline gelen özelliklerin do¬ 
ğuştan getirdiği özelliklerin yerini alma¬ 
sıdır (a.g.e., II, 478-479). İnsan hayatında 
asıl olan zaruri ihtiyaçların teminidir: bu 
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da göçebelikle sağlanır. Bundan dolayı gö¬ 
çebelik insanların hayat tarzları arasında 
öncü ve önceliklidir. Göçebelerin zaman¬ 
la zaruri olanı teminde bir noktaya gelip 
hâcîolanı düşünmeye başlamaları, çevre¬ 
lerini yavaş yavaş kontrol altına almaları, 
o çevrenin sağladığı imkânları kullanma¬ 
ya başlamaları anlamına gelir ki bu da 
yerleşik hayata geçmek demektir. Bu aşa¬ 
mada giyim için elbise, ikamet için ev. ko¬ 
runmak için kaleler inşa edildiği gibi bun¬ 
larla ilgili iş bölümü ortaya çıkmaya baş¬ 
lar. Burada temel soru, göçebelikten yer¬ 
leşik hayata geçiş sürecinin bir zorunlu¬ 
luk arzedip arzetmediğidir. tbn Haldûn bu 
durumu zaruret değil imkân kategorisi 
içinde görür. Bunun anlamı, göçebelikle 
yerleşik hayat arasında geçişli bir ilişkinin 
mevcut olmasıdır. Yani bazı göçebeler za¬ 
man içerisinde yerleşik hayata geçerken 
yerleşik hayatta bulunan bazı insan top¬ 
lulukları da bir süre sonra yeniden göçe¬ 
be haline gelebilirler. Her ne kadar birinci 
durum İkinciye göre daha yaygın ise de 
aralarında tek yönlü ve zorunlu bir ilişki 
yoktur. Ancak bedevilerde ilk fırsatta yer¬ 
leşik hayata geçme konusunda bir eğilim 
mevcuttur. Bedevîlikle hadarîlik arasın¬ 
daki ilişki birincinin İkincinin aslı, İkinci¬ 
nin ise birincinin amacı ve sonuçlarından 
biri olmasıdır (a.g.e., II, 473). 

Hadarî bir hayat yaşayan insanların bu 
hayat tarzının getirdiği düzene uyma zo¬ 
runluluğu ve toplumsal iş bölümü netice¬ 
sinde ortaya çıkan rahat yaşama tarzı in¬ 
sanların karakterlerinde oldukça önemli 
farklılıklar meydana getirir. Bunu özellik¬ 
le zalim yöneticilerin güç kullanarak in¬ 
sanları belli bir davranış biçimine zorla¬ 
ması söz konusu olduğunda daha açık bir 
şekilde görmek mümkündür. Çünkü zor¬ 
balığa dayalı yönetimler insanların teşeb¬ 
büs gücünü yok eder. Bu şartlarda yaşa¬ 
yan insanlar güdülen, kendiliğinden her¬ 
hangi bir teşebbüste bulunmayan, kor¬ 
kak kişiler haline gelir. Bu durum sadece 
bir nesilde ortaya çıkmaz; zaman içerisin¬ 
de insanlar kendi güvenliklerini başkala¬ 
rına tevdi etmenin sonucu olarak kendi¬ 
lerine güvenlerini de yitirir, korunmaya 
muhtaç kadın ve çocuklar haline gelirler 
(a.g.e., II, 478). 

İbn Haldun’a göre insan tabiatı iyilik 
ve kötülüğe meyyaldir. Ancak insan dine 
tâbi olmaz veya kötülüğe sevkeden alış¬ 
kanlıklardan kaçınmaya dikkat etmezse 
kötülüğe kaymaya daha elverişlidir. Bir 
insanın başka bir insana düşmanlıkta bu¬ 
lunması ve ona zulmetmesi onun karak¬ 


terinin bir parçasıdır. Bu sebeple bütün 
insan toplulukları birbirlerine düşmanlık 
ve zulüm etmelerini engelleyecek tedbir¬ 
ler almışlardır. Sonuçta hadarî bir hayata 
geçmiş olan yerlerde hükümdarlar koy¬ 
dukları kurallarla insanların birbirlerine 
zulmetmelerine engel olurlar. Yönetici¬ 
lerin zaman zaman yaptıkları zulümler, 
bütün toplum fertlerinin birbirlerine kar¬ 
şı yapmaları mümkün olan zulümler dik¬ 
kate alındığında istisnaî bir durum arze- 
der (a.g.e., II, 482). 

Bedeviler arasındaki düşmanlığı yaşla¬ 
rı ve tecrübeleriyle saygı gören ve sözü 
dinlenen insanlar engelleyebilir. Dış teh¬ 
likeleri ise savaşabilecek durumda olan¬ 
lar savuşturur. Bedevileri birlikte yaşadık¬ 
ları insanları savunma konusunda zorla¬ 
yan bir emir bulunmadığı için bu işi yap¬ 
malarının daha farklı bir sebebi vardır. 
Bu da insanın kendi akrabalarına karşı 
duyduğu yakınlık ve bağlılıktır. Bu bağlı¬ 
lık Allah tarafından insanın tabiatına nak¬ 
şedilmiştir. Göçebe olarak yaşayan insan¬ 
lar arasında tabii bir aidiyet ve bağlılık 
mevcuttur. Bu sayede güçlü olanlar ken¬ 
di hayatlarını tehlikeye atarak yakınlarını 
korumayı göze alabilirler. Göçebeler ara¬ 
sında mevcut olan dayanışma ruhu (asa¬ 
biyet) onları barış zamanında düşmanla¬ 
rın saldırı azmini kırarak, savaş zamanın¬ 
da ise düşmana karşı ortak savunma ya¬ 
parak zulümden korur. Bundan dolayı asa¬ 
biyet ve nesep bağı olmayan insanlar gö¬ 
çebe halinde yaşayamazlar. Çünkü onla¬ 
rı zorluklar karşısında direnmeye itecek 
herhangi tabii bir güç mevcut değildir 
(a.g.e., II, 483). 

İbn Haldûn’a göre insan akrabalarına 
mânevî bir yakınlık duyar. Bu yakınlık his¬ 
si zor durumda kaldıklarında onları kur¬ 
tarma arzusu ve gayreti olarak kendini 
gösterir. Nesep ilişkisi, insanların akraba¬ 
larına tabii bir şekilde duyduğu yakınlık¬ 
tan ve tabii bir eğilimden ibarettir. İbn 
Haldûn’un nesebi, insanda mevcut olan 
bu tabii eğilime dayanarak insanlar tara¬ 
fından teşkil edilmiş bir ilişki biçimi ola¬ 
rak gördüğünü söylemek mümkündür. 
Bundan dolayı yakın akrabalar arasında 
ilişki kesilir ve birbirlerinden uzaklaşırlar¬ 
sa o zaman nesep sadece bir bilgiden iba¬ 
ret kalır. Bu durumda nesebin, insanlar 
arasında yakınlaşma ve dayanışma sağ¬ 
ladığı oranda varlık kazanan vehmî bir 
şey olduğu farkedilir (a.g.e., II, 484-485). 
Yani nesep tabii bir şey olmakla birlikte 
vehmidir. Bu da onun itibarî olması anla¬ 
mına gelmektedir. İtibarî ve vehmî bir 


varlığı olan nesep esasen kan bağını ifade 
etmek için kullanılmaktaysa da onun öte¬ 
sinde bir alâkayı ifade etmektedir. Nese¬ 
bin esasını aynı anne ve babadan veya ak¬ 
rabalardan gelen insanların normal şart¬ 
lar altında diğer insanlara göre daha çok 
bir arada yaşamak zorunda kalmaları ve 
aralarında diğerlerine göre daha yoğun 
bir mânevî bağın ortaya çıkması teşkil 
eder (a.g.e., II, 568). 

İbn Haldûn, bedevi topluluklarda bü¬ 
tün zorunlu ihtiyaçların temin edildiğini 
gösterdikten sonra bunun aynı zamanda 
bir tür siyasî hayat şekli olduğu üzerinde 
durur. Bedevileri tarihte bir faktör hali¬ 
ne getiren şey, varlıklarını muhafaza et¬ 
meleri için zorunlu olarak aralarında or¬ 
taya çıkan asabiyet ve asabiyetle ortaya 
çıkan gücün başkalarına tahakküm etme¬ 
ye yönelmesidir. Bu yönelme esnasında 
toplum henüz bedevidir; ancak “mülk”e 
doğru attığı her adım onu bedevîlikten 
uzaklaştırır. 

Devlet ve Mülk. Toplumsal varlık ala¬ 
nında bazı karakter ve ahlâk özellikleri ka¬ 
zanan insan, zorunlu olarak diğer insan¬ 
larla beraber yaşarken yakın akrabalık 
ilişkilerinin getirdiği bir bağlılık duygusu 
ile yakın akrabalarını uzak akrabaların¬ 
dan, onları da aralarında akrabalık bağı 
olmayan diğer insanlardan ayırır. Bunun 
neticesinde toplumda birbirleriyle özel 
dayanışma içinde bulunan gruplar ve güç 
odakları ortaya çıkar. Bunlar arasında gü¬ 
cü en fazla olan, toplumsal gerçeklik ve 
varlık alanında gidişi tayin edecek baş¬ 
kanlığı elde eder (Mukaddime, II, 489). 
İbn Haldûn, kendilerini sosyal bir mekân 
ve nesep açısından ortak kabul eden in¬ 
sanların bir toplum oluşturduklarını söy¬ 
ler. Bu topluma ait olan insanların kendi¬ 
lerini diğerlerinden ayırmasını ve bu sa¬ 
yede diğerlerine karşı savunma ve geçim 
konusunda iş birliğine yönelmesini “asa¬ 
biyet” olarak tanımlar. İnsanların nesep 
gibi itibarî ilişkilere dayanıp oluşturduk¬ 
ları asabiyet onların bir toplum olarak 
varlıklarını sürdürmelerinin ön şartıdır. 
Bir toplumda iki tür dayanışma mevcut¬ 
tur. Bunlardan birincisi insanların yakın 
akrabaları ile olan dayanışmalarıdır ki asıl 
asabiyet budur. İkincisi, daha çok aynı 
mekânda yaşayan insanların uzun süren 
bir birlikte yaşama süreci içinde ortaya 
çıkan ve ilkine göre daha gevşek olan bir 
dayanışma tavrıdır. Bu da bir “üst asabi¬ 
yettir. Toplum içerisinde asabiyet sahibi 
gruplar arasında bir hâkimiyet mücade¬ 
lesi başlar ve sonunda en güçlü olan di- 
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ğerlerine hâkim olur ( a.g.e., II, 728). Bu 
durum, toplumsal hayatın zorunlu olarak 
bir otoriteyi gerektirdiği olgusu ile de ör¬ 
tüşün Çünkü toplum içerisinde düzen 
sağlanmadığı, insanların hak ve görevle¬ 
rinin tesbit edilmediği ve bunlara uyul¬ 
masını gözeten bir merci bulunmadığı 
takdirde toplumsal hayat devam edemez. 
Böylece güç, kendisine meşrû bir geçer¬ 
lilik alanı bulduğu gibi toplum da bu sa¬ 
yede varlığını sürdürür. Ancak toplumsal 
düzenin gözetilmesi her toplumda ve her 
yerde aynı şekilde gerçekleşmez. Bazı top- 
lumlarda asabiyet mensupları arasında 
bulunanların en iyilerinden biri otoriteyi 
şahsında temsil eder (a.g.e., II, 499, 573- 
574). 

Bir kabile içinde iktidarı eline geçirerek 
iç işlerini düzene sokan asabiyet sahip ol¬ 
duğu güç gereği bununla yetinmez, daha 
uzak kabile ve toplulukları da hâkimiyeti 
altına almak için uğraşır. Böylece güçle¬ 
nen asabiyet daha fazla güç ve hâkimi¬ 
yet talep eder. Bunun neticesinde “dev¬ 
let” ve “mülk” denilen toplumsal bir var¬ 
lık şekli ortaya çıkar (a.g.e., II, 539-540). 
Devlet olma yoluna girmiş bir asabiyet, 
karşısında kendisini savunacak gücü ol¬ 
mayan bir devletle karşılaşırsa onun ye¬ 
rine geçer; onun hâkim olduğu bölgelere 
sahip olur. Eğer karşısındaki devlet yete¬ 
rince güçlüyse veya asabiyet ortaya çıka¬ 
rabileceği gücün tabii sınırlarına ulaşmış¬ 
sa daha ötesine teşebbüs edemez. Bu du¬ 
rumda ya bulunduğu devlet içinde devle¬ 
ti taşıyan asıl asabiyetin gerisinde ve ona 
itaat etmiş bir güç halinde kalır yahut ba¬ 
ğımsız olmakla birlikte sınırlı-güçlü bir 
birim olarak varlığını sürdürür. Tarihî- 
toplumsal varlık alanı aynı zamanda bir 
güç oluşturma ve güç talebi alanıdır. Top¬ 
lum olarak yaşamak güce dayanır, güç de 
hâkimiyeti birlikte getirir. Hâkimiyet gü¬ 
cü arttırır, artan güç daha fazla hâkimi¬ 
yet talep eder; bu durum şartlar ve za¬ 
manın imkân verdiği ölçüde sürer. Ancak 
sahip olunan güç zaman içerisinde yok ol¬ 
mak zorundadır. Her şey bir sona, her son 
yeni bir başlangıca doğru gider (a.g.e., II, 
500). Aynı şekilde bir kabilenin başka bir 
güce itaat etmesi ve diğerlerine göre da¬ 
ha aşağı bir konumda olması da kabilede 
asabiyetin yeterince güçlü olmadığının 
işaretidir. Bu durum o kabilenin mülke 
ulaşmasının önündeki önemli engellerden 
biridir. Çünkü kendini savunacak durum¬ 
da olmayanların daha ötesini talep etmesi 
mümkün değildir. Mülke ulaşamayan asa¬ 
biyet ise zaman içerisinde yok olur. 


İbn Haldûn’a göre mülk zorunlu olarak 
asabiyetle elde edilir. Asabiyet mülkün 
gerekli şartı olmakla birlikte yeterli şartı 
değildir. Mülkü sağlamak ve muhafaza 
etmek için ahlâkî faziletlere de sahip ol¬ 
mak gerekmektedir. Mülke yönelmiş olan 
asabiyetin fizikî anlamda güçlü ve üstün 
olması yanında: ahlâkî meziyetlere de sa¬ 
hip olduğunu göstermesi ve insanların 
onu aynı zamanda ahlâkî açıdan üstün 
görmesi icap eder. Bu noktadan bakıldı¬ 
ğında İbn Haldûn’un iktidarda zorunlu 
olarak iki unsur aradığı söylenebilir. Bun¬ 
lardan birincisi asabiyet, diğeri ahlâkî un¬ 
sur yani “hılâfdir. Bu iki unsur olmadan 
iktidarın kalıcılığını ve nisbeten sürekli ol¬ 
duğunu gösteren mülk ve onun bir son¬ 
raki ve daha kâmil bir aşaması olan dev¬ 
let ortaya çıkmaz. Bu durumda, iktidarın 
sürekliliğini sağlayan ahlâkî unsurun asa¬ 
biyeti temsil eden hükümdarda gerçek¬ 
leşmesi, yani onun ahlâkî meziyetlere sa¬ 
hip olması yeterli değildir. Çünkü hüküm¬ 
dar yönetimi temsil etmekle birlikte yö¬ 
netim ondan ibaret değildir. Yönetim asıl 
olarak asabiyetin elindedir. Asıl tayin edi¬ 
ci faktör asabiyet mensuplarının ahlâkî 
durumlarıdır. Eğer onlarda gerekli fazi¬ 
letler mevcut değilse yönetim bir zulüm 
mekanizması haline dönüşerek sadece 
güce ve zorbalığa dayalı bir hal alır ve 
ahlâkî meşruiyetini yitirir. Böyle bir yö¬ 
netim varlığını uzun süre devam ettire¬ 
mez. 

Bu düşüncesini insan tabiatıyla ilgili 
olarak da temellendiren İbn Haldûn’a gö¬ 
re insan, tabiatının hayvanî kısmıyla daha 
çok başkalarına karşı varlığını sürdürme 
çabası içinde iken İnsanî tarafıyla başka¬ 
larıyla birlikte yaşama gayreti içindedir. 
İnsandaki bu birlikte yaşama onun "nâ- 
tık” ve “âkil” olmasıyla doğrudan alâkalı¬ 
dır. Hayvanî tarafıyla insan şerre, âkil ve 
nâtık yanıyla hayra daha yakındır. İnsa¬ 
nın hayra yakın olması mülk ve siyaset 
denilen toplumsal formlara esas teşkil 
ederek onların ortaya çıkmasını sağlar. 
Buradan İbn Haldûn’un mülk ve siyasete 
insanlara ait bir tür “üst ve üstün varlık 
alanı” olarak baktığı anlaşılmaktadır. Zi¬ 
ra insanda hayra meyil bulunmasaydı 
mülk ve siyaset oluşamazdı. Bu durum¬ 
da hem asabiyetin hem de ahlâkın gaye¬ 
si mülktür denilebilir. Bu da bir anlamda, 
ahlâkî ve toplumsal olanın birleşerek ta¬ 
rihî-toplumsal varlık alanını tamamladı¬ 
ğı mânasına gelmektedir. Mülk ve devlet 
tarihî-toplumsal varlık alanının önemli 
formlarından biridir. Varlık ise esasen 


müsbet bir şey olduğu için menfi olan 
şerre istinat edemez; müsbet olan hayra 
dayanmak zorundadır. Şer sadece bir kı¬ 
sım insan için menfaat, diğer insanlar için 
zarar ve acı anlamına geldiğinden insan¬ 
ların büyük bir kısmının kendi aleyhleri¬ 
ne olan şerre destek olması çok uzak bir 
ihtimaldir. Böylece hem tarihî-toplum¬ 
sal varlık alanı, hem de onun gerçekleş¬ 
me formlarından olan mülk ve siyasetin 
şerre dayanarak ortaya çıkması mümkün 
olmadığı gibi şerre dönüştükten sonra 
varlığını sürdürmesi de mümkün değil¬ 
dir. Siyaset zorunlu olarak hayrın bir ne¬ 
ticesidir; aksi takdirde varlığını muha¬ 
faza edemez. Bundan dolayı İbn Haldûn 
siyaset ve mülkü halka kefalet, kullar 
arasında Allah’ın hükümlerini icra et¬ 
mek için halifelik olarak görür (a.g.e., II, 
505). 

İbn Haldûn’un ahlâka yaptığı vurgu 
mülkün de itibarî bir varlık şekli olduğu¬ 
nu ortaya koymaktadır. Bu husus, onun 
tarihî-toplumsal varlık alanı ile mülk ve 
siyaset arasında bir alâka kurduğunu 
göstermekte, toplum ve siyaset görüşü¬ 
nün esasını teşkil etmektedir. Mülk ve 
siyaset itibarî bir varlık alanı olduğuna 
göre varlığını itibara borçludur. Burada 
“itibar” kelimesini iki anlamda düşünmek 
gerekir. Bunlardan birincisi kendinde bir 
varlığı olmadığı, dolayısıyla bir kurgudan 
ibaret olduğudur. İkincisi, mülk ve siya¬ 
setin, hatta asabiyetin insanların yük¬ 
ledikleri ve kendi yüklendikleri işlevlere 
daha sonra uymaları anlamına gelir. İbn 
Haldûn insanların dünya hayatları ve 
maslahatlarını “hayır” kavramıyla ifade 
eder. Hayır burada “insanların maslahat¬ 
larını dikkate alan veya koruyan” anlamı¬ 
na gelmektedir. Bu anlamda şeriat, en 
yüksek hayrın kendisiyle gerçekleştiği il¬ 
ke ve kurallar bütünüdür. Ortaya çıkıp 
güçlenmekte olan asabiyet bir taraftan 
ahlâkî faziletlere sahip olmak zorunda 
olduğu gibi, diğer taraftan kendisini bir 
güç ve bir otorite olarak kabul ettirmek 
ve daha fazla güç kazanabilmek için bu 
ahlâkî özelliklerini sonradan bu asabiye¬ 
te intisap edenlere ispat etmek zorun¬ 
dadır (a.g.e., II, 505). Yani mülke doğru 
giden bir toplumun aynı zamanda ahlâkî 
açıdan güçlü bir durumda olması zorun¬ 
ludur. İktidar kesinlikle şahısların değil 
toplumların, en azından iktidarı taşıya¬ 
cak kadar bir grubun üstlenip yürütebi¬ 
leceği bir sorumluluk ve ehliyeti gerek¬ 
tirmektedir. İbn Haldûn, bunun böyle ol¬ 
masını İlâhî iradeye bağlayarak bir an- 
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lamda kevn ve fesad âleminde mevcut 
olan “sünnetullah”a benzer ikinci bir sün- 
netullahın varlığını tesbit eder. 

Galiplerle mağlûplar arasında her za¬ 
man zorunlu olarak bir düşmanlık ilişkisi 
olmadığına işaret eden İbn Haldun ge¬ 
nellikle mağlûpların galipleri taklit edile¬ 
bilecek alanlarda taklide meylettikleri gö¬ 
rüşündedir. Zira mağlûplar galiplerde bir 
kemal olduğuna ve bu kemal sayesinde 
onların kendilerine üstünlük sağladığına 
inanırlar. Bu inancın sebebi, ya galip ge¬ 
leni üstün görmek veya onun üstünlüğü¬ 
nün güçten değil bir başka şeyden kay¬ 
naklandığını var saymaktır. Galibiyetin 
esasını asabiyet ve ona dayalı güç yerine 
galiplerin hayat tarzının teşkil ettiği zannı 
da taklide yol açan sebeplerdendir. Galip 
gelene zorunlu olarak bazı konularda ita¬ 
at edilir. Galibin kemal sahibi olduğu inan¬ 
cı mağlûpları ona tâzime yöneltir. Bu ta¬ 
zim hissi, mağlûplarda galiplerin üstün¬ 
lüğü konusunda bir inanca dönüştükten 
sonra galiplerin bütün hallerine isteye¬ 
rek ve severek uymaya başlarlar. Bunun 
belirli bir sınırı yoktur. İbn Haldûn, galip¬ 
lerle mağlûplar arasındaki ilişkiyi baba ile 
oğul arasındaki ilişkiye benzetir. Oğulun 
babaya uyması, onun babasında olduğu¬ 
na inandığı kemale dayandığı gibi mağ¬ 
lûp da galibi benzer bir şekilde görür. Bu 
husus, hükümdar ile onun etrafında bu¬ 
lunan memurlar arasında da gözlenmek¬ 
tedir. Aynı şekilde, “Halk hükümdarının 
dini üzeredir" sözü de halkın hükümda¬ 
rına benzemeye çalıştığını anlatır. Bu da 
hükümdarın kemal sahibi olduğuna dair 
inanca dayanır. İbn Haldûn, kendi döne¬ 
minde Franklar'ın hâkimiyeti altına gir¬ 
miş olan Endülüs müslümanlarının Frank- 
lar'a benzemeye çalışmasını bu görüşü¬ 
nü teyit eden bir örnek olarak zikreder. 

İbn Haldûn, devlet fenomeninin ortaya 
çıkma süreciyle böyle bir fenomenin or¬ 
taya çıkması neticesinde oluşan yeni du¬ 
rumları birbirinden ayırır. Devlet fenome¬ 
ninin ilk defa ortaya çıkması için bazı ön 
şartların gerçekleşmesi gerekir. Bunla¬ 
rın ortaya çıkmasında fertlerin herhangi 
bir rolü bulunmamaktadır. Toplumsal ha¬ 
yat kendi tabiatının gereği mülk ve dev¬ 
let denilen aşamaya ulaşır. Devlet, belli 
bir süre sonra ortadan kalkarken genel¬ 
likle varlık alanı yok olmaz; onun yerine 
başka bir devlet veya devletler geçer. Bir 
devletin ortaya çıkmasıyla mevcut devlet¬ 
ten başka bir devletin ortaya çıkması, ana 
hatlarıyla birbirine benzemekle birlikte 
birbirinden farklı yanları da vardır. 
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İbn Haldûn’a göre devletin gücü ve sı¬ 
nırı onu kuran asabiyetin gücü ile orantı¬ 
lıdır. Asabiyet gücü tabii bir kuvvettir. Her 
devletin dayandığı asabiyetin ulaşabilece¬ 
ği tabii bir sınırı vardır ve devlet bu sınırı 
aşamaz. Aynı şekilde devleti taşıyan asa¬ 
biyetin gücü onun dünyayı imar eden 
eserlerinin büyüklüğünü de tayin eder. 
Devlet, hâkimiyeti altına aldığı bölgelerin 
hepsini aynı derecede güçlü olarak savu¬ 
namaz; merkezden uzaklaşıldıkça savun¬ 
ma gücü azalır. Bu azalma bir noktaya 
ulaştığında etraftaki diğer güçleri hâki¬ 
miyeti altına alamayacak duruma gelir. 
Devletin tabii sınırı, hâkimiyeti altında bu¬ 
lundurduğu ve savunabileceği son nokta¬ 
lardır. Bu sınır devletin gücündeki değiş¬ 
meye bağlı olarak genişler veya daralır 
(a.g.e., II, 532-534). İbn Haldûn, İslâmi¬ 
yet’in ilk döneminde başlayan ve hızla ya¬ 
yılan fütuhatın belirli bir dönemden son¬ 
ra duraklayarak daha ileriye gidemeyişi- 
ni müslümanların asabiyetlerinin ve asa¬ 
biyet gücünün tabii sınırlarına ulaşması 
ile açıklar. Tabii sınırların asabiyetin gü¬ 
cüyle olduğu kadar asabiyete mensup 
olanların sayısıyla da ilgisi vardır (a.g.e., 
II. 534-536). 

Her türlü varlık gibi mülk de kendi ta¬ 
biatında olanı gerçekleştirir. Mülkün ta¬ 
biatı arasında İbn Haidûn’un özellikle zik¬ 
rettiği hususlardan biri iktidarın ortak 
kabul etmediğidir. Devlet kuran asabiyet, 
zamanla bir tür üst asabiyet oluşturarak 
kendi gücüne diğerlerinin gücünü de ek¬ 
ler ve daha geniş bir alanda tesirli ve is¬ 
tikrarlı bir mülk ortaya çıkarır (a.g.e., II, 
539). Ancak istikrar kendisiyle birlikte 
başka sonuçları da getirir. Meselâ reis 
konumunda olan kişi, istikrarla beraber 
yavaş yavaş iktidarı şahsîleştirerek asıl 
güç sahibi olan asabiyet mensuplarını za¬ 
manla yetki ve güçten uzaklaştırır; böy- 
lece iktidara gelmesini sağlayan ve dola¬ 
yısıyla iktidarda hak sahibi olan unsur¬ 
ların yerine asabiyete mensup olmayan, 
sadece kendine sadık insanları getirir 
(a.g.e., II, 542). Bunun asıl sebebi insan¬ 
daki ilâhlaşma eğilimidir. Bu eğilim tari- 
hî-toplumsal varlık alanının düzeni ve is¬ 
tikrarı açısından da zorunludur. İktidarın 
tekelde toplanmasının genellikle ikinci 
ve üçüncü nesilde gerçekleştiğini müşa¬ 
hede etmek mümkündür (a.g.e„ II, 540). 
Mülkün tabiatı gereği mülkle birlikte or¬ 
taya çıkan ikinci bir özellik de refahtır. Re¬ 
faha bağlı olarak mülk sahipleri arasında 
bütün alanlarda bir zevk inceliğine yönel¬ 
me görülür. Artık sadece sıradan ihtiyaç¬ 


larla uğraşılmaz; bunun çok daha ötesin¬ 
de lüks ve zevk mülk sahiplerinin ilgi ala¬ 
nı içine girer. Bu noktada gidilebilecek 
sınırlar, sahip olunan mülkün imkânları 
ile servet ve kültürle doğrudan alâkalıdır. 
Mülkün tabiatı arasında rahatlık ve sü¬ 
kûn arayışı da vardır. Asabiyetin amacı 
iktidardır. İktidarda olan bir asabiyet ta¬ 
bii sınırlarına ulaşmışsa onun artık talep 
edeceği, ulaşmak için gayret sarfedece- 
ği bir değer kalmaz. Bu durumda yapıla¬ 
cak tek şey, o zamana kadar sarfedilen 
gayretle elde edilen mülkün semeresini 
görerek rahat ve sükûn içinde yaşamak¬ 
tır. İktidar sahipleri de iktidarları istikrar 
kazandıktan sonra rahata yönelirler. Ar¬ 
tık güzel yaşama ve gününü gün etme 
onlarda bir amaç haline gelir (a.g.e., II, 
541,548). 

İbn Haldûn’a göre mülk, tabiatının ge¬ 
rektirdiği şeyleri gerçekleştirdiği zaman 
olgunluk çağına ulaşmış ve yavaş yavaş 
yaşlanmaya başlamış demektir. Çünkü 
imkânlar gerçekleştikten sonra unsurlar 
varlık sebeplerini yitirir. Varlık sebebini 
yitiren herhangi bir şey de varlığını yiti¬ 
rir. Asabiyet devlete, devlet de istikrara 
kavuştuğu zaman varlık sebebini gerçek¬ 
leştirmiş olur. Varlığın sağladığı nimetler¬ 
den istifade etmek var oluşun amacı ha¬ 
line gelince varlığı sağlayan sebepler aslî 
gayelerini, dolayısıyla anlamlarını yitirir¬ 
ler. Bu durum sonun başlangıcı demek¬ 
tir. 

Lüks ve rahat devletin ilk aşamasında 
gerçekleşmeye başlarken gücü arttırıcı 
bir olgu olarak müsbet tesirler ortaya çı¬ 
karır. Refah sayesinde nüfus ve asabiyet¬ 
te bir artış görüldüğü gibi mevâlîde ve 
sanatlarda da bir artış olur. Ancak müs¬ 
bet olan bu gelişme zaman içerisinde 
masrafların da artmasını birlikte getirir. 
İnsanlar rahat bir hayat için yüksek mas¬ 
raflar yapmaya alıştıktan sonra bunlar¬ 
dan kesinlikle tâviz vermeye yanaşmaz¬ 
lar ve giderek daha fazlasını talep eder¬ 
ler. Fakat imkânlar sınırlı, masraflar ve 
lüks sınırsızdır. Bu durumda rahata ve 
masraflara yönelme devlet açısından çok 
önemli ve vahim neticelerini göstermeye 
başlar. Başlangıçta devlet ve ümran için 
bir kuvvet kaynağı olan lüks ve refah onu 
kemiren ve sonunu hazırlayan bir süreç 
haline gelir. Bu husus, devleti ve mülkü 
kurup taşıyan asabiyet aleyhinde bir ge¬ 
lişmeye dönüşünce artık devletin yerini 
diğer bir asabiyetin teşkil edeceği başka 
bir mülke bırakma sürecine girmesi baş¬ 
lar. Bu durum er veya geç tahakkuk ede- 
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rek devlet yeni sahibinin eline geçer ve 
aynı süreç yeniden yaşanmaya başlanır. 

İbn Haldûn’un tavırlar (aşamalar) naza- 
riyesi, onun tarihî-toplumsal varlık ala¬ 
nını nasıl kavradığının önemli bir misalini 
teşkil etmektedir ( a.g.e., II, 553-556). Bu 
tavırlar, şahısların veya grupların planla¬ 
yarak gerçekleştirdikleri veya planlayarak 
değiştirebilecekleri bir şey değildir; tari¬ 
hî-toplumsal varlık alanının mahiyeti ge¬ 
reği ortaya çıkar ve yok olur. Bundan do¬ 
layı tavırların farkında olmakla olmamak 
arasında önemli bir fark yoktur. Bazı şey¬ 
lerin bilinmesi, belki bazı adımların daha 
geç veya daha erken atılmasına yardımcı 
olur, ancak sürecin tâbi olduğu kuralları 
değiştiremez. Çünkü tarihî-toplumsal 
varlık alanının tâbi olduğu kurallar bu 
varlık alanının mahiyeti ve tabiatının zo¬ 
runlu neticesidir. 

Buna göre bir devletin kuruluş devri 
onun ilk aşamasını ifade eder. Devlet bu 
aşamada asabiyetin müşterek gayretiy¬ 
le ortaya çıkar. Devlet varlığın tacıdır, güç 
ile iyi ahlâkın bir araya gelmesidir. Güç ile 
iyi ahlâkın bir araya gelmesi insanın “ha¬ 
life” olması ile alâkalıdır. Devlet güce, güç 
de asabiyete bağlı olduğu için devleti ku¬ 
ran iradenin bir asabiyete dayanması zo¬ 
runludur. Bu varlık alanının ortaya çıkma¬ 
sı ile aynı zamanda mülk de gerçekleşir. 
Mülk ise netice itibariyle sahip olmayı ifa¬ 
de eder. Mülk bir yönüyle maddî, diğer 
yönüyle de mânevidir. Maddî kısmı doğ¬ 
rudan güce, mânevî kısmı ahlâka tekabül 
eder. Sadece güç ile ahlâkın birleşmesi 
yeni bir varlık alanını inşa edebilir. Bun¬ 
dan dolayı ilk aşamasında mülkün sahip¬ 
leri diğer insanlara göre imtiyazlı bir ko¬ 
numdadır. Devletin kuruluş döneminde 
asabiyet sahiplerinde bulunan ahlâk ve 
yönelişler toplumda hâkim olacak olan 
ahlâk ve yönelişlere örnek teşkil eder. 

İkinci aşamada asabiyetin elinde olan 
gücün şahsîleşmesi süreci başlar. Bu sü¬ 
reç, iktidarın tek bir kişinin veya ailesinin 
elinde toplanmasıyla sonuçlanır. Bu ikti¬ 
darın tabiatı gereğidir. İktidar, mahiyeti 
itibariyle müşterek bir hususiyet arzet- 
meyi uzun süre devam ettiremez. Çün¬ 
kü iktidar ortaklık kabul etmez. İktidarın 
şahsîleşmesi süreci bütün yetkilerin tek 
elde toplanması anlamına gelir. Böylece 
devleti kuran iradenin ve gücün devletin 
selâmeti açısından güçsüz kılınması sü¬ 
reci başlar. Ancak güç olmadan iktidar 
devam edemeyeceği için daha farklı bir 
güç asabiyetin sahip olduğu mevkiye yer¬ 


leşir. Bu yeni güç, hem gücünü aldığı kay¬ 
nak hem de özellikleri açısından devleti 
kuran güçten farklıdır. Bu ikinci aşama¬ 
nın sonunda, iktidarı içeriden tehdit et¬ 
me ihtimali yüksek olan bir tür istikrar¬ 
sızlık faktörleri tesirsiz hale getirilerek 
devletin istikrarı sağlanmış olur (a.g.e., 
II, 567-570). 

Üçüncü aşama, sağlanan siyasî istik¬ 
rarla birlikte elde edilen imkânlardan fay¬ 
dalanma dönemidir. Bu aşamada artık is¬ 
tikrarı tehdit eden unsurlardan arınmış 
olan iktidar, hem dış hem iç tehditlere 
karşı kendini savunacak olan askerlere 
ve ülkenin imarına özel itina gösterir. 
Yönetimde görev alanlar büyük bağış ve 
hediyelerle mükâfatlandırılır. Siyasî alan¬ 
da sağlanmış olan istikrar, İktisadî alan¬ 
da da ülkenin zengin hale gelmesiyle ken¬ 
dini gösterir. Siyasî istikrarın esasını ise 
kâinatta tek hâkim olduğu gibi devlet¬ 
te de iktidarın tek elde toplanması teşkil 
eder. İbn Haldun bu hususu varlığın ke¬ 
male ermesi olarak görür. Ancak varlığın 
kemale ermesi aynı zamanda çöküşe ve 
yok oluşa yönelmesi demektir. 

Dördüncü aşama, istikrarın sadece ula¬ 
şılması gereken bir durum değil olması 
gereken ve yegâne doğru olan durum ola¬ 
rak anlaşılmasıyla alâkalıdır. İstikrar alışı¬ 
lan durum haline geldikten sonra ortaya 
çıkan yeni âdetler olması gereken âdet¬ 
ler olarak kabul edilir ve bunları ortaya 
çıkaran sebepler unutulur. Bunların anla¬ 
mı ve işlevinden daha çok kendileri önem¬ 
li kabul edilir. Bu bir taklit döneminin baş¬ 
laması demektir. İktidarı elinde tutan ve 
iktidara hizmetleriyle katkıda bulunan¬ 
lar için iktidarın amacı sadece mevcudu 
muhafaza etmekten ibarettir. Bu aşama¬ 
da devlet hem iç işlerinde hem dış ilişki¬ 
lerinde muhafazakârdır. Devleti mümkün 
mertebe çatışmadan uzak, barış içerisin¬ 
de sürdürmek yegâne gayedir. 

Beşinci ve son aşama, iktidarı elinde 
bulunduranın onu keyfî bir şekilde kullan¬ 
ması aşamasıdır. Bu aşamada artık ikti¬ 
dar, kendini mümkün kılan dayanaklar¬ 
dan tamamen habersiz, kendisinin vaz¬ 
geçilemez ve zorunlu olduğu yanılgısı içe¬ 
risinde, kendi kısa vadeli çıkarlarını dü¬ 
şünerek mevcut durumdan âzami ölçü¬ 
de istifade etmeyi bir ahlâkî ilke haline 
getirir. Bu durum devletin ihtiyarlık aşa¬ 
masına geldiğini gösterir. Bu aşamada 
artık ne iktidarı ayakta tutan bir güç ne 
de bunun gerekli olduğunun farkında 
olan bir yönetici mevcuttur. İktidarı sağ¬ 


layan güç (asabiyet) tesirsiz hale gelmiş¬ 
tir, dolayısıyla yok olmuştur. Herkes müm¬ 
kün mertebe gününü gün edip mevcut¬ 
tan âzami ölçüde istifadeyi amaç haline 
getirmiştir. Mevcut ise sınırlı olduğu için 
devlet ya içeride güçlü bir asabiyet sahibi 
bir grup tarafından yıkılıp yeniden inşa 
edilir veya dışarıdan gelen güçlü bir dev¬ 
let tarafından yıkılarak tarihî bir faktör 
olmaktan çıkar. Bütün bunlar zorunlu ola¬ 
rak gerçekleşen süreçlerdir. Bu süreçle¬ 
rin gerçekleşmesini hiç kimse engelleye¬ 
mez. İbn Haldûn’un devlet ve mülk gö¬ 
rüşü, tarihî-toplumsal varlık alanında 
temel tayin edici olan gücün oluş ve yok 
oluş sürecini ortaya koyar. Bu süreç sade¬ 
ce Allah’ın bâki olduğu kuralının bir teza¬ 
hürüdür. 

Siyaset. Üstünlük ve güce dayanan ve 
zorunlu olarak gerçekleşen mülk, tabiatı 
gereği zamanla var oluş amacının aksine 
faaliyetlerde bulunur. Bu durumda asa¬ 
biyet sınırlı bir kesime menfaat sağlarken 
bunların dışında kalanların karşısına bir 
zulüm çarkı olarak ortaya çıkar. Bu ise 
devletin var oluş amacına aykırıdır. Var 
oluş amacıyla çelişen bir şeyin varlığını 
sürdürmesi mümkün olmadığı için her 
devletin kendine ait yönetim ilkelerine 
sahip olması, buna göre kanunlar çıkarıl¬ 
ması ve bu kanunların uygulanması ge¬ 
reği ortaya çıkmıştır. Bu kanunlar büyük 
düşünürler, devlet adamları ve onların 
fikir babaları tarafından uyulması gere¬ 
ken kurallar olarak ifade edilmişse buna 
"aklî siyaset" denir. Aklî siyaset takip eden 
devlette insanların büyük bir kısmının 
menfaati gözetilir. Ancak bunlar tama¬ 
men dünyevî menfaatler olup insanlığın 
yaratılış amacına uygun değildir ( Mukad¬ 
dime, 11, 774). Bunların yanında bir başka 
siyaset daha vardır ki bu siyaset Allah’ın 
tayin ettiği bir “şâri‘” tarafından konulan 
kurallara dayanır. İbn Haldun bu siyasete 
"şerT veya “dinî siyaset” adını verir. 

Sadece şer’î siyaset insanlığın var oluş 
amaçlarına uygun kuralları ihtiva eder. 
İnsanların yaratılış amacı bu dünyada 
herhangi bir şekilde yaşamak veya hayat¬ 
ta kalmak değil âhirette saadeti sağlaya¬ 
cak olan dine uygun yaşamaktır. Dünya 
hayatının bütününü düzenleyen şeriat¬ 
ların gelmesi, insanları en iyi bilen Al¬ 
lah’ın razı olduğu ölçülerin icra edilmesi 
içindir. Bu husus, İbn Haldûn’un mülkü 
varlığın tacı olarak görmesi veya insanın 
halifeliğiyle ilgili görüşüyle birlikte düşü¬ 
nüldüğünde onun dinî siyaseti varlığın ke¬ 
mali için en doğru yol olarak gördüğünü 
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söylemek mümkündür ( a.g.e., II, 577). 
İnsana düşen görev, uymak zorunda ol¬ 
duğu bu zorunluluk çerçevesini farkede- 
rek dünya ve âhirette saadeti aramaktır. 
Bu saadete ulaşmanın yolu ise dine uy¬ 
maktır. Dine uymak ve kul olarak yaşa¬ 
maya çalışmak insanın asıl görevidir. Bu 
noktada insanların dünya ve âhiretteki 
maslahatlarını en iyi bilen Allah’ın bunla¬ 
rı dikkate alarak gönderdiği dinin siyase¬ 
tin esasını teşkil etmesi, hem insanın bu 
dünyadaki var oluş maksadına hem de 
burada bulunuş amacına uygun olduğun¬ 
dan dolayı zorunludur. Bu duruma İbn 
Haldün “hilâfet” adını verir ve hilâfeti, 
insanların dünyadaki bulunuş amaçlarını 
tahakkuk ettiren yegâne yönetim şekli 
olarak tanımlar. Hilâfet İbn Haldûn'un 
ifadesiyle, “dini korumak ve dünyada 
onunla siyaset yapma hususunda şeriat 
sahibine vekâlet etmek" anlamına gel¬ 
mektedir (a.g.e., II, 576-578). 

İbn Haldûn’a göre tarihî-toplumsal 
varlık alanında bir peygamber vasıtasıyla 
tebliğ edilen din, ümran ilmi açısından fi¬ 
zikî-coğrafî ve toplumsal faktörlere denk 
bir faktördür. Din esas itibariyle bir "in¬ 
şâ” ve olup bitene bir müdahaledir, bu 
sebeple de tabii değildir. Bundan dolayı 
şer’î haberlerde vâkıaya mutabakat aran¬ 
maz ( a.g.e ., 1,331). Dinî bir haberin ken¬ 
disi “inşâî” olduğu için inanıldığı vakit bir 
vâkıaya esas teşkil eder ve tesiri açısın¬ 
dan diğer zorunlu ilkeler gibi gidişi de¬ 
ğiştirir. Bu hususla ilgili olarak İbn Hal- 
dûn’un verdiği en önemli misallerden biri 
her dinin kendi başına ve kendisine göre 
İlimler ortaya koymasıdır. Aklî ilimler in¬ 
sanlık için müşterek olmakla birlikte di¬ 
nî ilimler dinle birlikte ortaya çıkan özel 
ilimlerdir. İbn Haldün, dinin tarihî seyir 
üzerindeki tesiri konusuna çok özel bir 
yer verir. Bu noktadan hareketle dinin 
değil dine bağlı olarak gidişin değiştiğini 
söyler. Toplumsal oluşumlar, Arap asabi¬ 
yeti gibi meselelerin yanında muhtelif 
ilimlerin ortaya çıkmasını, bunların geliş¬ 
mesini İslâmiyet ile alâkalı görür. Ona gö¬ 
re bütün bu oluşumların merkezi Kur’an’- 
dır. Dil ilimlerinin ortaya çıkması, Arapça 
üzerinde gösterilen hassasiyet ve şer’î 
ilimlerde ortaya çıkan gelişmelere dayan¬ 
maktadır. Eğer şer’î ilimler gereği gibi 
veya belirli bir oranda gelişmeseydi aklî 
ilimlere dair tercüme ve teliflerin yapıl¬ 
ması mümkün olmazdı. Bu aynı zamanda 
dinin “teklifi emir” ihtiva etmesiyle doğ¬ 
rudan alâkalıdır ve bu emir “tekvînî emir” 
ile birleşince insanlığın yeryüzünü imar 
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etmekten ibaret olan yaratılış amacı ger¬ 
çekleşmiş olur. İbn Haldun’a göre hilâfet 
aklen değil icmâen vâciptir. Bu noktadan 
hareketle İbn Haldûn’un, müslümanların 
Hz. Peygamber'den sonra bir yöneticisi¬ 
nin olması ve onun da siyasetini müm¬ 
kün mertebe dine uygun biçimde yürüt¬ 
meye çalışmasını bir icmâ olarak gördü¬ 
ğü söylenebilir. İbn Haldun bir yönetici 
tayininin aklen ve şer’an vâcip olmadığı, 
bunun sadece İslâm ahkâmını uygula¬ 
mak için gerekli olduğu, müslümanların 
kendi aralarında dinî hükümleri uygula¬ 
ması durumunda herhangi bir yönetici¬ 
ye ihtiyaçları bulunmadığı, dolayısıyla bu 
hususun dinî bir mesele olmadığı şeklin¬ 
deki görüşü reddeder. Bu görüşü savu¬ 
nanların, mülk ile birlikte ortaya çıkan ve 
din tarafından tasvip edilmeyen birçok 
hususa dayanarak mülkün bizâtihi kötü 
olduğu kanaatine ulaştıklarını, yönetici¬ 
nin bulunmadığı bir dünyada yaşamanın 
daha uygun olacağını düşündüklerini söy¬ 
ler. Halbuki her ne kadar mülk ile birlikte 
bazı arzu edilmeyen şeyler de ortaya çıka¬ 
biliyorsa da mülkün gerçekleştirdiği esas 
şeyler şeriat tarafından da öngörülmek¬ 
tedir. Meselâ şeriat insan türünün ko¬ 
runmasını amaçlarından biri olarak gör¬ 
mekte, bu da mülk tarafından sağlan¬ 
maktadır. Şu halde mülkü iyi veya kötü 
olarak görmek doğru değildir, mülk sa¬ 
dece zorunludur. Zorunlu olarak esasen 
mevcut bulunan bir şeyin var olup olma¬ 
ması değil nasıl olması gerektiği tartışı¬ 
labilir. Bu hususta tayin edici olan da ic- 
mâdır. Ayrıca hükümlerin icrası bir gücü, 
güç de asabiyeti gerekli kılmaktadır. Asa¬ 
biyet ise kendi içinde mülke yönelmiş ola¬ 
rak mevcuttur (a.g.e., 11, 581). 

Halifede bulunması gereken özellikleri 
zikrederken İbn Haldun “el-ahkâmü’s- 
sultâniyye” türü kitaplardaki görüşleri 
özetler. Bu özellikler arasında sayılan Ku- 
reyşli olma şartını ise o dönemde İslâm 
dünyasında mevcut kuvvet durumu dik¬ 
kate alınarak söylenmiş bir şart olarak 
kabul eder. Ona göre ilim, adalet, kifayet 
ve selâmet açısından asgari şartları taşı¬ 
yan herkes halife olabilir. Halifelik esasen 
bir güç meselesidir; bir hak değil bir va¬ 
zifedir. Bu vazife ümmet açısından farz-ı 
kifâye, yeterli gücü elinde bulunduran¬ 
lar, yani asabiyet sahibi gruplar için farz-ı 
ayındır. Çünkü Allah insanı yalnız gücü¬ 
nün yettiğinden sorumlu tutar. Bunun 
anlamı, hilâfeti üstlenip yürütebilecek 
durumda olan asabiyet bu görevi gücü¬ 
nü koruduğu sürece uhdesine alarak yü¬ 


rütmekle yükümlüdür. Bu husus, tarihî- 
toplumsal varlık alanının kuralları ile ta¬ 
mamen uyum halindedir. İbn Haldûn’un 
ifadesiyle, “Varlık bunun şahididir; bir 
ümmetin veya neslin yönetim işini ona 
üstünlük kurandan başkası yürütmemiş- 
tir” (a.g.e., II, 587). 

İbn Haldun, hilâfetle mülk arasındaki 
ayırımı otoritenin ne olduğu noktasından 
hareketle belirler. Hilâfette asıl olan dinin 
otorite olması ve hiç kimsenin bir başka¬ 
sına bir işi zorla yaptırmamasıdır. Buna 
göre otorite doğru olduğuna inanılarak 
benimsenen dindir. İnsanların herhangi 
bir dış faktör veya güce bağlı olmadan 
kendi iradeleriyle dine uymaları halinde, 
önceden formel bir anlaşma veya uzlaş¬ 
ma söz konusu olmaksızın aralarında güç 
ve söz birliği oluşabilmekte ve din bu olu¬ 
şumun esasını teşkil edebilmektedir. Böy- 
lece ortaya çıkan söz ve güç birliği, daha 
başka şekillerde ortaya çıkan asabiyet¬ 
lerle mukayese edilemeyecek kadar güç¬ 
lü bir ilişki biçimi ortaya çıkararak dün¬ 
yanın en güçlü ve en ahlâklı toplumunu 
oluşturabilmektedir. Bunun sonucunda 
güç başka ülkelere yönelerek oraları da 
ele geçirmeyi ister. Bu istek dinin cihad 
emriyle de örtüşür ve dinî bir görev hali¬ 
ne gelir. Bu ise varlıkla değerin buluşma¬ 
sı ve ayniyeti anlamına gelmekte, başka 
bir ifade ile böyle anlarda varlık kemale 
ermektedir. Ancak bu durum da kalıcı 
değildir. Zamanla alt asabiyetler kendini 
göstererek tarihî -toplumsal varlık alanın¬ 
da önemli bir faktör olur. Böylece diğer 
asabiyetlerle bir çatışma ortaya çıkar. Öte 
yandan iktidar tabiatı gereği tek elde top¬ 
lanarak mülke dönüşür. Mülk de kendi ta¬ 
biatında olanı tahakkuk ettirerek duru¬ 
ma göre dinin öngördüğü ahlâkî fazilet¬ 
lerden uzaklaşabilmekte. zaman zaman 
sefahatin ve arzuların tatmin edildiği bir 
makam haline dönüşebilmektedir (a.g.e., 
11,607-608). 

Hilâfetin iki temel görevi vardır. Birin¬ 
cisi, insanın dinin mükellef kıldığı şeylere 
uymasını sağlayacak ön şartları hazırla¬ 
mak, İkincisi yönetimi altındaki insanla¬ 
rın beşerî ümran içinde maslahatlarını 
gözetmektir (a.g.e., 11,624). Hilâfet, bir 
müessese olarak bu hususları gerçekleş¬ 
tirmek için kendi alt kurumlarını oluştu¬ 
rur. İbn Haldün, bu konuların normatif 
tarafının fıkıhta ve “el-ahkâmü's-sultâ- 
niyye” kitaplarında ele alındığına işaretle 
(a.g.e., 11, 626) bu müesseselerin nasıl 
ortaya çıktığını tasvirî bir şekilde inceler. 
Mülk, eğer İslâmî bir hususiyet arzediyor- 
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sa bu hususları hilâfete tâbi olarak sür¬ 
dürür; yani mülk bizâtihi İslâmî veya gay¬ 
ri İslâmî bir yönetim şekli değildir. Ancak 
takip ettiği ilkeler açısından İslâmî bir 
hüviyet kazanabilir. Bu durumda hilâfe¬ 
tin üstlendiği görevleri ona tâbi olarak 
üstlenir ve devam ettirir (a.g.e., II, 664). 
Mülk İslâmî bir hususiyet arzetmezse ta¬ 
mamen dünyevî maslahatlar gözeterek 
varlığını ve müesseselerini oluşturur; za¬ 
manla bir zulüm çarkı haline gelir ve Al¬ 
lah'ın takdir ettiği âna kadar yönetimini 
sürdürür. Hilâfetin ve mülkün kurumla- 
rı, onun tabiatında mevcut olanın mahi¬ 
yetine uygun bir şekilde tahakkukundan 
ibarettir (a.g.e., II, 624-625). Din İslâmî 
devlet ve varlığın sûreti, devlet ve buna 
dayalı olarak ortaya çıkan tarihî-toplum- 
sal varlık onun maddesidir. Din, İslâm dev- 
letini ve ona dayanan her şeyi tayin eden 
en önemli faktördür (a.g.e., 11, 900). 

İbn Haldûn’a göre asabiyet zorunlu ola¬ 
rak mülke yönelir; bedevîlik de insan ta¬ 
biatı gereği hadarîliğe yönelmiş olarak 
bulunur. Bu yöneliş, her asabiyetin mül¬ 
ke ulaşamaması gibi her zaman tahak¬ 
kuk etmeyebilir; ancak böyle bir yönelişin 
mevcudiyeti esastır. İnsanlardaki hada¬ 
rîliğe yöneliş rahat ve sükûna yöneliktir. 
Rahat ve sükûn hadarîlikle gerçekleştiği 
için özellikle mülke ulaşmış olan topluluk¬ 
lar hadarîliğe yönelir. Mülk sahipleri ge¬ 
nellikle yerleşik hayatı tercih ederler. Şe¬ 
hirlerin ortaya çıkması devletin ortaya 
çıkmasından sonra mümkün olur; varlık¬ 
larının devamı da devletin veya mülkün 
varlığına bağlıdır. Bundan dolayı devletin 
şehirlerden önce de mevcut olduğunu 
veya şehirlerin olmadığı yerlerde devletin 
bulunduğunu kesin bir şekilde söylemek 
mümkündür. 

İbn Haldûn. tarihî-toplumsal varlık ala¬ 
nının insanın iradesi dışında ve ondan ba¬ 
ğımsız olarak mevcut olduğunu kabul et¬ 
mektedir. Küliî irade gidişi tayin etmekte, 
ancak bu tayin kalıcı olan hiçbir şeyi ön¬ 
görmemektedir. İnsan iradî veya gayri 
iradî olarak bu gidişe katılmaktadır. Al¬ 
lah, olayların kendi irâdesi yönünde ger¬ 
çekleşmesi için insanlara hidayet eder. Bu 
hidayete uyulsa da uyulmasa da insanlar 
kendi türlerinin bekasını koruyacak olu¬ 
şumlara zorunlu olarak katılırlar. İnsanın 
cüzT iradesi, kendi içinde barındırdığı im¬ 
kânlar açısından bu oluşuma katılmayı 
mümkün kılacak tarzda tecelli etmekte¬ 
dir. Yani insan hangi kararı alırsa alsın 
bu karar tarihî-toplumsal varlık alanının 
kuralları içinde oluşmakta, böylece İlâhî 


irade her hâlükârda tecelli etmektedir 
(a.g.e., 11,921-922). 

İlim. İbn Haldûn klasik felsefe geleneği 
içinde düşünen müslüman bir düşünür¬ 
dür. Bu husus kendini hem ilim anlayışın¬ 
da hem de ilim tasnifinde gösterir. Ona 
göre ilim bir alanla ilgili mâlumat yığını 
değil bir melekedir ve bu melekeye sa¬ 
hip olan insanlar tarafından taşınır. İlmi 
taşıyanlar bir toplum içerisinde var olduk¬ 
larından toplumsal şartlara bağlı olarak 
ilimlerin durumunda da değişiklikler or¬ 
taya çıkar. İlimler de tarihî-toplumsal var¬ 
lık alanının bir parçasıdır. Dolayısıyla bu 
varlık alanının kuralları çerçevesinde or¬ 
taya çıkar, gelişir ve yok olur. İlimlerin en 
önemli özelliklerinden biri geleneksel ol¬ 
malarıdır. İslâm ilim ve eğitim tarihinde 
geleneği sened (silsile) ifade eder. İlimler 
senedlerini muhafaza ettikleri sürece 
toplum tarafından itibar görürler. Siyasî 
hayatta gerçekleşen yükseliş ve düşüşler 
ilmî hayata da aynen yansır. İlim adam¬ 
larına ilgi, vakıf gibi müesseselerle kalıcı 
hale getirilirse ilim de buna bağlı olarak 
kalıcı hale gelebilir ve siyasî dalgalanma¬ 
lardan etkilenmez ( Mukaddime , ili, 1257- 
1260). İbn Haldûn, ilmi bir meleke olarak 
görürken bu hususta dayandığı en temel 
tecrübe dil bilgisidir. Bir dili bilmek, onu 
meleke olarak kullanabilmek olduğu gibi 
bir ilmi bilmek de o ilmin meselelerinin 
çözülmesi hususunda meleke sahibi ol¬ 
mak anlamına gelir (a.g.e., III, 1262). 

İbn Haldûn İslâm tarihinin ilk dönemin¬ 
de ilim ve ilim anlayışına, ilimlerin ortaya 
çıkışına dair önemli tesbitlerde bulunur. 
Bu tesbitler, ilmi ferdî bir vâkıa olarak 
görmediği için sosyolojik bir açıklama ni¬ 
teliğini taşır. İlimlerin mahiyetleri hakkın- 
daki görüşünü tarihlerinden hareketle 
ortaya koyan İbn Haldûn’a göre ilimler, 
İslâmiyet’in ilk dönemlerinde sistematik 
bir tarzda değil daha çok günlük hayatın 
birer parçası olarak nakledilen rivayetler¬ 
den teşekkül etmiştir. O dönemlerde ilim 
dinle aynı anlama gelmekte. Kitap ve 
Sünnetten ibaret olarak görülmekteydi. 
İlim hayatın kendisi olduğu için günlük 
hayatın içinde ve hayatla birlikte yaşana¬ 
rak naklediliyordu. Hz. Peygamber’in sa- 
hâbîleri çeşitli Arap kabilelerine gönder¬ 
mesi onlara dini öğretmeleri içindi. Bu 
devirde sistematik bir doktrin eğitimin¬ 
den bahsetmek mümkün değildir. Farklı 
âdet ve örfleri olan, farklı coğrafyalarda 
yaşayan insanların müslüman olmalarıyla 
birlikte yeni örf ve âdetler ümmetin örf 


ve âdetlerini zenginleştirmiş, bunlar ara¬ 
sında dine uymayanların tefrik edilmesi 
gereği ortaya çıkmıştır. Bunun sonucun¬ 
da dinin sistematik bir şekilde öğretilme¬ 
si ve meleke haline gelmesi zarureti doğ¬ 
muştur. Bu aşamada, daha önce yaşanan 
hayattan ibaret olan ilmin çeşitli alanla¬ 
ra bölünmesi kendi müstakil terminolo¬ 
jisi olan muhtelif ilimleri ortaya çıkarmış¬ 
tır. İlim, ilk dönemlerde iktidar sahipleri 
tarafından değil bunların dışında kalan 
bir zümre tarafından taşınmış ve sistem¬ 
leştirilerek öğretilmiştir (a.g.e., I, 322- 
323; 111, 1257-1263). 

İlk dönemlerde ilimle dinin aynı anlama 
gelmesi siyasî hayat açısından da önem¬ 
lidir. İlk devirlerde halife kendi başına bir 
otorite değil gerçek otorite olan dinin bir 
mümessilidir. Tesirini insanların iç dün¬ 
yasında gösteren din dışarıdan herhangi 
bir zorlamayı gereksiz hale getirir (a.g.e„ 
11,607). Dinin otorite olduğu şartlarda zâ- 
hirî anlamda bir otoritenin doğrulara uyu¬ 
lup uyulmadığını takip etmesine gerek 
yoktur. İnsanların hayatında din ilimle, 
ilim de hayatla doğrudan irtibatlı, hatta 
hayatın bizzat kendisi olduğu için özel bir 
durum söz konusu olmaktadır. Ancak bu 
durum başladığı gibi devam etmez. Din¬ 
le ilim, ilimle hayat arasındaki ilgi de de¬ 
ğişir ve giderek birbirlerinden farklı hale 
gelirler. Dinle ilim ve hayat arasındaki alâ¬ 
kanın keyfiyetindeki bu değişme her za¬ 
man yeniden ortaya çıkabilir; yani din, 
ilim ve hayat tekrar aynileşebilir. İlim, ol¬ 
ması gerekeni bir kenara bırakıp olanın 
ahvaline ârız olanları tesbit etmeye çalı¬ 
şır; diğer taraftan olması gerekenle de 
ilgisini koparmadan, fakat bunları birbi¬ 
rinden ayırarak varlığını sürdürür. 

İbn Haldûn’un, ilmi o ilim içerisinde 
kullanılan terimlerden ayırması oldukça 
önemlidir. Ona göre ilim bir melekedir; 
terimler, bu meleke kullanılırken insanlar 
arasında anlaşmayı sağlamak için oluş¬ 
turulmuş vasıtalardır. Bir ilmin terimle¬ 
rini ezberlemek ilim sahibi olmak anlamı¬ 
na gelmez. Bir ilme sahip olmak demek, 
o ilimde karşılaşılan meseleleri başkala¬ 
rının yardımı olmadan çözebilecek bir du¬ 
ruma gelmek demektir. 

İbn Haldûn’un felsefeye, felsefenin de 
özellikle Tanrı’nm varlığı, peygamberlik, 
vahyin mahiyeti ve âhiret gibi konulara 
yönelik açıklamalarına yönelttiği tenkit¬ 
ler asıl itibariyle epistemolojiktir. İbn Hal¬ 
dûn, filozofların bilme iddiasında olduk¬ 
ları bu konuları bilmeleri için ellerinde 
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bulunan imkânın (akıl) yetersiz olduğunu, 
dolayısıyla söz konusu meselelerin akılla 
kavranamayacağını, insanın bu alanda 
aklî olarak doğru olduğu kanıtlanmış veya 
kanıtlanabilir bir şey söyleyemeyeceğini 
savunur. Çünkü bu konular akılla ispatla¬ 
nabilir veya reddedilebilir hususlar değil¬ 
dir. Ancak bu onun bir felsefe karşıtı ol¬ 
duğu anlamına gelmez. İbn Haldûn, fel¬ 
sefenin veya aklî ilimlerin diğer konula¬ 
rında çok müsbet bir tavır sergilemiştir. 
Kendi temellendirdiği ümran ilmini ve 
bu anlamda tarihi hikmet ilimlerinden 
biri olarak görmesi, onun felsefi bağlam¬ 
da düşündüğünü ve felsefeye oldukça 
önemli bir yer verdiğini göstermektedir. 
Ancak bu husus, daha önce yaşamış olan 
filozof ve kelâmcılarla aynı düşünceleri 
paylaşmak zorunda olmasını gerektir¬ 
mez. Her büyük düşünür gibi İbn Haldûn 
da kendisinden önce elde edilen felsefî 
başarılardan istifade ederek o güne ka¬ 
dar farkedilmeyen tarihî-toplumsal var¬ 
lık alanının mevcut olduğunu tesbit et¬ 
miş. felsefenin konularına bir konu daha 
ekleyerek tarihî-toplumsal varlık alanını 
felsefi bir temele oturtmuştur. İbn Hal- 
dûn'un kendisinden sonra gereği gibi an¬ 
laşılmamasının muhtemelen en önemli 
sebebi, onun böyle bilinmeyen bir varlık 
alanını ilk defa araştırma konusu yaparak 
bunu bir ilim şeklinde temellendirme te¬ 
şebbüsünde bulunmasıdır. İbn Haldun'un 
ümran ilminde takip ettiği metodu, fark¬ 
lı alanlara uyguladığı Mukaddime’nin 
özellikle “İlmü esrâri’l-hurûf” kısmında 
görülmektedir. Hurûf ilminin en temel 
iki ilkesi terkip ve tecrittir. Onun ümran 
ilminde takip ettiği fenomenolojik yolun 
esasını da terkip ve tecrit oluşturmakta¬ 
dır. İbn Haldûn, felsefe ile meşgul olma¬ 
nın her ne kadar Tanrının varlığı ve sıfat¬ 
ları, peygamberliğin mahiyeti ve âhiretin 
keyfiyeti gibi konularda herhangi bir so¬ 
nuç vermeyeceği gerekçesiyle bir tür 
abesle uğraşmak olduğunu söylese de 
insanda doğru düşünme yönünde sağlam 
bir meleke oluşturduğu, bu melekenin 
uygun alanlarda kullanılması halinde çok 
büyük faydaları da birlikte getireceği ka¬ 
naatindedir. Bu kanaatini sadece ifade 
etmekle yetinmemiş ( a.g.e., 111, 1216), 
Mukaddime’de bizzat uygulayarak me¬ 
tafizikte takip edilen usulün gereği gibi 
kullanıldığı takdirde'yeni ilimlerin vaze¬ 
dilmesi de dahil olmak üzere çok faydalı 
sonuçlar verebileceğini göstermiştir. 

Eğitim. İlmin esasen bir meleke olma¬ 
sı ve ilmî-ahlâkî melekelerin de daha çok 
bu melekeye sahip olan âlimlerle doğru¬ 


dan kurulacak ilişkilerle kazanılması ilim¬ 
le eğitimi bir noktada birleştirir. Bu du¬ 
rumda eğitim ve öğretim, doğrudan ho¬ 
ca-talebe münasebetiyle kazanılan bir 
mâlumat alışverişi olmaktan çıkmakta, 
hemen bütün boyutlarıyla bir hayat ve 
düşünme tarzının meleke olarak kazanıl¬ 
ması sürecinin bir parçası haline gelmek¬ 
tedir. Böylece eğitim ve öğretim bizzat 
ilmin bir parçası olmaktadır. 

İbn Haldun’a göre eğitimin amacı ta¬ 
lebenin yetenekli olduğu alanda bir me¬ 
leke kazanmasını sağlamaktır. Talebenin 
yaşı ve zihnî kabiliyetleri dikkate alınması 
gereken önemli hususlardır. Özellikle çok 
muhtasar ve kavramlarla dolu eserlerde 
bu hususa dikkat edilmediği için bu tür 
eserler her ne kadar ezber için müsait 
olsa da anlamadan ezberleme meleke ka¬ 
zanmayı engellemektedir. Bu husus ilim 
tahsilinin önündeki en önemli engeller¬ 
den biridir. Eğitimde asıl amaç sadece 
mâlumat vermek değil tam bir meleke 
kazanılmasının sağlanmasıdır. Bu me¬ 
sele müteahhirîn döneminde yeterince 
dikkate alınmamıştır { Mukaddime , III, 

1242) . 

Eğitim anlayışında İbn Haldun’un esas 
aldığı husus insanın başlangıçta hiçbir 
şey bilmediği, ancakzaman içerisinde 
tecrübî olandan başlayarak tecrit ve ter¬ 
kibe doğru giden bir zihnî gelişme süreci 
yaşadığıdır. Eğitim, insanın zihnî gelişi¬ 
minde mevcut olan bu duruma dikkat 
edilerek talebenin önce kendi tecrübesiy¬ 
le bildiği şeylerden başlamalı, bilinme¬ 
yenlere daha sonra geçilmelidir. Eğitim 
ve öğretimde her ilim için üç ayrı aşama 
uygulanmalıdır. Birinci aşamada amaç, 
kabiliyetini dikkate alarak talebeyi ilmin 
esasına ve esas meselelerine yaklaştır¬ 
maktır. İkinci aşamada muhtelif mesele¬ 
ler ve bunlarla ilgili ihtilâflar üzerinde du¬ 
rulur. Bu aşamada talebeye ilmî mesele¬ 
leri halletme yöntemleri, var sayımların 
ve delillerin neler olduğu ve bunların kul¬ 
lanılış şekilleri sonuçları ile birlikte göste¬ 
rilir. Üçüncü aşamada o ilmin halledilmiş 
olan meseleleri çözüm yolları ile beraber 
yeniden gözden geçirilir, daha sonra çö¬ 
zümlenmemiş meseleler ele alınır. Böyle¬ 
ce talebenin o ilimle ilgili tam bir mele¬ 
ke kazanması sağlanır. Bu gerçekleştiği 
zaman talebeye icâzet verilir (a.g.e., 111, 

1243) . Eğitim tarzı talebelerin karakter¬ 
lerine de doğrudan tesir ettiği için olduk¬ 
ça önemlidir. İbn Haldun’a göre baskı in¬ 
sanlardaki teşebbüs gücünü yok eder. Ka¬ 
biliyetsiz birini bir ilim alanında yetiştir¬ 
meye çalışmak boşuna zaman harcamak¬ 


tır. Bundan dolayı hocanın önce talebenin 
kabiliyetli olup olmadığını tesbit etme¬ 
si, daha sonra aşama aşama ilmi öğre¬ 
tip onu meseleleri çözme yoluna sokmaya 
çalışması gerekir (a.g.e., II, 480-481; III, 
1253-1254). 

Tesiri. İbn Haldûn, temellendirdiği üm¬ 
ran ilminin meselelerinin genişletilip muh¬ 
temel hatalardan arındırılarak tamam¬ 
lanmasını daha sonra gelecek nesillere 
bırakmıştır { Mukaddime, III, 1365). An¬ 
cak sonraki dönemlerde ne yazılan eser¬ 
lerde ümran ilminden bahsedilmiş ne de 
bu ilim medrese içerisinde kendisine bir 
yer bulabilmiştir. İbn Haldûn’un arzu et¬ 
tiği husus gerçekleşmemişse de eserleri 
hem İslâm dünyasında hem de Batı’da 
çok sayıda düşünür ve tarihçi tarafından 
okunmuştur. 

İbn Haldûn’un tesiri onun algılanış şek¬ 
liyle doğrudan ilgilidir. İbnü’l-Ezrak gibi 
bir kısım âlimler Mukaddime'yi daha çok 
bir tür siyâsetnâme olarak görmüş, ihti¬ 
va ettiği bazı düşünceleri özetlemiş ve 
muhtelif konulardaki düşüncelerini daha 
farklı mâlumatla destekleyerek onun 
muhtemel bazı kaynaklarına da işaret 
etmişlerdir. Makrîzî gibi bir kısmı da İbn 
Haldûn’un daha çok tarihçi yönü üzerin¬ 
de durarak onun tarih yazıcılığıyla ilgili 
tenkitlerini dikkate alıp olayları kendi or¬ 
tam ve süreçleri içerisinde kavramaya 
çalışmışlardır. İbn Haidûn Kâtib Çelebi, 
Naîmâ ve Pîrîzâde gibi Osmanlı ulemâsı 
tarafından daha çok tarihçi olarak tanın¬ 
mış, vazettiği ümran ilmi bir ilim olarak 
kabul edilmiş, ancak üzerinde herhangi 
bir çalışma yapılmamıştır ( Mukaddime, 
neşredenin girişi, 1, 261-266; Fındıkoğlu, 
s. 156-162). XX. yüzyılda, onun düşünce¬ 
si kendi bütünlüğü içerisinde görülmek- 
sizin bazı unsurları modern disiplinlerden 
biriyle ilintili olarak sadece bir yönüyle 
araştırma konusu yapılmıştır. Bundan 
dolayı İbn Haldûn’un düşüncesinin gereği 
gibi anlaşıldığını söylemek oldukça zor¬ 
dur. 

Batı’da İbn Haldûn'un görüşlerine pa¬ 
ralel düşünceler XVI. yüzyıldan itibaren 
ortaya çıkmıştır. Bu düşüncelerin, onun 
dile getirdiği fikirlerle muhtelif noktalar¬ 
dan benzerlikleri dikkat çekecek kadar 
açık olmasına rağmen Arnold Toynbee 
gibi çok azı dışında Batılı fikir adamları 
düşüncelerinin İbn Haldûn ile alâkası ko¬ 
nusunda bir şey söylememişlerdir. Bu se¬ 
beple onların düşünceleriyle İbn Haidûn 
arasında bir ilginin bulunup bulunmadığı 
konusunda kesin bir şey söylemek müm¬ 
kün değildir. İbn Haldûn’un görüşlerine 
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benzer görüşler Macciavelli’den Norbert 
Elias ve Ernest Gelîner’e, hatta John 
Searle’e kadar ulaşmaktadır. Muhtelif 
araştırmacılar tarafından benzer düşün¬ 
celeri olduğuna dikkat çekilen Batılı dü¬ 
şünür sayısını Ümit Hassan altmış olarak 
vermektedir (İbn Haldun’un Metodu ue 
Siyaset Teorisi, s. 25-46; ayrıca bk. Arslan, 
s. 16-24). Ancak bu sayının daha da art¬ 
ması mümkündür. Meselâ Hegel’in dev¬ 
let anlayışı ile İbn Haldûn’un mülk anla¬ 
yışı arasındaki paralellik, Dilthey’in mâ¬ 
nevi ilimleri (geistesvvissenschaften) kurma 
teşebbüsünde takip ettiği yolun İbn Hal¬ 
dûn’un ümran ilmini kurarken takip et¬ 
tiği yola benzemesi, Kant’ın aklın sınırla¬ 
rına işaret etmesiyle İbn Haldûn’un bu 
husustaki tavrı arasındaki benzerlik. 


Auguste Comte’un adını verdiği sosyolo¬ 
jinin konusu ve tek yönlü de olsa aşama¬ 
lar anlayışı ile İbn Haldûn’un görüşleri 
arasındaki bazı benzer hususlar, Norbet 
Elias’ın “AuBenseiter”i ile İbn Haldûn’un 
bedevîliğe verdiği rol arasındaki ben¬ 
zerlik, Spengler’in Der Untergang des 
Abendlandes adlı eserinin planının Mu¬ 
kaddime’ nin planına çok benzemesi, 
Durkheim’in “fait social”i ile İbn Hal¬ 
dûn’un toplumsal alana verdiği varlık 
yüklemi arasındaki benzerlik ve İbn Hal- 
dûn gibi matematikçi olarak yetişen 
Husserl’in önemli bir başarısı olarak ka¬ 
bul edilen fenomenolojik metot ile İbn 
Haldûn’un takip ettiği metot arasındaki 
benzerlik ilk bakışta dikkat çeken husus¬ 
lardır. Bu benzerliklerden hareketle adı 


geçen düşünürlerin İbn Haldûn’un tesi¬ 
riyle bu görüşlere sahip olduklarını iddia 
etmek mümkün değildir. Ancak bunlar 
onun düşüncesinin genişliği, derinliği ve 
evrenselliği konusunda bir fikir vermesi 
açısından önemlidir. 
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